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... gran parte del trabajo critico se ha vuelto
perezoso, [se ha convertido] simplemente en
una cuestion de repetir reclamos y juicios
que se dan por sentados.

Lawrence Grossberg, en We all want to change
the world, The paradox of the U. S. left. A polemic.

Todo el mundo parece conocer estas cosds;
pero, en verdad, nadie en lo absoluto las
tiene en cuenia.
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Introduccion

] E n septiembre de 2019, la Alta Consejeria de Paz, Victimas
y Reconciliacién en Bogotd escribia lo siguiente sobre
el primer encuentro de integracién local realizado:

El inicio de la jornada estuvo presidido por un ritual
de armonizacién ancestral afro, concentrindose la
comunidad alrededor de plantas y alimentos para
resignificar el pasado y demandar Ja necesidad de
paz, para los territorios de donde son provenientes
y los que habitan actualmente.’

Junto a una foto de los participantes, ademds, se precisaba
que los “sonidos del Pacifico y el Caribe, peinados
trenzados, turbantes coloridos y bailes autdctonos, fueron
protagonistas para rememorar tradiciones y cultura de
comunidades raizales, palenqueras, afro y negra”.

Como apertura a reuniones, talleres o consultas con
representantes 0 miembros de los pueblos étnicos
afrocolombianos, negros, raizales o palenqueros, es probable
que se realice un ritual de armonizacién como el indicado. Para
estos rituales, que implican a menudo arreglos circulares en
el suelo y que incluyen distintas frutas (como pifias, platanos,
cocos), ramas de plantas (muchas de ellas medicinales o
aromadticas), semillas y esencias en diversas combinaciones con
el agua y el fuego, se convoca a los asistentes, quienes, tomados
de la mano, en muchas ocasiones, escuchan las palabras de

1 El espiritu del tambor presente en encuentro afro en Bogotd.
Disponible en: https://victimasbogota.gov.co/ENCUENTRO-AFRO-2
(Acceso: 27/03/2025).
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una autoridad tradicional (usualmente un mayor o mayora)
sobre asuntos como el territorio, lo ancestral y la naturaleza.
Estos asuntos buscan armonizar las distintas energias y fuerzas
para el buen discurrir de la actividad convocada.

Existen muiltiples variaciones del ritual de armonizacion,
pero la gramatica es la misma: incluye elementos que se
asocian a la naturaleza o a lo tradicional, desplegados para
ser vistos en un lugar central, en un momento inaugural y
en torno a los cuales se instaura una solemnidad enmarcada
como espiritual con uno o varios guias que puntian su
interpretacion ceremonial.? No obstante su tono de
ancestralidad, estos rituales son relativamente recientes en
los eventos con y entre los afrodescendientes. Al igual que
la guardia cimarrona, son incorporados en los repertorios
afrodescendientes, con algunas modificaciones de lo que ya
se venia dando para los eventos realizados con y entre los
pueblos indigenas. Aquello no es gratuito, pues evidencia
una estrategia de la escenificacion de una particular
concepcidn de lo que se espera de unos sujetos juridicos
y politicos configurados desde imigenes de lo ancestral, lo
tradicional, lo comunitario, lo territorial v lo espiritual.

Los rituales de armonizacidn son una de las tantas expresiones
de la articulacion de los afrodescendientes como pueblo
€tnico, que se ancla en ancestralidades y tradicionalidades
que refieren a unas diferencias culturales que los distinguen
de otros pueblos étnicos, pero también de los colombianos
que no lo son. Los turbantes y los vestidos africanos, junto
a los trenzados en el peinado, hacen también parte de estas
manifestaciones que a menudo se articulan en relatos de
dignificacién y orgullo de la didspora afrodescendiente, y
habilitan unas particulares subjetividades politicas negras.

2 Una genealogia de los rituales de armonizacién constituye una
interesante tematica de estudio que implicaria no solo las dimensiones
de la imaginacion simbdlica y el despliegue performativo que se
ponen en juego para marcar las ancestralidades y espiritualidades,
sino también sus articulaciones en el plano de las subjetividades
e identidades, hasta la mis prosaica dimensién de los recursos
economicos que involucran y los expertos que demandan.

16
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Introduccién

Estas subjetividades no se han articulado siempre en dichos
términos y lejos se encuentran de ser homogéneas o de
englobar tersamente toda la gente negra en Colombia. Asi,
por ejemplo, hoy, en las calles de Tumaco, a pesar de la
abrumadora mayoria de poblacién negra, no es tan ficil
observar a las mujeres con turbantes o luciendo los vestidos
africanos. No se ven tampoco rituales de armonizacién en
los distintos escenarios en los que confluyen los tumaquerios
para reunirse, como en las campafias politicas a la alcaldia o
en las reuniones de las juntas de accién comunal que se dan
en los barrios entre vecinos. Ni siquiera en las reuniones
internas de grupos del sector cultural se dan estos rituales
de armonizacién.

Las subjetividades politicas negras que se encuentran mas
ficilmente anudadas a los rituales de armonizacion, a las
guardias cimarronas o a los turbantes tienen que ver con las
mis recientes transformaciones del giro al multiculturalismo.
Suponen particulares escenificaciones de ciertas maneras
de entender-constituir marcaciones de diferencia, de
gestionarla en nombre de ciertas diferencias culturalizadas
con el juego de reconocimientos y derechos que suponen.

El concepto de subjetividad aqui se entiende como
el entramado de inteligibilidades y emocionalidades
que habilitan ciertas maneras en que los individuos y
colectividades asumen y se posicionan en el mundo
de la vida social. En otras palabras: la subjetividad es la
particular manera de entender y sentir lo que somos y
hacemos como individuos o colectividades. Supone una
dimensién reflexiva, pero va mds alld. No es solo logos,
sino también visceralidades. No comprende simplemente
entendimientos y concepciones, sino también entramados
de emocionalidades y posicionamientos asumidos.

En un sentido amplio, toda subjetividad es politica, ya que
implica posicionarse en el mundo de la vida social. Incluso
aquellas subjetividades que se imaginan como apoliticas o no
politicas no dejan de serlo, puesto que no tomar posicion es tener
una posicién, una que legitima en la practica el mundo vivido.
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Subjetividades politicas negras y racismo Introduccion
|
Aunque toda subjetividad es politica en un sentido amplio, general, el sujeto es mucho menos pero también mucho |
con la nocién de subjetividades politicas entiendo, de manera mis que el individuo. En un individuo siempre confluyen |
mds acotada, el lugar de la subjetividad en la representacion y multiples sujetos, pero cualquier sujeto supone al tiempo un
disputa del poder politico. Se trata de subjetividades politicas colectivo de individuos, nunca se agota en un solo individuo.
negras que invocan también unas politicas del nombrar,
disensos y confluencias con términos afectivamente investidos Con el fin de entender esto, partamos de definir el sujeto como
que articulan determinados “nosotros”. la articulacion entre una posicion de sujeto v sus multiples
subjetivaciones. Sujeto siempre tiene dos C0111ponent§s:
En este orden de ideas, en el primer capitulo se busca posicion de sujeto y subjetivacion. Tales componentes, sin
profundizar en las politicas del nombrar, problematizando embargo, no existen independientemente de un SlStemfl
las argumentaciones que descartan el uso del término negro de diferencias y de un entramado de relacionalidades. 1},51,
(0 sus derivados) como relevantes para las posiciones y por ejemplo, el sujeto de la nacién supone la art.iculaa‘on
subjetividades politicas en las luchas por la emancipacién. entre una posicién de sujeto en un sistema de diferencias
Con ello se busca entender las complejidades de las (colombiano) y las disimiles experiencias vividas y
politicas del nombrar cuando se las concibe en términos de emocionalidades que constituyen las subjetivaciones de
las subjetividades politicas. esos individuos que estin sujetados a tal posicién de sujeto.

Aunque para algunos activistas, funcionarios y académicos es
preferible apelar a significantes como el de afrodescendiente,
afrocolombiano o afro, no parece sensato, ni desde una
perspectiva  analitica ni politica, desestimar de forma
apresurada las subjetividades politicas que han surgido y
podrian consolidarse en torno al significante negro (y sus
distintas variaciones como comunidades negras, pueblo
negro o gente negra, entre otras). Los significados no
son fijos y una parte crucial del debate politico consiste
en desnaturalizar y transformar estos significados. Los
dogmatismos sobre c6mo debemos hablar acerca del mundo,
que impulsan purgas lingiisticas en pro del “buen hablar”,
ignoran que la imposicién superficial de ciertas palabras
a menudo no altera las estructuras del pensamiento v las
practicas naturalizadas de desigualdad social, a pesar de las
intenciones de sus defensores mds ardientes.

El sujeto racializado, engenerado, sexuado. o enclasado
supone esa articulacién entre la posicion de sujeto de l.a raza,
del género, de la orientacién sexual o de la clase social y el
abanico de subjetivaciones que responden a cada proceso de
sujecion (de raza, género, orientacion sexual y clase /so'cmD.
En un mismo individuo, entonces, confluyen multiples
sujetos: el sujeto de la nacion, el sujeto regionalizado‘, el sujeto
racializado, el sujeto enclasado, el sujeto engeneracionado...
entre muchos otros. Al mismo tiempo, ningin sujeto se
reduce a un individuo, ya que siempre supone colectividades
de marcacién, como la nacidn, la regidn, la generacion, el
género, la clase, etc. Desde este marco conceptual, entonces,
no podemos equiparar sujeto con individuo.

A partir de los argumentos de Hall, en el segundo capitulo
se muestra como el sujeto negro siempre se produce en la
historia y en la politica. Supone contingencia y mu‘ltiplicidad,
disputa. Incluso aquellos quienes imaginan al sujeto negro
por fuera de la historia y la politica como un sujeto negro
esencial, deben ser entendidos en este marco de la historicidad
v politicidad radical de la negridad. Me detengo en este
capitulo a examinar cémo Hall desafia las concepciones
aplanadas de la negridad sin dejar de entenderlas como

En el segundo capitulo se abordan una serie de discusiones
en torno al fin del sujeto negro esencial a partir de las
contribuciones de Stuart Hall. Al concepto de subjetividades
politicas negras, tenemos entonces que agregar el de sujeto.
Antes que nada, hay que decir que no entendemos como
sinénimos sujeto e individuo. Para decirlo de una forma muy
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Subjetividades politicas negras y racismo

una particular expresién de la disputa tedrica y politica. El
muestra como lo negro no puede reducirse a un predefinido
y constante ensamblaje de caracteristicas somadticas o
culturalizadas, puesto que ante todo es el resultado de
marcaciones y posicionamientos que involucran procesos
histéricos de racializacién en los cuales se establecen
modalidades diferentes de jerarquias y sujeciones.

No obstante, Hall no desconoce la relevancia de las politicas
de identidad esencialistas en ciertos contextos, pero aboga
por una comprension mds amplia y matizada que posibilite
una [ucha politica mis compleja y contundente. La invitacién
a pensar el final del “sujeto negro esencial” supone operar
desde una concepcién de la subjetividad politica negra desde
la contingencia, apertura y multiplicidad, en lugar de anclarse
en monoliticas y homogéneas esencias culturalizadas o
biologizadas como garantia de estereotipados cerramientos.

Con estos insumos conceptuales, en el tercer capitulo se
abordan las transformaciones durante las tltimas décadas
en el sujeto juridico y politico de la negridad en Colombia.
Inicialmente definido como grupo étnico dentro del marco
multiculturalista que enfatizaba la etnizacion, ha transitado
hacia un etnicismo racializado que subsume tanto las
herencias coloniales como las experiencias contemporaneas
de las poblaciones negras rurales y urbanas. Es un proceso
que va de la etnizacién al etnicismo, de una articulacién
de diferencia cultural a un cerramiento de marcaciones
racializadas que se ancestralizan v tradicionalizan.

Estas transformaciones empiezan hace tres décadas con
el proceso de etnizacion; es decir, con una imaginacién
juridica y politica que configura al sujeto negro como un
grupo €mico con unos territorios colectivos, unas practicas
tradicionales de produccién y una relacién arménica con
la naturaleza en un centramiento en cierto Pacifico rural
riberefio. El reconocimiento de las comunidades negras
como grupo €tnico en Colombia es relativamente reciente y
tiene en la Constitucion de 1991, con su articulo transitorio
55,y en la Ley 70 de 1993 dos de sus mds iconicos anclajes.
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Introduccidén

Las poblaciones que se articularon como comunidades
negras eran vistas antes de esto principalmente como
campesinos, pescadores o mineros. A partir de mediados
de los afios ochenta, para el medio Atrato e influidos por
sectores de la Iglesia y expertos vinculados a la cooperacion
internacional, se posibilité un proceso organizativo que
decantd la idea de que los campesinos negros tenian
caracteristicas especificas que los constituian en un grupo
étnico al igual que lo eran los indigenas.

Asi, en un primer momento de este giro al multiculturalismo,
es cuando se articula el sujeto negro en torno a la nocién de
comunidades negras como grupo étnico, cuando se enfatizan
los criterios de la tradicionalidad, comunalidad y territorialidad
que constituyeron una nocion de grupo €tnico que no supon'ia
una clausura racial. De esta manera, por un lado, en el bajo
Atrato las comunidades negras inclufan a chilapos® y paisas,*
propietarios de buena fe, y en el Pacifi;o sur de Colpmbia a
las poblaciones blancas raizales conocidas como gulzmocbos,
quienes hicieron parte de consejos comunitarios y de la
titulacién colectiva para comunidades negras. De otro lado, los
numerosos asentamientos y poblaciones de afrodescendientes
urbanos o habitantes de zonas rurales por fuera del Pacifico
colombiano no encajaban ficilmente en la caracterizacion de las
comunidades negras como sujeto juridico-politico derivado de
la legislacién (Republica de Colombia 1991 y Ley 70 de 1993).

Desde esta perspectiva, los afrodescendientes o gente negra
en las ciudades y en lugares rurales por fuera del Pacifico
no encajaban tan ficilmente en la nocién hegemonica de
las comunidades negras como grupo étnico. Esto hacia que
la marcacioén racializada de negro (o sus eufemismos) no se
correspondiera tersamente con la nocién y posicién de sujeto

3 Como chilapos se conoce en el bajo Atrato a las poblacioqes
caribefias de las sabanas, en particular a las personas originarias
o sus descendientes de los departamentos de Cérdoba y Sucre.

4  En el bajo Atrato y el Chocd, en general, paisa no es Unicamente alguien
proveniente de Antioquia, sino que es un significante de blanquidad,
de los interioranos que son blancos o mestizos blanqueados, por lo
que en ocasiones puede incluir a bogotanos y vallunos.
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como grupo €tnico. Muchas de las criticas tempranas a la Ley
70 de 1993 hacian referencia a lo cerrado a unas particulares
condiciones de existencia en el Pacifico que dejaban por
fuera incluso a las poblaciones urbanas de esta regién, para
no hablar de las personas marcadas como negras en otros
contextos urbanos o rurales fuera de dicha zona.

Ese Pacifico mds o menos idilico que dio lugar a la etnizacién
de las comunidades negras se diluy6 con el posicionamiento
de la violencia armada v las disputas militares que llevaron
al desplazamiento, despojo y muerte de cientos de miles
de afrocolombianos. La irrupcién de la violencia armada
en el Pacifico y su agudizacién en otras zonas del pais con
poblaciones afrodescendientes, como el Caribe colombiano
y el norte del Cauca, llevé a desplazamientos masivos v a
la emergencia de organizaciones como Afrodes ~Asociacién
de Afrocolombianos Desplazados—, que se enfocaron en los
derechos de los desplazados y las victimas.

Las subjetividades politicas negras asociadas a la etnizacién
se ven impactadas y se transforman con las experiencias
y los efectos de la guerra, con el desplazamiento, con
la violencia armada que asesina e intimida. A finales de
los afios noventa y comienzos de la primera década del
2000, emergen las figuras de desplazado y de victima
en términos juridicos. A partir de ahi se habilitaron una
serie de intervenciones humanitarias, apoyadas por la
cooperacion técnica internacional y las organizaciones no
gubernamentales, que también han supuesto una serie de
sentencias y leyes desde las cuales el Estado ha constituido
un régimen de victimidad que hace inteligible y objeto de
atencion a desplazados y victimas del conflicto armado.

Desde entonces, el proceso de etnizacién de las comunidades
negras se apalabra y configura cada vez mas en relacién con
este régimen de victimidad. En términos del aparato estatal, pero
también de las subjetividades politicas que se ponen en juego,
las comunidades negras, como grupo étnico, son vinculadas a
Su reconocimiento como victimas del conflicto armado. No son
unas victimas cualesquiera, sino unas con unas ancestralidades,
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Introduccidén

tradicionalidades, comunalidades v territorialidades que las han
constituido como grupo étnico. El proceso de etnizacion entra
a ser marcado por el régimen de victimidad.

Un tercer momento en las transformaciones del sujeto juridico
y politico de la negridad tiene que ver con las reunipnes
previas a la Tercera Conferencia Mundial contra el Racismo,
la Discriminacién Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas
de Intolerancia, celebrada en 2001 en Durban, Sudéafrica.
Aquello jugé un papel crucial en la consolidacién de redes
transnacionales entre activistas latinoamericanos y en la difusién
del término “afrodescendiente”. La palabra, inicialmente acufiada
en el Brasil de los arios ochenta, comenz6é a popularizarse en
toda la regién tras las reuniones preparatorias de la conferencia.
Desde entonces, la categoria ha sido utilizada por activistas,
funcionarios estatales, organizaciones no gubernamentales,
entidades de cooperacion internacional y académicos.®

La adopci6n del término “afrodescendiente” o el mismo énfasis
de lo “afro” refuerza la idea de una didspora con una historia
compartida de esclavizacién, de marcaciones raciales y de
racismo. Aqui se posiciona un sujeto racializado en el cual priman
las marcaciones raciales que glosan las comunalidades histéricas
de la didspora africana. Este concepto diaspérico incluye a un
sujeto mucho mas amplio, ya que abarca experiencias urbanas,
demandas de visibilidad estadistica y las luchas contra el racismo
y la discriminacién racial que no se agotan en la concepcién
mas culturalista de la diferencia radical que se posicionaba con
la nocién de comunidades negras como grupo étnico.

Asi, entonces, en términos de las subjetividades politicas
negras se dan apropiaciones simbolicas de lo africano,
como en turbantes, vestidos y nombres; apelaciones a
hermandades en la didspora, como en las religiones de
matriz afro nacidas en Cuba, Brasil o Hait{; expresiones de
resistencia, como los palenques y cimarrones, y referentes
intelectuales transnacionales, como Césaire, Fanon o Davis.

5  Aunque no han faltado sus criticos, como se anota en el primer
capitulo de este libro.
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Mucho mds recientemente, el informe de la Comisién de
la Verdad de 2022 y la creacion del Ministerio de Igualdad
y Equidad en 2023 han introducido en el vocabulario del
Estado el concepto de ‘pueblos étnicos’ para referirse a
los afrocolombianos, negros, palenqueros y raizales. En
esta nocion de ‘pueblos étnicos’, se integran de una nueva
forma tanto las caracterfsticas culturales (la ancestralidad,
la tradicién y la territorialidad) como las marcaciones
raciales y las experiencias de discriminacion, configurando
una nueva articulacion del sujeto juridico y politico negro.

Se reformula el concepto de sujeto juridico-politico de las
comunidades negras como grupo étnico de la década de
los noventa, conectandolo con el sujeto consolidado por
el régimen de victimidad y la experiencia afrodiaspdrica
de las primeras dos décadas del siglo xx1. Los pueblos
€tnicos ahora racializan lo que anteriormente se entendia
desde un culturalismo tradicionalista y diferencialista,
mientras que culturalizan lo que solian ser simplemente
identificaciones racializadas de la negridad. Equiparan la
diferencia cultural con las marcas raciales, introduciendo
un horizonte de tradicionalidad y comunalidad en las
experiencias de la didspora africana. Unifican la experiencia
de discriminacién racial y racismo en las violencias y
precarizaciones compartidas, creando un sentido de
“nosotros” que, aunque reconoce la heterogeneidad
de trayectorias y contextos, se define por profundas
esencialidades que caracterizan a estos pueblos como
entidades etnizadas a la vez que racializadas.

Lo que se habia constituido inicialmente en términos de
etnizacion ha devenido en este marco en etnicismo racial;
ha pasado de comunidades negras, como grupo étnico, a
pueblos étnicos afrocolombianos, negros, palenqueros y
raizales. Estos son los derroteros y transformaciones que
pueden ser mapeados en relacién con el sujeto juridico
y politico de la negridad. Son estas configuraciones
cambiantes las que inscriben y habilitan las diferentes ya
veces contradictorias subjetividades politicas negras.
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En esta introduccién he venido utilizando una serie de
términos como los de etnizacion, grupo étnico, pueblo étnico,
etnicismo racial, marcaciones raciales, racismo, diferencialismo
cultural, culturalizacion y culturalismo, entre otros. Sé que
he venido estableciendo una serie de distinciones analiticas
que no son tan obvias y que ameritan clarificaciones. Para
muchas personas, grupo étnico es un eufemismo de raza
(una forma de evitar reificar la existencia de lo que no existe
biolégicamente) o insisten en que cultura y etnia es lo mismo.
Empecemos con las nociones de raza, marcaciones raciales,
racismo y discriminacién racial. '

Sabemos, al menos desde los afios cuarenta del siglo
pasado, que lo que denominamos razas no supone unas
diferencias genéticas o bioldgicas entre las poblaciones
humanas. Desde una perspectiva biolGgica, las razas
entre los seres humanos no existen.® Tampoco se pueden
establecer necesarias correspondencias entre ciertos rasgos
fisicos observables como expresién de esta supuesta
entidad biolégica y una serie de comportamientos,
habilidades o caracteristicas de una poblacién o un
individuo. No obstante, en los imaginarios sociales, se
asume como una obviedad, parecida a que el Sol gira
alrededor de la Tierra, que las personas pertenecen a
una raza, que hay unas razas negras, indigenas, blancas o
mestizas. Es algo constatable a la simple mirada de ciertos
rasgos corporalizados, como el color de la piel, la forma
del cabello, la nariz, entre los mas evidentes. Desde esta
manera de pensar, también se suele asumir que existen
unas correlaciones entre pertenecer a una raza y tener
ciertas caracteristicas o formas de ser. Planteamientos como
“‘los negros bailan mejor porque lo llevan en la sangre”
son ejemplos “condescendientes” de este pensamiento
racialista, dado que lo que suele aparecer en esta linea
de pensamiento son ideas descalificantes y estereotipadas.

6 Bsto no quiere decir, por supuesto, que la biologia no tenga nada
que ver con las caracteristicas de nuestros cuerpos.
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Aunque es un hecho constatado que biolégicamente las
razas no existen, continuamos pensando y actuando en el
mundo social como si estas realmente existieran. Las razas
solo existen socialmente, nacieron con el colonialismo
para legitimar las desigualdades sociales enire europeos y
otras poblaciones, v se conservan hasta nuestros dias como
una poderosa impronta de dicha experiencia historica que
constituye, de multiples maneras, nuestro presente.

Seguimos nombrando las diferencias entre personas y
poblaciones desde categorias raciales (negro, indio, blanco,
mestizo) o las conservamos sin mayores interrupciones desde
ciertos eufemismos (como el de afro o afrodescendiente).
Tales categorias raciales responden a una serie de supuestos
deterministas propios del pensamiento racialista. A estas
practicas del nombrar la diferencia desde dichas categorias es
o que aqui denomino marcaciones raciales y hacen parte de
los procesos de racializacién de personas y de poblaciones.

‘Grupo étnico’, por su parte, ha tenido diferentes significados
segin el momento y el lugar. El significado que tiene hoy en
Colombia no es el mismo que tenia en los afios treinta, sesenta
u ochenta del siglo pasado. Desde el giro al multiculturalismo,
como ya lo hemos senalado, unas poblaciones son concebidas
como grupos étnicos, mientras que otras no. Los indigenas
son concebidos como grupos étnicos,’ al igual que las
comunidades negras. Dado que son reconocidos asi por el
Estado colombiano, tienen ciertos derechos y garantias, como
la consulta previa o la titulacién colectiva, entre otros.

El resto de colombianos no son reconocidos por el Estado
como grupos étnicos. No es que no tengan cultura, todos los

7  En el discurso juridico, asi como en el académico y el politico,
ha predominado la idea de que los indigenas son el paradigma
de lo que es un grupo étnico. la existencia de marcadores de
la diferencia, como los linglisticos y los culturales, expresados
en ciertas formas de vida comunitarias y tradicionales
territorializadas, es el criterio que se esgrime frecuentemente
para concebir a una poblacion determinada como grupo étnico.
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seres humanos son sujetos culturales, lo que sucede es que
los grupos étnicos son los “otros de la nacion” —para utilizar
una categoria sugerida por Segato (2007)—. Son poblaciones
ancestrales, con tradiciones culturales y territorios colectivos,
que se configuran como comunidades organizadas con
identidades diferenciadas de Occidente y de la modernidad.
Se los ha concebido en relacién arménica con la naturaleza -
unos nativos ecolégicos, como lo ha planteado Ulloa (2004)—,
con autoridades tradicionales y saberes espirituales.

Ahora bien, imaginar a indigenas y negros en €sos términos
es algo relativamente reciente. Para los negros, se empieza a
gestar a mediados de los afios ochenta (2013), mientras que
para los indigenas es un proceso que se remonta a comienzos
de los afios setenta (Gros 1999; Rojas 2011). La etnizacion es
el proceso mediante el cual algunas poblaciones devienen en
grupo étnico, como unos marcados, otros tradicionalizados,
comunalizados y ancestralizados de la nacién. Las marcaciones
étnicas, entonces, se refieren a los diacriticos que se ponen en
juego para establecer esas alteridades radicales culturalizadas.

Desde este marco analitico, grupo étnico no es simplemente
un eufemismo de raza ni mucho menos son sindénimos. Se
refieren a procesos diferenciables de gestion de la diferencia,
incluso cuando aparecen operando con respecto a las “mismas”
personas. Aunque se superponen de multiples maneras y
suelen ser confundidos, esto no significa que no sea relevante
tedrica y politicamente entender sus distinciones.

En el cuarto capitulo me centro precisamente en la historia
de los escozores y dilemas por parte de los antropologos
en relacién a la relevancia o no del término “raza” para sus
analisis. Durante los afios ochenta y noventa, en Colombia
era bien extendida entre los antropélogos una actitud de
sospecha y cuestionamiento a la utilizacién de la palabra
“raza’. Se argumentaba que, como las razas no existian en
cuanto entidades biolégicas, sino que eran una construccion
social asociada a la discriminacién racial, habia que abandonar
la palabra “raza” para no reforzar el racismo. En ese marco, se
sugeria reemplazarla por “etnia” o por “grupo étnico”.
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Para América Latina en general, se ha atribuido a la
poderosa influencia del “mito de la democracia racial”
esta actitud de sospecha y rechazo respecto al término
de “raza” como instrumento analitico no solo entre los
antrop6logos, sino también entre diversos intelectuales y
activistas. En contraste con este escozor, en lugares como
los Estados Unidos la raza es una categoria a la que se
recurre facilmente, un principio de inteligibilidad que se
impone sin mayor discusién. Raza es una obviedad, algo
que se asume como una evidencia que no requiere mayor
elaboracién, tanto que su ausencia entre académicos e
intelectuales latinoamericanos debe explicarse por un
cegamiento ideolégico, un mito como el de la democracia
racial. Nuevamente, aparece aqui el posicionamiento del
sujeto moral superior que debe salvar a los salvajes de si
mismos, de sus ignorancias e inadecuaciones.

En este capitulo se examina cémo en las tltimas décadas ha
cambiado dicha situacién, asi como cudles pueden ser las
explicaciones a ese juego de escozores y naturalizaciones.
La geopolitica del conocimiento es parte de la explicacion,
pero si no se la toma como simple imposicién. También
han cambiado sustancialmente las condiciones histéricas
en las que se configuran las disputas intelectuales y las
luchas politicas en muchos paises latinoamericanos.
Ademas, preocupaciones sobre la explotacién, opresion
y desigualdad constituidas desde ciertos paradigmas
tedricos y sensibilidades politicas han sido desplazadas por
problematicas, categorias y una nocién de politica como
demanda de derechos donde la diversidad, las identidades
y la discriminacion tienen un lugar preponderante.

Esto no significa que hoy en Colombia se reconozca tan
facilmente la existencia del racismo. Su negacion es una
realidad arraigada entre muchos colombianos que se
manifiesta en frases comunes como “en Colombia no somos
racistas”, “todos tenemos las mismas oportunidades”, “aqui
no hay segregacion porque todos somos mestizos”. En el
capitulo quinto se aborda esta modalidad de racismo que,
inspirado en Hall, denomino racismo en desmentida.
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No debe perderse de vista, por tanto, que la experiencia no
es una exterioridad de los discursos que nos constituyen.
Una actitud o practica puede ser experimentada como
discriminacién racial o no debido a que la experiencia vivida
depende en gran parte de los principios de inteligibilidad
y los sentidos comunes que habilitan apalabrarla. Las
experiencias vividas no estdn por fuera de la historia ni son
transparentes expresiones de la estructura social.

En las ultimas elecciones presidenciales, los ataques racistas
fueron particularmente virulentos. El odio racista hacia Francia
Marquez muestra que la incomodidad no solo se debe a su
lugar como mujer negra, sino a su postura politica que desafia
un orden de privilegios y jerarquias. Marquez, proveniente de
un entorno campesino y empobrecido, fue elegida como la
primera vicepresidenta negra de Colombia, junto a Gustavo
Petro, lo que marcé un hito en la historia del pafs.

Su eleccién implicaba entonces una esperanza por el cambio hacia
un gobierno de izquierda en un pais donde parte importante del
sentido comun se ha configurado como derecha. No debe de
perderse de vista, para entender las particulares articulaciones
de la discriminacién racial y el racismo en Colombia; que Francia
Marquez no era la Gnica candidata negra, sino que otros tres
candidatos negros también participaron en la primera vuelta,
pero ninguno de ellos recibié tantos ataques racistas como ella.
La figura de Francia Mirquez convocaba unas imbricaciones
de desprecios, sin duda, asi como crecientes ansiedades ante la
posibilidad efectiva de ser gobernados por una negra, sirvienta,
ignorante e igualada, alguien que no baja la mirada y asiente con la
cabeza quedandose silenciosamente en su lugar, “como debe ser”.

El racismo se articula de manera diversa y especifica en cada pais,
configurando la desigualdad social de modos distintos, segin
contextos histéricos y sociales. En paises como Brasil, México y
Colombia, el racismo no se ensambla ni opera de la misma manera
que en Estados Unidos, pero esto no implica su inexistencia o
menor impacto. Cada lugar tiene modalidades tnicas de racismo,
influenciadas por su historia y estructura social, y es esencial
reconocer estas diferencias al disefiar politicas publicas.
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Existen dos grandes modalidades de racismo: el racismo
manifiesto, evidente en sus efectos y reconocimientos sociales,
y el racismo en desmentida, que niega su existencia o la trivializa,
atribuyéndolo a actos individuales. Este tltimo utiliza narrativas
como el mestizaje para ocultar desigualdades estructurales
y-desplaza la responsabilidad del racismo hacia quienes lo
seflalan. En Latinoamérica, se observa una negacion del racismo
estructural, compardndose con Estados Unidos para evadir
la discusién local. Sin embargo, abordar el racismo requiere
reconocer su complejidad y sus multiples formas, sin reducirlo a
una dicotomia simplista de “nosotros no racistas” y “ellos racistas”.?

Ademds, en Colombia, la racializacién varia regionalmente.
En lugares como Cartagena, los criterios de racializacion
incluyen factores como la clase social, la educacién v el
prestigio, ademds de las caracteristicas fisicas, en un proceso
que Elisabeth Cunin (2003) denominé “competencia mestiza”.
Asi, alguien puede ser visto como negro en una region y no
en otra, lo que destaca la variabilidad de la racializacién en el
pais. Como lo dijimos al hablar sobre el primer capitulo, no se
puede perder de vista que la autoidentificacién como negro
(afro, afrocolombiano o afrodescendiente) no siempre coincide
con ser considerado negro por otros. Este desajuste entre
posicion de sujeto (ser percibido como negro) y subjetividad
(autoidentificarse como negro) es a menudo ignorado en
analisis que confunden la adscripcién con la autoidentificacién.

Como sostiene Claudia Briones (2002), es crucial una labor
tedrica que evidencie los diversos registros y Operaciones que
suponen raza (discriminacion racial y racismo) y etnicidad
(etnizacién y etnicismo) para comprender disimiles formas
de alterizacién social. Tales procesos histéricos y politicos

8  Esto no significa que no haya que interrumpir lo que opera
como sentido comin de ciertos académicos y activistas, quienes
asumen que la raza y el racismo son categorfas transparentes y
pertinentes para dar cuenta de cualquier practica de distincion,
jerarquizacién y dominacién. De un “aqui no hay racismo”, del
racismo en desmentida, algunos parecen pasar al otro extremo:
“iTodo es racismo v nada mds que racismo!”.
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de alterizacién no son uniformes, suponen entramados,
a veces inconmensurables, y no dejan de tener efectos
diferenciables en los imaginarios politicos v en el mundo en
general. Como se argumenta en este capitulo, la confusion
gmre marcaciones racializadas y diferencialismo culturalista
no ayuda a combatir la discriminacién racial y el racismo.

La nocién de “pueblos étnicos negro, afrocolombiano,
raizal y palenquero” expresa un cambio de un culturalismo
tradicionalista a un etnicismo racializado, yuxtaponiendo
marcaciones  raciales con  diferencias  ancestrales
culturalizadas. Esto complica la comprensién del racismo
y de la discriminacién racial al tiempo que introduce las
narrativas de ancestralidad y comunalidad.

Elproblemaesquelascategoriasracializadasno corresponc.ien
directamente a diferencias culturales. Por ejemplo, no existe
una Unica cultura negra/afro en Colombia, sino miltiples y
contrastantes expresiones culturales asociadas a poblaci,o.nes
y personas marcadas como negras. En el disefio de pohu;as
antirracistas, es esencial no confundir discriminacién racial
con racismo ni el racismo con diferencialismo cultural. La
violencia representacional, desde arriba y desde afuera, pero
también desde los académicos y lideres negros, supone, no
obstante, estas tersas correspondencias.

En el siguiente capitulo abordo las subjetividades politicas negras,
contrastando las figuras de Francia Marquez y Miguel Polo Polo. En
el contexto de la campaiia electoral colombiana, se evidenciaron
diferentes subjetividades politicas negras, entre las cuales tuvo
gran relevancia la postura de Francia Mirquez, centrada en
la denuncia del racismo estructural, el cuestionamiento a la
desigualdad social y en otras maneras de entender el bienestar
con su nocién de vivir sabroso. Esto hizo que fuera objeto
de numerosas expresiones de odio racial, como indicibamos
antes. Memes y mensajes que circularon por las redes fueron
particularmente violentos, animalizindola, considerindola
incapaz e indigna de aspirar al cargo de vicepresidenta. Se
difundieron diferentes marcaciones del estigma, movilizadas
desde la derecha, como guerrillera y resentida.
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En contraste, Miguel Polo Polo, un joven que fue
aspirante a la Ciamara de Representantes avalado por un
consejo comunitario de comunidades negras, encarna
una subjetividad politica negra abierta y orgullosamente
de derecha. En sus publicaciones en redes y en sus
intervenciones en el Congreso, Polo Polo despliega toda
una apologia al capitalismo y al mercado, a los que
concibe como formas de bienestar y progreso individual
y de los paises. Se distancia de las luchas por la igualdad
social, pues, como argumentaba en una famosa sesién del
Congreso, “de desigualdad nadie se ha muerto”.

Polo Polo considera que abogar por subsidios o cualquier
otro tipo de beneficios o accién afirmativa es una politica
nefasta que estd en contra de los estimulos al mercado y
al capital. Nadie le debe nada en términos de reparaciones
histéricas, porque la esclavizacién de los negros fue hace
mucho tiempo y ninguno de los descendientes de los
esclavistas de antano tiene hoy la culpa por lo que pasé
hace varios afos. Se enuncia a si mismo como alguien que
se ha hecho, que “ha salido adelante” por su esfuerzo y
trabajo, opuesto al odio racial que enarbolan muchos

- resentidos que buscan que el Estado los mantenga, lo que
reproduce la pobreza y la holgazaneria.

Son evidentes los contrastes e inconmensurabilidades en
las subjetividades politicas negras cuando Comparamos
a Francia Marquez con Miguel Polo Polo. No obstante, el
argumento va mucho mds alld de estas dos figuras para traer
a primer plano una discusién sobre la dimensién politica de
las subjetividades negras: se puede ser culturalista siendo un
liberal o alguien de derecha. No es suficiente con pertenecer
a una organizacion de base o a un consejo comunitario para
movilizar y disputar desde la izquierda o desde posiciones
“progresistas” las diferencias culturalizadas o racializadas.

Enunciarse como negro (o como cualquiera de sus multiples
inflexiones) no es una disyuntiva con ser de derecha,
conservador, liberal, neoliberal, “libertario”, de izquierda
u otras posiciones en el espectro de lo politico. No hay
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una necesaria correspondencia entre posicién de sujeto y
subjetividad politica. Las subjetividades politicas negras son
heterogéneas, cambiantes y contradictorias. Eso es lo que
busca argumentarse con este capitulo.

El ultimo capitulo aborda a Tumaco como un "mundo
negro” para complejizar la nocién de sujeto negro mds alla
de los moldes codificados por el culturalismo diferencialista
o el etnicismo racializado. Este mundo negro no remite a
una marcacion cultural ansestralizada y comunalizada ni a
esas estampas folklorizada del Pacifico que se consumen
en escenarios como el Festival Petronio Alvarez.

Lo que se expone aqui es una critica a las formas
estandarizadas de subjetividad politica negra que el
multiculturalismo ha sedimentado -aquella que aparece
ligada al ritual, a lo ancestral, a lo arménico— mostrandose
incapaces de captar la complejidad, conflictividad vy
contingencia con que la negridad se experimenta en
contextos como Tumaco. El mundo negro tumaquefio no
estd hecho de escenificaciones del reconocimiento por el
culturalismo diferencialista o el etnicismo racialista, sino de
practicas cotidianas de distincién, exclusién y pertenenqa
que estructuran las relaciones sociales, las economias
morales e imaginarios de respetabilidad.

El desplazamiento del significante “de color” para nombrar
a los blancos y mestizos —ya sean paisas, pastusos,
bogotanos o incluso europeos— revela una inversién de
las gramaticas raciales dominantes, que obliga a pensar
la racializacién como un proceso situado, histérico y
relacional. Asi, las pricticas de colorismo, discriminacion
racial y racismo estructural no desaparecen en un mundo
negro, sino que se reformulan y articulan localmente.

Este libro busca, en su conjunto, ofrecer insumos analiticos
para entender las complejidades de las subjetividades
politicas negras y el racismo en desmentida en Colombia.
Espera aportar a la produccion de nuevas imaginaciones
tedricas y politicas que puedan escapar a las clausuras
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estatales del derecho como techo de la politica y de
los fundacionalismos culturalistas o étnico raciales
que imposibilitan politicas de la articulacién y de Ia
transformacién mds alld de particularismos ensimismados.

Los términos y condiciones de las luchas que se vienen
deben ser imaginados desde lo que Gramsci llamé el
pesimismo del intelecto y el optimismo de la voluntad. Los
comités de aplausos, que reproducen sin parar los sentidos
comunes que hoy nos definen, incluso en lo que asumimos
como critico y disruptivo, son un lugar del cual se ha querido
escapar en los textos que componen este libro.
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¢Negro o afrodescendiente?:
debates en torno a las politicas
del nombrar en Colombia*

Para lo que menos deberia estar un
intelectual es para contentar a su audiencia:
lo realmente decisivo es suscitar perplejidad,
mostrarse contrario e incluso displicente.

Edward Said, en
Representaciones del intelectual.

frodescendiente es un término relativamente reciente,

pero ha adquirido una riapida visibilidad y creciente
aceptacién entre activistas, académicos y funcionarios no solo
en Colombia, sino también en diferentes lugares de América
Latina. La palabra afrodescendiente se ha ido posicionando en
multiples 4mbitos de la imaginacién tedrica y politica de las
dltimas dos décadas en el pais, interpelando a cada vez mas
personas y colectividades que se enuncian a si mismas o son
referidos por otros como afrodescendientes (Wade 2013).?

En nuestro pais, afrodescendiente se utiliza a menudo
como sinénimo de otros términos como afrocolombiano
o afro, aunque para algunos esto no es adecuado. Su gran

1 Publicado originalmente en: Perspectivas Afro, vol. 1, n° 1,
septiembre de 2021, pp. 5-32, doi:10.32997/pa-2021-3541.
Aunque este articulo se enfoca en Colombia, algunos de sus
planteamientos pueden ser igualmente relevantes para otros
paises de América Latina. Dejo a los conocedores de esas
realidades la labor de contrastar la pertinencia y alcances de mis
interpretaciones en contextos distintos al colombiano.

[S8]
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acogida se debe, en gran parte, al haberse presentado
como una alternativa para desplazar la palabra negro, la
cual se ha asociado en su origen y permanencia a un
pensamiento colonial y racista que ha sido impuesto para
legitimar su dominacién y desprecio (Blandén y Arcos
2015; Valencia 2019). Desde esta perspectiva, entonces,
negro aparece como un término del pasado que debe ser
no solo reemplazado, sino interrumpido por la palabra
afrodescendiente (o afrocolombianc o afro). Por lo tanto,
negro ya no tendria mayor cabida en el presente y futuro
del campo académico ni, mucho menos, en las agendas
de las luchas politicas de las poblaciones ahora referidas
para dignificarse a si mismas como afrodescendientes,
afros o afrocolombianas.

Aunque comparto la preocupacién por las complejas
imbricaciones entre el discurso y las relaciones de
dominaciéon que se inscriben en el legado racista y
colonial del término negro, también considero que es
relevante examinar mis detenidamente este relato que
esgrime a rajatabla su sustitucién por afrodescendiente,
afrocolombiano o afro, como si estos ultimos estuviesen
simplemente embebidos de una dignificacién tal que
esquivarian el racismo y los legados coloniales.

Como espero argumentar en este escrito, los términos
afrodescendiente, afrocolombiano o afro tampoco se
encuentran por fuera de la historia ni de la politica, pero no
son simples ni necesarias puridades ni exterioridades de las
relaciones de dominacién. A pesar de que han sido ungidos
por las mdas disimiles figuras (que abarcan un amplio
espectro que no puede dejar de incluir, por supuesto, a
las mismisimas comunidades), mi argumento es que no se
puede asumir sin mis que sus significados dignificantes,
emancipatorios y contrahegemonicos estdn garantizados.

Recordemos que los significados nunca estan clausurados
y que parte importante de la disputa politica consiste
precisamente en desnaturalizar y transformar estos
significados (Grossberg 2018; Butler, Laclau y Zizek 2003).
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Los totalitarismos en torno a coémo se tiene que hablar
sobre el mundo, que movilizan las purgas linglisticas
sobre el bien hablar, desconocen que la simple imposicion
de unas cosméticas del lenguaje suele dejar incélumes las
arquitecturas del pensamiento y el entramado de practicas
naturalizadas de la desigualdad social, muy a pesar incluso
de sus mads fervientes proponentes.

Por tanto, no busco en este escrito proscribir el uso de
un término en concreto (sea el de negro o los de afro,
afrocolombiano o afrodescendiente) ni mucho menos
pontificar sobre cudl término se deberfa utilizar en los procesos
de la correcta identificacién de individuos o colectividades.
Antes bien, inspirado en el trabajo de Stuart Hall (2015 [1994]),
en este articulo me interesa escudrifiar las densidades de las
politicas del nombrar para vislumbrar los diferentes sujetos
politicos que se habilitan o clausuran en aras de interrumpir
las tentaciones autoritarias de imponer un lenguaje que, a
menudo, se asume como politicamente correcto.

Historicidades

A finales de los afios noventa y comienzos del siglo xxi,
el término afrodescendiente comenzd a adquirir una
circulacién mas amplia, trascendiendo el mbito restringido
en el que habfa surgido originalmente. Forjada en los
afios ochenta por ciertos sectores del movimiento negro
brasilefio, la nocién tuvo inicialmente un uso limitado
incluso dentro de Brasil y permanecié pricticamente
ausente en otros paises latinoamericanos. No fue sino
hasta el proceso de articulacién regional impulsado por
las reuniones preparatorias de la Conferencia Mundial
contra el Racismo —celebrada en Durban en 2001- que
el término empez6 a consolidarse como categoria politica
y de identidad en diversos contextos nacionales (Romero
2012). Es conocida la expresion del activista Jorge Romero
Rodriguez sobre una de estas reuniones preparatorias,
realizadas en Santiago de Chile en el 2000, indicando que
“entramos como negros y salimos afrodescendientes”.
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Desde entonces, lideres y militantes de los mas diversos
movimientos y organizaciones en distintos paises de América
Latina se han identificado con el término afrodescendiente
apropidndoselo para referirse a sus trayectorias, experiencias
y subjetividades. Obviamente, esta identificacién no aplica
para todos, ya que, como veremos mds adelante, el término
afrodescendiente no ha estado exento de criticas. También hay
diferencias en su adopcion o no, dependiendo de los paises.
En unos, como en Colombia, México, Ecuador o Argentina, es
de uso frecuente (también afrocolombianos, afromexicanos,
afroecuatorianos o afroargentinos) entre los activistas. En otros
contextos, como en Salvador de Bahia, se puede participar de
un seminario durante varios dias con una nutrida intervencion
de activistas de diferentes partes de Brasil y con trayectorias
muy distintas sin escuchar el término afrodescendiente (ni
afrobrasilefio) ni una sola vez, puesto que todo el tiempo se
habla de si mismos o de otros desde el de negro.?

El término afrodescendiente no solo ha interpelado a activistas
de varios paises en América Latina, sino que también ha
colonizado el vocabulario de diferentes entidades estatales
y organizaciones no gubernamentales. La cooperacion
internacional se refiere en sus documentos y programas a los
afrodescendientes y, como sabemos, la ONU —~Organizacion
de Naciones Unidas- ha incluso declarado la década que
va del 2015 al 2024 como Decenio Internacional para los
Afrodescendientes.® Programas e iniciativas estatales, en
gobiernos con espectros ideolégico- politicos tan disimiles

3 En concreto, tengo en mente aqui mi participacién en €l seminario
de posgrado Fabrica de Ideas, “A nova era dos extremos: Novos
populismos, novos extremismos, novos processos identitarios: Uma
perspectiva transcontinental”, realizado en la Ceao-Ufba de Salvador
de Bahia entre el 26 de agosto y el 6 de septiembre de 2019.
Obviamente, no busco generalizar esta experiencia, sino simplemente
indicar lo sorprendente que puede ser para alguien que liega de
Colombia, donde las palabras afrodescendiente, afrocolombiano y
afro son recurrentes en cualquier seminario de este tipo.

4 Para ampliar esta informacién, se puede consultar el sitio web
oficial de la Unesco: www.un.org/es/observances/decade-
people-african-descent (Acceso: 27/03/2025).
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como los de Alvaro Uribe y Cristina Fernandez de Kirchner,
encontraron en la palabra afrodescendiente (o afrocolombiano
o afroargentino) el significante adecuado para referirse a
poblaciones especificas dentro de sus respectivos paises.

Porsu parte, entre los académicos el término afrodescendiente
se ha ido posicionando en los titulos de sus publicaciones,
proyectos de investigacién, ponencias y otras intervenciones
orales. En Colombia, por ejemplo, donde negros, poblaciones
negras, grupos negros, comunidades negras y gente negra
eran palabras frecuentes hasta hace unos pocos afios, hoy
aparecen con menos frecuencia (si es que aparecen), dado
que en muchos casos han sido reemplazadas por el término
afrodescendiente (o por otros como los de afrocolombianos,
afrochocoanos o simplemente afros).

Al examinar la circulacion del término afrodescendientes por
estos circuitos de activistas, de académicos y de funcionarios
gubernamentales, se torna evidente que es una, palabra
a menudo investida con connotaciones positivas. Esta
utilizacién se ha ido extendiendo también a otros dmbitos
como los medios o la escuela, sobre todo entre docentes
interesados en la Catedra de Estudios Afrocolombianos. Varias
publicaciones, escritas por autores que se posicionan como
afrocolombianos o afrodescendientes, también recurren a
una abierta defensa de términos como afrodescendiente,
al tiempo que toman una marcada distancia de la
palabra negro.’ Por tanto, el término se ha vinculado con
experiencias de reivindicacion y de dignificacion de quienes
se identifican a si mismos como afrodescendientes o con
practicas de reconocimiento de quienes se refieren, con esta
palabra, a otras personas o sectores poblacionales.

El prefijo “afro”, en una variedad de combinaciones de lugar
(afrocartageneros), nacién (afrocolombianos), regional
(afrolatinoamericanos o afrocaribefios) o de comunalidad

5  Entre los autores que lo han hecho se encuentran Santiago
Arboleda (2018), Melquiceded Blanddn y Arleison Arcos (2015),
José Caicedo (2013) y Luis Eresto Valencia (2019).
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(afrodiaspéricos), se intercambia y combina de disimiles formas
con el término afrodescendiente en los discursos de activistas,
funcionarios y académicos. Aunque con menor recurrencia,
la forma sustantivada afro también opera como complemento
o sustituto del término afrodescendiente en estos discursos.

No todas estas palabras son tan recientes como
afrodescendiente. Algunas, incluso, se han estado utilizando
desde varias décadas antes. En Colombia, por ejemplo,
desde mediados del siglo pasado, publicaciones y autores
como Thomas Price o José Arboleda utilizaban la palabra
afrocolombianos y ya se referfan a las “investigaciones
afrocolombianas” como un especifico campo académico.$
Asi, Arboleda publica en 1952 en la Revista Javeriana un
articulo titulado “Nuevas investigaciones afrocolombianas”,
mientras que dos afios después, en el segundo ndmero
de la Revista Colombiana de Antropologia, aparece un
articulo de Price titulado “Estado y necesidad de las
actuales investigaciones afrocolombianas”.

Por tanto, para los afios ochenta y noventa, antes de que
en Colombia se difundiera el término afrodescendiente,
sobre todo entre algunos académicos y activistas, no era
extraordinario encontrarse con la utilizacién de la palabra
afrocolombiano. Muchos de estos activistas y académicos,
desde ese entonces, entendian que recurrir al término
afrocolombiano constituia una reivindicacién politica que
problematizaba las connotaciones despectivas y racistas
asociadas a la palabra negro.

6 No se puede perder de vista que, varias décadas antes de que
se utilizard el término afrocolombianos, en contextos como el
estadounidense circulaba el €rmino afro-americans, asociado con
los estudios impulsados por Melville Herskovits y sus discipulos sobre
los diferentes grados de retenciones africanas, en distintos paises de
las Américas, desde las primeras décadas del siglo xx (Hurtado 2020;
Pulido 2007). Tanto Price como Arboleda estuvieron dirigidos por
Herskovits en sus trabajos de doctorado y maestria, respectivamente.
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Asi, por ejemplo, antropélogos como Nina S. de Friedemann
y Jaime Arocha, o historiadores como Adriana Maya y Rafael
Diaz, reivindicaban el concepto de ‘afrocolombiano’ desde
lo que denominaron la “perspectiva afrogenética”; esto
es, la valoracién de Africa y los legados africanos en los
procesos de creacion cultural de los afrocolombianos y en
sus aportes a la construccion de la naciéon.” Para Friedemann
y Arocha, por ejemplo, esta perspectiva buscaba cuestionar
los procesos de invisibilizacion y estereotipia que habian
arraigado y reproducido concepciones y pricticas racistas
desde los medios y la academia hasta lo mids profundo de
la vida cotidiana de los colombianos en general.®

Antes de la emergencia y posicionamiento en Colombia
del término afrodescendiente, activistas como Juan de Dios
Mosquera (1985), figura histérica del Movimiento Nacional
Cimarron, también esgrimian con ahinco la relevancia del
concepto de ‘afrocolombiano’ para cuestionar las improntas
cosificantes y racistas asociadas a la palabra negro. Juan de
Dios Mosquera no ha estado solo. Otros activistas, sobre
todo desde los afios noventa, han confluido en denunciar
esta palabra (negro) para sustituirla por afrocolombiano.

No obstante la clara existencia de sectores académicos y
activistas que han apelado a términos como afrocolombiano
(y sus diversas derivaciones como afrochocoano,

7  Para ampliar sus argumentos, ver Arocha (1999, 2009), Diaz
(2009), Friedemann (1992) y Maya (1998). Para un analisis
historiografico de esta perspectiva, ver Pulido (2011).

8 No obstante, es importante entender que estas politicas del
nombrar tuvieron cambios a lo largo de sus escritos. Friedemann,
por ejemplo, recurrié a términos como grupos negroides,
grupos negros y negro, entre otros, antes de adoptar el de
afrocolombianos en sus escritos hacia finales de los ochenta
(Velandia 2017). Pero, incluso después de adoptar y defender
el término afrocolombiano, esto no significé el abandono del
término negro u otros asociados a €l. Asi, la importante revista
dirigida por Friedemann hasta su muerte, en 1998, fue llamada
Américas Negras, mientras que uno de sus Gltimos libros tuvo
por titulo La saga del negro (1993).
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afrocartagenero, afrourbano), en el establecimiento
académico y en el entramado juridico-politico era frecuente,
hasta los afios noventa, que se recurriera a una serie de
t€rminos asociados a negro. Ademas de las palabras como
negro o negros, en el vocabulario de unos y otros aparecian
términos como grupos negros, cultura negra, poblaciones
negras, comunidades negras o gente negra (Smith Cérdoba
2019 [1980}; Zapata Olivella 2017 [1988] y 1974; Valderrama
2018). Asi, por ejemplo, en el libro publicado por Silvia
Valero (2020), donde se transcriben intervenciones y
debates de las comisiones durante el Primer Congreso de
la Cultura Negra de las Américas (Cali 1977), y en el cual
participaron destacadas figuras e intelectuales de Colombia
y del extranjero, circulan profusamente términos como los
de negro, pueblo negro y cultura negra, ya que ese era el
vocabulario al que usualmente se apelaba en la época.

También es notable cémo las importantes transformaciones
juridicas asociadas a la Constitucion Politica de 1991 vy su
articulo transitorio 55, que se encarnan en la Ley 70 de 1993,
no fueron formuladas desde la nocién de afrocolombiano,
sino desde la de comunidades negras. En el texto de la Ley 70,
solo en un pasaje relacionado con las definiciones aparece
la expresién familias de ascendencia afrocolombiana.®
El sujeto politico y juridico no fue enunciado para aquel
entonces con el término afrocolombiano (ni mucho menos
con afrodescendiente), sino con el de comunidades negras.

Esta preferencia por comunidades negras en vez de
afrocolombianos (o0 comunidades afrocolombianas) no
puede ser atribuida a un desconocimiento ni a una ausencia
de las voces de académicos y activistas que estuvieran mas
cercanos al término afrocolombiano. Para mencionar solo
un caso, Jaime Arocha fue uno de los académicos que

9  Eltexto de la ley dice: “Comunidad negra: es el conjunto de familias
de ascendencia afrocolombiana que poseen una cultura propia,
comparten una historia y tienen sus propias tradiciones y costumbres
dentro de la relacién campo-poblado, que revelan vy conservan
conciencia de identidad que las distingue de otros grupos étnicos”.

42

7 ‘

i(Negro o afrodescendiente?

integraron la Comisién Especial para las Comunidades
Negras que se encargd, por decreto gubernamental, de
redactar entre 1992 y 1993 el texto de la mencionada Ley 70.
No obstante, por razones que no puedo profundizar aqui,™
el sujeto juridico y politico del giro al multiculturalismo
en los afios noventa fue encarnado desde el término de
comunidades negras. Sus superposiciones y derivas hacia
lo afrodescendiente y lo afrocolombiano son aspectos que
se articulan después 'y que ameritan una etnografia todavia
por realizarse, la cual involucraria no solo el discurso de
los expertos v las subjetividades politicas de los activistas,
sino que tendria que abarcar multiples y contradictorios
escenarios nacionales, regionales y locales.

En suma, si revisamos las publicaciones académicas y los
textos de legislacién, es claro que para los afios ochenta
y comienzos de los noventa no habia sido ampliamente
sustituido en el lenguaje académico y juridico-politico la
utilizacién de negro por afrocolombiano. Hasta entonces,
negro aparecia como un referente recurrente, mucho
mis que afrocolombiano. Esto ha cambiado hoy con
el posicionamiento del término afrodescendiente (v las
diferentes articulaciones prefijales o sustantivadas de lo
afro). Asi, se pueden registrar situaciones en las que el
cuestionamiento del término negro y sus derivados se ha
expresado con mayor contundencia. En el terreno juridico,
por ejemplo, se cuenta incluso con una demanda de
inconstitucionalidad a la expresion “comunidades negras”
que aparece en el articulo transitorio 55, en la Ley 70 de
1993 v en una estela de decretos vy sentencias de la Corte
Constitucional. En la Sentencia C-253/13 del 25 de abril
de 2013, dicha Corte responde al demandante Harold
Javier Palacios Agresott, quien pedia que la expresién
“‘comunidades negras” fuera “declarada inconstitucional
porque posee una connotacion negativa y racista que
desconoce los derechos de la poblacién afrocolombiana”.
En el documento, se sefiala que, para Palacios Agresott,

10 Para un abordaje en detalle de estas razones, ver Restrepo (2013).
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no es correcto hacer uso del lenguaje que quedd
como legado de este fatidico episodio [el de
la esclavitud], desde ningin punto de vista es
correcto rendir culto a este hecho utilizando
el mismo calificativo que usaron los esclavistas
como lo es el uso de la palabra negro en contra
de personas originarias de Africa, sin saber las
consecuencias negativas que esta palabra tuvo en
ese momento histérico y tiene en la actualidad
(Sentencia C-253/13: 3).

Aunque la respuesta de la Corte es contraria a lo que esperaba
el demandante, lo relevante para mi argumento radica en que se
articulan voces que consideran que términos como comunidades
negras, por su asociacién a la palabra negro, debieran ser
erradicados del discurso juridico-politico del Estado, incluso
en lo referido a aquellas iniciativas que han sido creadas en
nombre de garantizar sus derechos como grupo étnico.

Esto no es un asunto circunscrito a las disputas por una
adecuacion del lenguaje juridico-politico del Estado. En lo
trascurride del milenio, diferentes académicos e intelectuales
que se reconocen a si mismos como afrocolombianos
también han insistido en que negro es un término
heredero del racismo nacido con la esclavitud colonialista,
que deshumaniza y cosifica a personas al reducirlas a
unos rasgos como el del color de la piel (Arboleda 2018;
Blanddén y Arcos 2015; Caicedo 2013; Valencia 2019). Con
diferentes énfasis, confluyen en argumentar que conservar
ese término para referirse académica o politicamente a
unas poblaciones, culturas, grupos o personas no hace
mas que reproducir categorias racistas con un trasfondo
colonial. De ahi que es importante purgar el lenguaje de
cualquier vestigio de discurso racial.

De tiempo atris, el antropdlogo chocoano Rafael Perea
Chald ha argumentado vehementemente por qué debe ser
abandonado el término negro como “etnénimo” para referirse
a los descendientes de la didspora africana. En uno de sus
articulos, plasmaba su argumento de la siguiente manera:
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1°) Dicha palabra es creada contra nosotros, por
nuestros enemigos. 2°) Nos cosifica. 3°) Nos quita
la condicién de humanos. 4°) Nos desconecta
de nuestro territorio ancestral. 5°) Oculta nuestra
historia remota y tapa la felonia reciente del
etnocidio y secuestro de millones de personas
humanas y el secuestro de sus victimas. 6°) El
vocablo nos desprecia. 7°) Es producto de la
supremacia europea. 8°) No consulta nuestras
voluntades. 9°) Nos homogeniza. 10°) Nos
estereotipa. 11°) El nombre de mis hijos, se los
da mi familia y yo, con una clara intencién de
engrandecerlo y atarlo a la historia ancestral.
Ademis, todo nombre debe llevar una condicién
dignificante (Perea Chald 2004: 152).

En una linea de argumentacién parecida, el historiador
chocoano Sergio Mosquera, en el primer video de una serie
de conferencias publicadas en Facebook, con un atuendo
africano y rodeado de numerosos objetos que remiten a
Africa, también cuestiona la relevancia del término negro para
“aqutonombrarnos”. Luego de hablar de las transformaciones
asociadas a la Constitucién de 1991, con su giro al
multiculturalismo, Mosquera afirmaba que habia surgido

una discusién en Colombia, que todavia hoy sigue
siendo muy importante, de [definir] realmente
qué sSOmOs NOSOtros: ¢SOMmoOS NEegros?, SOMmos
afrodescendientes?, ssomos mulatos?, ;somos
morochos?, ssomos morenos?, ;qué somos?, scuil
es el concepto que nos va a definir? Entonces
nosotros empezamos en Colombia a intentar
definirnos, a intentar autonombrarnos, a intentar
autorreconocernos. (Y por qué se da este proceso
de intentar autorreconocernos? Porque antes nos
habian nombrado, fueron otros los que en un
momento dado dijeron “ustedes son negros”, y
nosotros hasta hoy hemos creido realmente la
mentira, el engafio, el apodo de ser negros. ;Qué
queremos decir entonces? Que tenemos que volver
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a entender qué significa ese concepto de negro,
qué significa socialmente, biol6gicamente, porque
es un concepto histérico que es una construccién
social [...], que tiene una historia, que tiene una
evolucién v que se encuentra enmarcado dentro
de un sistema. Pues bien, qué queremos decir?
Que nosotros, empiricamente, nunca fuimos
negros, sino hasta el siglo xvi. El concepto, la
identidad del africano y sus descendientes es
una construccion del hombre blanco, europeo
y basicamente cristiano [...]. El hombre blanco
nos confundié al nombrarnos, nosotros no nos
autonombramos. Al nombrarnos, nos confundié
y hoy todavia estamos confundidos.!!

Para indicar otros ejemplos, libros como el de Melquiceded
Blanddn y Arleison Arcos (2015) o el de Luis Ernesto Valencia
(2019) abordan en detalle este cuestionamiento del término
negro como producto del colonialismo europeo y expresién
del racismo. Ello evidencia, entonces, que el significante negro
se ha ido problematizando cada vez mas y ha sido desplazado
por otros términos como afrodescendiente, afrocolombiano
o afro. Es en este marco que se puede rastrear cémo el
término afrodescendiente y las articulaciones prefijales y
sustantivadas de lo afro (como afrocolombiano) han devenido
como una “emergente y quizds mas dura hegemonia” (Wade
2013: 29), sobre todo en los discursos expertos de académicos
y juridicopoliticos contemporineos.

El argumento planteado -que términos como afro,
afrodescendiente o afrocolombiano han devenido
hegemonicos— puede sonar cuando menos sorprendente sino
abiertamente sospechoso y descabellado, particularmente para
quienes asumen una lectura moralizante y nada gramsciana

11 Sergio Antonio Mosquera. 2020. “De negros a afrodescendientes”.
Facebook, 34:06, Publicado: 17 de septiembre de 2020. Min:
12:20. Disponible en: www.facebook.com/sergioantonio.
mosqueramosquera/videos/3491646894231368 (Acceso: 15/10/2017).
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del concepto de hegemonia.’? En un universo mental donde
hegemontia es sinénimo de malo, de blanco, de Occidente y de
imposicion por la fuerza... no puede dejar de ser un sinsentido
que afro, afrodescendiente o afrocolombiano, usualmente
esgrimidos desde un homogéneo y transparente “nosotros”
(los subalternos, los oprimidos, los despojados, etc.), puedan
ser considerados como hegeménicos. En ese universo mental,
los términos afrocolombiano, afrodescendiente y afro (mas
atn cuando son apalabrados por activistas o académicos
que se enuncian como tales) solo pueden aparecer como
contrahegemonicos. Lo son en una obviedad definicional y
argumentar lo contrario no deja de ser un oximoron.

A pesar de que algunos activistas y académicos prefieren, sin
duda, enmarcar estas utilizaciones de lo afrodescendiente, lo
afro y afrocolombiano como una “practica contrahegemonica”,
con la mas superficial revision de la documentacién del mundo
de las oenegés, de la cooperacién técnica internacional o de los
gobiernos (incluyendo los de derecha), asf como la asistencia
a las reuniones, talleres o eventos impulsados por estos
actores, es notable ¢cémo los enunciados predominantes se
articulan desde un vocabulario que apela predominantemente
a lo afrodescendiente, a lo afro y a lo afrocolombiano. Sin
la misma contundencia, en los medios como la prensa y
la televisién de los sectores dominantes también se puede
notar un posicionamiento de este lenguaje que apela a lo
afrodescendiente, a lo afrocolombiano y a lo afro.

En dicho marco, términos como afrodescendiente, afro o
afrocolombiano han ido articulindose cada vez mas como
el lenguaje correcto y esperado, como la manera adecuada
de hablar. En ciertos escenarios, no hacerlo produce abiertas
molestias que incluso llevan a corregir en publico a quien no
recurre 4 tales términos. Y esto no solo ocurre con personas

12 Para una lectura cuidadosa del concepto gramsciano de hegemonia,
mis alld de las comunes facilerias moralistas y sus equivocadas
equiparaciones con la dominacién por coerci6n, se puede consultar
los trabajos de Stuart Hall (2018 [1988]), Raymond Williams (2009
[1973]) o Ernesto Laclau y Chantal Moufte (2004 [1985)).
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que encajarian en el afuera del “nosotros”, es decir, en esa
nocién de “enemigos” (para recurrir a la diciente expresion de
Perea Chala arriba citada), sino también con afrodescendientes,
afrocolombianos o afros de los sectores mas empobrecidos
urbanos o campesinos, incluyendo mujeres y hombres mayores
sin una gran formacién académica. Ya no es simplemente
una incomodidad que se reprime en silencio, sino que se
transforma en una accién deliberada de correccién orientada
a quienes se asume que, por ignorancia o terquedad, emplean
términos como negro para referirse a si mismos o a los demis.
Esta correccion abarca una gradiente que va desde el abierto
y violento escarnio publico hasta la mis condescendiente
actitud de la paciente y carifiosa ilustracion.’

Cuestionamientos

Aunque en ciertos 4mbitos y paises recurrir a un término como el
de afrodescendiente es una prictica hegemoénica, esto no significa
que haya estado exento de criticas. Uno de los cuestionamientos
mas escuchados es la falta de especificidad. Se argumenta que,
si todos somos miembros de la misma especie, Homo sapiens,
originada en Africa, todos serfamos afrodescendientes. Desde
esta perspectiva, entonces, afrodescendientes no serian solo los
miembros de la didspora africana asociada a la esclavizacién en
el temprano periodo colonial, no solo las gentes racialmente
marcadas como “negras”. También se ha indicado que el
término afrodescendiente no nace “desde abajo”, sino que es
una imposicion “desde arriba” por las burocracias y académicos.

13 Aqui se abre una fascinante discusién, que no puedo abordar
en este texto, sobre cémo se explican los intelectuales que se
enuncian a si mismos como afrocolombianos o afrodescendientes
que otras personas de ese “nosotros” se continien enunciando
publicamente desde el significante negros o, incluso, lo
reivindiquen en sus Iuchas politicas. Argumentos como la “falsa
consciencia” son frecuentes en estas “explicaciones”, Io cual no
solo indica los horizontes teéricos movilizados, sino también el
lugar moral desde donde se articulan. Para ampliar c6mo operan
tales apelaciones a la “falsa conciencia” en la teoria social y
politica reduccionistas, ver Hall (2010 [1985)).
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Sobre estos cuestionamientos, Rafael Perea Chald, el
antropologo chocoano antes citado, escribe:

Bastante costd que el grueso de los colombianos
de ancestria africana, se apropiaran del
autoetnénimo afroamericano, cuando de pronto
Jaime Arocha Rodriguez desde su obra los
ombligados de ananse [sic] y prevalido de la
institucionalidad, se vuelve difusor de un nuevo
etnénimo: “Afrodescendiente” ...}, siguiendo al
sociblogo [sic] brasilero Sueli Carneiro.

En nuestra bisqueda de un autoetnénimo de
consenso, rdpidamente algunos adalides del
llamado “Proceso de Comunidades Negras”
(PCN), empezaron a propagarlo y la burocracia
multilateral, también lo ha acogido. La ONU en
Durban, Surafrica 2001, y mds recientemente
la UNESCO. Por nuestra parte, lo repudiamos
categbricamente frente al siguiente raciocinio:
1°) Es anticientifico. 2°) Es extracomunitario. 3%)
Procede del autoritarismo académico.

[1.9] Es anticientifico porque a la luz de la
Arqueologia, la Paleantropologia y la Genética,
el Homo Sapiens sapiens [sicl, es originario de
Tanzania, de las inmediaciones de la garganta de
Olduvay, Africa del sur [sic). 2°) Ese nombre no
brota del seno de nuestra comunidad. Por tanto,
es un exonimo. 3°) Es producto de la autoridad
académica, convertida en autoritarismo de cientos
de académicos, que en una posicién colonialista
deciden nominar, a su parecer, e inconsultamente
a nuestra comunidad (2004: 153).

Miés alldi de que se compartan o no sus argumentos, la
cita ilustra algunos de los planteamientos esgrimidos para
cuestionar la pertinencia del término afrodescendiente.
Afrocolombianos o afroamericanos serfan los “etnénimos”
que, segin Perea Chald, son los acertados, porque son los
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que se han dado a si mismos y los que se deben utilizar
para nombrar a “nuestra comunidad”.*

Por su parte, el historiador afrocolombiano Leonardo
Reales cuestiona, en su tesis de pregrado en Historia, la
relevancia de recurrir al término afrodescendientes para
optar por el de afrocolombianos:

También deseo aclarar porqué [sic] hallo erréneo
usar la expresion “afrodescendiente” para hablar de
los descendientes de las personas africanas negras
que vivieron esclavizadas (o libres) en América.
Si bien antes del afio 2000 se presumia que la
cuna de la humanidad se encontraba en Africa,
hoy la duda estd resuelta segiin un estudio de la
revista Nature. “New evidence from mitochondrial
genomes bolsters the hypothesis that the place of
origin of modern humans was sub-Saharan Africa
and the dispersal from Africa ocurred within the
past 100.000 years”. Seguin este estudio cientifico,
quedaria confirmado que todos los seres humanos
son afrodescendientes y por eso es un error
hablar como se dijo. Asi, si se quiere mencionar
a la gente a partir de su origen africano, se debe
hablar de gente y/o poblacién afrocolombiana,
entendijendo por ésta la que desciende de los(as)
africanos(as) negros(as) esclavizados(as) traidos
violentamente al pais. Sin embargo, debo aclarar
que también existe una tendencia que usa el
término “afrodescendiente” con el fin de combatir
la invisibilidad de la que son victimas los(as)

" 14 En otro texto, Perea Chald escribia al respecto: “Los hijos de
Africa y de su didspora, deben tener gentilicio afroamericano
que es un autoendénimo dignificante, en oposicién al adjetivo
sustantivado evocativo de la racista escala colorida de los
‘filoesclavizadoristas’, negro”™ (2002: 214). Para una discusién
de las politicas de la representacion y las relaciones de poder

‘que se agencian en las obliteraciones articuladas en nombre del -

“nosotros/ellos”, puede consultarse Restrepo (2005).
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afrocolombianos(as), proponiendo con éste la
recuperacion de la memoria africana. Tendencia
en la cual se destacan autores(as) como Nina
de Friedemann, Adriana Maya, Jaime Arocha y
Aquiles (2001: 11-12).7

Desde otro lugar, se ha cuestionado la relevancia de
que afrodescendiente devenga el sujeto de las politicas
publicas de accién afirmativa en Brasil. Rita Laura Segato
(2006) ha argumentado que en una sociedad como la
brasilefia, donde algunos “blancos” se identifican como
afrodescendientes porque comparten una serie de
practicas de legado africano o estin asociados a sectores
poblacionales negros, se introduce una ambigiiedad
problemdtica en las politicas de accién afirmativa, ya que
negro (y no afrodescendiente o afrobrasilefio) contintia
siendo un signo racializado por el cual se discrimina a unas
personas en particular. No se sufren los efectos y violencia
del racismo en Brasil por identificarse afrodescendiente
o afrobrasilefio sin estar marcado racialmente, sino por
ser negro. Para Segato, entonces, en Brasil el sujeto de
las politicas de accién afirmativa no puede operar desde
un término como el de afrodescendiente, sino que esas
politicas requieren ser enunciadas desde lo negro:

15 Como no recordaba de dénde habia transcrito la cita, le escribi a
Leonardo para que me ayudara con la referencia. Su respuesta es
muy relevante para lo que venimos discutiendo en este este articulo,
por lo que la transcribo con su permiso: “Te cuento que ese texto es
de mi tesis de pregrado (la de historia, en Los Andes, que me dirigid
Adriana M [Maya] que nunca fue publicada, y que escribi antes de
la Conferencia de Durban, la cual a propésito me hizo replantear
y aceptar pocos meses después el término afrodescendiente como
concepto politico (reivindicativo), lo cual de hecho resalto en distintas
posteriores publicaciones. Ese texto tiene mds de 20 afos y si bien

puede ser vilido para el deBate académico, ya NO hallo erréieo

el uso del término desde el punto de vista del activismo étnico/
politico, €l cual comencé a ejercer justamente en aquel 2001 de
manera abierta”. Mantuve la maytiscula y la redaccién de su respuesta
(conversacion por el Messenger de Facebook. 23 de febrero de 2021).
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La afro-descendencia no es, en Brasil, exclusividad
de las personas negras. Por eso, a pesar [de] que se
trata de un término mas elegante que “negro”, afro-
descendiente no debe ser utilizado para hablar
de los beneficiarios de las politicas afirmativas
basadas en principios de discriminacion positiva,
porque afro descendientes son la mayor parte
de los brasileros “blancos”, debido a la intensa
mixigenacién durante siglos en razén de Ia
demografia extremadamente desigual de las
razas en el periodo colonial, con gran escasez de
blancos (Segato 2006: 10).

Segato considera relevante que las disputas y politicas
antirracistas en Brasil mantengan la especificidad y el escozor
del significante negro, lo que contrasta con argumentaciones
como las de Perea Chald (2004), quien descarta este significante
como una marcacién necesariamente racista e impuesta por los
esclavizadores. Ambos cuestionan, sin embargo, la apelacién
al término afrodescendientes, lo que nos lleva a no perder de
vista que sobre esta palabra no hay un absoluto consenso ni
que debe estar al margen del escrutinio intelectual y politico.

Amarres

Como espero ya sea evidente para el lector medianamente
atento, a lo largo de este escrito me he referido casi
siempre a término o palabra, sin casi nunca hablar de
nocién, categoria o concepto. Una importante distincion
indispensable para cualquier aproximacion a esta
problematica supone no confundir el plano de las palabras
o términos (el de los significantes) con el plano de las
categorias, conceptos o nociones (el de los significados
o sentidos). Como ya se sabe, al menos desde Saussure,
un significante no estd necesariamente vinculado a un
unico significado ni una palabra implica siempre el mismo
sentido (Trouillot 2011). Para decirlo de otra manera, la
relacion entre el significante y el significado es historica y
cambiante, no es una relaciéon natural ni inmutable.
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Desde los aportes de Voloshinov (2009), sabemos incluso que
el significado no es una singularidad y homogeneidad derivada
del significante, sino una multiacentualidad que se despliega en
précticas situadas concretas no solo por quienes enuncian, Sino
también entre quienes completan los significados mediante sus
decodificaciones. Antes que una hermenéutica de significados
trascendentales, la relacién que establece la fijacién del
significado de un significante concreto supone una poética y
politica de la multiplicidad dialogica y pragmatica (Hall 2019).

A partir de esta distincién entre significante y significado,
se hace pertinente diferenciar entre el término o palabra
afrodescendiente (o afrocolombiano, afro, etc) y las
categorias o conceptos asociados que, cOmoO veremos, son
multiples, cambiantes y multiacentuados. Igual, se hace
relevante diferenciar entre el término o palabra negro y los
significados asociados, que tienen una historicidad densa y
amplia que comprende varios siglos, pero que no suponen,
necesariamente, un Unico cerramiento de sentido.

Examinar las articulaciones histdricas y actualmente
existentes de ambas series de conceptos €s un ejercicio
que desborda con creces los propésitos de este escrito.
Supondria evidenciar de manera concreta, desde los archivos
y estudios etnogrificos, sus multiples y contradictorias
concreciones. Por supuesto, esto es una labor ardua que no
se puede despachar con el facilismo de citar a unos cuantos
filésofos, o los textos de un puftado de intelectuales o
figuras politicas de la didspora, para endosarles a entidades
como la “cultura occidental” o a exterioridades y sujetos
trascendentes sus sentidos dltimos y esenciales.

Mi propésito en este escrito es mucho mds acotado,
mundanal y modesto, pero no por ello carente de
relevancia. Busco contrastar distintos tipos de amarres entre
significante y significados con respecto al término o palabra
afrodescendiente. Desde la relacion significante y significados,
con respecto a afrodescendiente, se pueden identificar cuatro
tipos de amarres. Estos tipos no los pienso como secuenciales,
es decir, uno anterior al siguiente. Tampoco se excluyen,
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puesto que en un mismo discurso pueden coexistir varios sin
necesariamente entrar en tensién. Finalmente, no considero
que sean los Unicos, ya que puede haber muchos otros, pero
estos cuatro tipos de amarres son los mas comunes.

El primer amarre, bien extendido por lo demds, es el
significado de afrodescendiente como eufemismo de cierto
concepto racializado de negro. La categoria o concepto
de negro como articulacion racializada aqui refiere a unos
rasgos corporalizados diferenciadores en una explicita
gramitica racial que se puede expresar sin mayor dificultad
o disonancia en la palabra afrodescendiente o en las
diferentes articulaciones prefijales y sustantivadas de lo
afro. Fn este amarre, la categoria afrodescendiente es una
apariencia marcada, unos diacriticos visibles en los cuerpos.

El significante afrodescendiente funciona aqui como un

eufemismo que, por un lado, intenta conjurar o neutralizar -

las connotaciones racistas asociadas al término negro, pero,
al mismo tiempo, en otro plano, reproduce las marcas
corporalizadas que configuran a ciertos cuerpos o poblaciones
como racialmente negros. Para decirlo de otra manera, este
amarre afrodescendiente significa que se es visiblemente “negro”
aunque no se utilice la palabra. Por tanto, tal amarre se puede
denominar de afrodescendiente como corporalidad racializada.

Un segundo amarre, menos utilizado que el primero, es donde
afrodescendiente opera como reivindicacion de una “ancestria
negra”, pero que no aparece visible ni marcada corporalmente. En
este amarre, se apela a una comunalidad de “sangre” sospechada
o confirmada que se ha heredado de unos antepasados cercanos
o lejanos que se enuncian como negros y con los cuales hay
un explicito proceso de identificacion y posicionamiento,
siendo, en ocasiones, incluso el criterio esgrimido para dar
cuenta de compartir sensibilidades o practicas propiamente
“negras”. Aunque no hay evidentes rasgos corporales negros,
si se reivindican lazos de consanguinidad que definen el
significado de este amarre del término afrodescendiente. A
este segundo amarre se le puede llamar de afrodescendiente
como comunalidad beredada de sangre.

54

iNegro o afrodescendiente?

Un tercer amarre es aquel que refiere no tanto a las
visibles marcaciones corporalizadas o a una no evidente
comunalidad heredada de sangre, sino a compartit
una serie de practicas culturales y experiencias que se
constituyen explicitamente como una suerte de legados de
africania. Es la impronta africana de estas practicas lo que
marca a sus portadores como afrodescendientes. No suele
ser requerida la puridad y autenticidad africana, dado que
estos legados de africania reconocen e incorporan procesos
de creacién y transformacion. A lo largo de las Américas,
series de practicas como el vudi, la santeria, la capoeira,
el candomblé o el candombe pertenecerian a este amarre
de lo afrodescendiente como legado de africania. Por ende,
el tercer amarre se puede denominar de afrodescendiente
como asumida impronta de africania.

Finalmente, un cuarto amarre se encuentra en aquellas
asociaciones entre ciertas sensibilidades o précticas
culturales que no son enunciadas como de origen
africano, pero que se han articulado histdricamente
como especificas de sectores poblacionales que antes del
posicionamiento del significante afrodescendiente eran
referidos como negros. Aqui no prima un asumido legado
de africania como el galvanizador del significado de
afrodescendiente, sino la asociacién de ciertas practicas
con unas poblaciones en particular, sean estas o no las
Ginicas que las realicen. Este amarre puede ser denominado
de afrodescendiente como una imaginada sensibilidad o
prdctica culturalizada negra.

Estos cuatros tipos de amarres no son exclusivos del
significante (palabra o término) afrodescendiente, sino que
son aplicables a las diferentes articulaciones prefijales y
sustantivadas de las palabras o términos de lo afro, como
afrocolombiano o simplemente afro. Asi, en afrocolombiano,
afronarifiense o afro se pueden identificar cualesquiera de
estos cuatro amarres (corporalidad racializada, comunalidad
heredada de sangre, asumida impronta de africania o
imaginada sensibilidad o practica culturalizada negra).
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Ahora bien, mientras los amarres tercero y cuarto se
habilitan desde la performancia de pricticas concretas, el
primero y el segundo se inscriben en la superficie visible
o en lo mas profundo y no evidente del cuerpo. En el
primer amarre, negro es reemplazado por afrodescendiente
introduciendo su obliteracién, mientras que en los otros
tres no solo es posible que se mantengan ambos términos,
sino que es necesario, como en los amarres segundo y
tercero. Mias todavia, los particulares ensamblajes de estos
amarres en los distintos paises hacen que mientras en el
discurso experto de Colombia afrodescendiente tiende a
operar como eufemismo de negro, para otros, como en
Brasil, afrodescendiente no suele subsumir a negro.

Brumosidades

Una de las fuentes que atizan el debate es la utilizacion de
estos términos para referirse indistintamente a la identidad,
a la cultura o a la gente. Con frecuencia, se asume que
la identidad es la necesaria expresion de la cultura y que
ambas son cosas que poseen las personas. La necesaria
correspondencia entre identidad, cultura y gente opera como
el supuesto no examinado en el grueso de las argumentaciones
de activistas, académicos, funcionarios y otros expertos.
Muchos, incluso, agregan el territorio a esta naturalizada
cadena de equivalencias. Asi, por ejemplo, cuando se refieren
a afrodescendientes, afrocolombianos, afros o gente negra,
comunidades negras o negros, se asume que no solo estan
indicando procesos de autorreconocimiento o adscripcién
(identidad), sino también unas caracteristicas especificas
(cultura) que son la manifestacién de una particular poblacién
(gente) en sus inmanentes vinculos con un lugar (territorio).

Para entender las aporias derivadas de esta naturalizada
cadena de equivalencias, vale la pena aventurarse en una
breve digresién tedrica. Como solia afirmar Stuart Hall
(2007), la teoria no debe ser un fin en si misma, sino un
desvio necesario para algo mds importante. Aunque no
podemos pensar el mundo social sin teoria, tampoco es
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osible si nos quedamos jugueteando con ella. Contrario
a las facilerfas antiintelectualistas que consideran que
el mundo social es didfanamente transparente para
sus actores, sobre todo cuando estos se encuentran en
posiciones de subalternizacion, se requiere de una labor
teérica orientada empirica y situadamente para entender la
historicidad e interrumpir los sentidos y lugares comunes
asociados a las categorfas desde y con las que pensamos,
pero sobre las que a menudo no pensamos, pues las
tomamos como algo consabido y evidente.

Siguiendo al antropologo argentino Alejandro Grimson (2011),
identidad hace referencia al sentido de pertenencia individual
o colectivo que, dadas unas categorias de adscripcién posibles,
habilitan procesos de identificacién especificos. En palabras de
Stuart Hall (2003), identidad supone el inestable y multiacentual
punto de sutura entre posiciones de sujeto y procesos de
subjetivacién. Por lo tanto, aunque el autorreconocimiento
es indispensable, la identidad requiere también que tal
identificacién opere en el marco de las categorias de adscripcién
disponibles en un momento y lugar determinado. No depende
simplemente de cémo quiera denominarse un individuo o un
especifico grupo, sino que involucra igualmente un sistema
de diferencias histéricamente constituido en el que cualquier
autorreconocimiento adquiere sentido y existencia (Laclau 1996).

Cultura, por su parte, se refiere a las practicas sociales, a los
modos de existencia, de ser y de estar en el mundo, que han
sido aprendidas en contextos sociales e histéricos especificos.
Aunque las nociones cldsicas de cultura habian hecho énfasis
en la comunalidad y en la puridad y permanencia (Garcia
Canclini 1982), desde hace ya décadas que se piensa la cultura
en su heterogeneidad, conflicto e historicidad (Wright 1998).
Antes que un acervo de rasgos compartidos por una poblacién
que se mantiene igual en el tiempo, cultura se entiende
mds como una particular configuracion en la cual se hacen
inteligibles y existe cierto espectro de heterogeneidades,
disputas y devenires en contextos de movilidad, permanencia
e hibridacion de poblaciones que confluyen en ciertos fugares
(Grimson 2011; Hall 2019; Restrepo 2019).
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Desde esta rdpida presentacion, se puede concluir que
identidad no es lo mismo que cultura, pero, todavia mas
interesante, se puede tener una identidad sin encarnar
una cultura o, a la inversa, habitar una cultura sin que esto
se exprese en una particular identidad. Para seguir uno
de los ejemplos dados por Grimson (2011), una persona
o grupo pueden identificarse y ser considerados como
argentinos, sin que su modo de vida sea argentino como
en el caso de los descendientes de segunda o tercera
generacion de migrantes argentinos en Europa o Japén. O
encarnar en muchos aspectos la cultura argentina, como
en la comunidad judia o boliviana de Buenos Aires, sin
que se identifiquen como argentinos.

Como lo han demostrado los estudios de Franklin Gil (2010,
Klara Hellebrandova (2014), Natalia Santiesteban (2017) o
Mara Viveros (2008), no son pocas las personas negras o afros
que comparten précticas culturales con sectores de las clases
medias o altas bogotanas que no suelen ser estereotipadamente
consideradas como “cultura afro” o “cultura negra”. A la
inversa, en los algidos debates sobre la invisibilidad estadistica
de la poblacién afro o negra en el pais, se suele indicar que
no son pocos quienes no se identifican como negros, afros,
afrocolombianos, afrodescendientes o comunidades negras a
pesar de que “realmente” lo son, ya que no solo encarnan
la cultura afro, afrodescendiente, afrocolombiana, negra o de
comunidades negras, sino que también en la visibilidad de sus
cuerpos son (para la mirada experta) marcados como tales.

Cuando hablamos de Ia visibilidad de los cuerpos ya no
estamos simplemente refiriéndonos a la cultura, sino a las
distinciones poblacionales desde la mirada racializada. Desde
ciertos marcadores corporalizados (donde el color de la piel
ha sido dominante, pero no el Gnico, ya que otros como
el cabello o la nariz también han tenido su lugar), se han
establecido distinciones entre poblaciones racializadas. Un
sistema de diferencias constituido en unas asumidas puridades
raciales de blanco, negro e indio (nombradas asi o desde la
multiplicidad de eufemismos existentes), con sus mezclas
(como la de mestizo), clasifica a individuos o poblaciones.
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Aunque, como se deriva de los aportes de Michel Foucault
(2006 [1977-1978D), la produccién de una poblacién no es
sola ni necesariamente racializada, cuando se habla de gente
negra, comunidades negras, negros, afros, afrocolombianos
o afrodescendientes, parece que es dificil escapar a la
trampa de la dimensién racial. Mds adn en este caso, en
cuanto poblacién diferenciada, las marcaciones raciales
que operan en el juego abierto de la mirada devienen
predominantes, incluso en las versiones mads culturalistas.

Territorio es el término que viene a completar esta ya
sedimentada cadena de equivalencias. Como el espacio
culturalizado donde ancestralmente han vivido las
comunidades, al territoric se lo enuncia como condicién
de posibilidad de la cultura tanto como la materializacion
lugarizada de esta. No es simplemente tierra, tampoco es
simplemente ubicacién en un ecosistema o paisaje. Desde
esa perspectiva analitica y politica, por supuesto que la
cultura esta anclada a un territorio y este solo puede ser
territorio por tal cultura. No es dificil, entonces, imaginar
un espectro de asociaciones que empiezan en territorio y
terminan en identidad, pasando por gente y cultura.

Muchas de las discusiones relacionadas con el
cuestionamiento a cualquier apelacién identitaria o de
encarnacién cultural de la comunidad negra, lo negro,
lo afrocolombiano, lo afrodescendiente o lo afro, se
anclan en el doble supuesto de que hay evidentemente
poblaciones racializadas (solo basta con posar la mirada
para notar su existencia) y la obviedad de la derivacién
de esta poblacién de una/s cultura/s y una/s identidad/
es correspondiente/s; es decir, no solo deberia haber una
correspondencia entre cultura e identidad, sino también
entre gente, cultura e identidad: gente negra = cultura/
negra/s e identidad/es negras (por supuesto, se sustituye
negro por afro, afrodescendiente, afrocolombiano o
cualquier otra articulacién sustantivada o adjetivada).

Para decirlo en el lenguaje del viejo marxismo, en vez de
una relacién de equivalencia entre “clase en si” y “clase
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para si”, 1 nos encontrariamos con una argumentacion que
supondria una equivalencia entre “raza en si” (gente) y
“raza para si” (territorio-cultura-identidad).

Politicas del nombrar: a modo de cierre

El examen de las disputas por los significantes (palabras-
términos) y los distintos amarres identificados en relacion
a afrodescendiente (o afrocolombiano, afro, afroamericano,
afrolatinoamericano, afrochocoano, etc.), nos llevan a
complejizar esas posiciones usualmente iluministas y
vanguardistas (articuladas o no desde unas politicas
de la representacién a nombre de un, a menudo, no
problematizado “nosotros™) que saldan de tajo la discusién
desde una certeza definicional que inscribe un adecuado
sujeto moral en los términos utilizados al hablar.

A diferencia de algunos colegas, no considero que
preguntarse sobre nombrar el sujeto y horizonte de las
luchas o con cudles categorias es mas relevante pensar
el mundo constituyan discusiones menores, digresiones
paralizantes o asuntos que ya han sido superados.
Tampoco considero que la solucién radicarfa en que cada
cual se nombre como quiera, ya que lo urgente es avanzar
en reconocimientos juridico-politicos y visibilizaciones en
el establecimiento académico y el imaginario social. El
nombrar no es una exterioridad o una posterioridad de la
politica, sino que hace parte de la lucha misma, define en
qué consiste esta, cémo y con quiénes orientarla, cudl es

16  En el vocabulario marxista, cuando no se da esta equivalencia, es
porque la “falsa consciencia” vela por sus propios intereses y porla
realidad misma de su existencia. Desde 1a segunda mitad del siglo
XX, parte importante de la teoria social plantea un cuestionamiento
demoledor al supuesto de esta correspondencia-expresién entre
clase en si y clase para si, y su “explicacién” de la falsa conciencia.
Dos conocidos ejemplos de este cuestionamiento se encuentran
elaborados en la obra de Pierre Bourdieu o en la corriente que se
denomina marxismo cultural britinico, concretamente en los aportes
de E. P. Thomson, Raymond Williams y Stuart Hall.
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su horizonte y escenarios. Quién habla por quién, en qué
términos y con qué implicaciones no es un asunto menor
o inocente. Esto suele ser mds complejo que una tersa
distincién nosotros/ellos esgrimida desde las “obviedades”
de unas marcaciones de la subalternizacién, a partir de
las cuales se derivan de manera mecdnica y directa una
serie de privilegios epistémicos, morales y politicos. En la
practica académica, incluso, los “datos” no estin alld afuera
en el mundo esperando que los recolectemos. No solo son
producidos tedricamente, sino que las interpretaciones que
catalizan u obturan son también funcién de la teoria.

Todo pareciera indicar que afrodescendiente es un término
que hallegado para quedarse. No estoy buscando argumentar
que hay que dejar de hablar de afrodescendientes ni,
mucho menos, que volvamos a un vocabulario centrado
exclusivamente en el término negro. No quiero sugerir
que afrodescendiente (y las derivaciones adjetivales o
sustantivadas de lo afro) no sea un término relevante al
que no se puedan asociar posicionamientos importantes.
Me preocupan, al contrario, las politicas del nombrar que
se articulan como felices confluencias de vocabularios
habitados por certezas que clausuran los disensos y que
habilitan lugares de superioridad moral o epistémica desde
los cuales se mandan a callar o se corrigen insensatos (sobre
todo cuando estos se imaginan en una obvia exterioridad
de un no problematizado “nosotros”).

Obligar al abandono del término negro y su sustitucion forzada
por el de afrodescendiente (o las articulaciones asociadas a
lo afro) comparte esta linea de razonamiento. El supuesto es
que, por su contexto histdrico de emergencia y su frecuente
asociacién con las practicas racistas, el significante negro
tiene necesaria y inicamente un significado proscrito. Este
supuesto, sin embargo, es problematico no solo tedricamente,
sino también histdrica y politicamente. Antes mencionaba a
Saussure, Voloshinov, Bajtin y Hall para resaltar que, desde la
teoria del lenguaje, se ha cuestionado la idea de la asociacion
necesaria, univoca e inmutable entre un significante y un
significado. A propésito de la relacion entre significante y
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significado negro, Stuart Hall (2010 [1985]) ha evidenciado
no solo su historicidad examinando sus transformaciones
en Jamaica, sino también su contextualidad, mostrando sus
diferencias entre Jamaica e Inglaterra.

Err términos histéricos y politicos, no se puede desconocer
coémo se han articulado movimientos que reivindican el
término de negro como un significante que puede y debe
ser disputado. Todo el movimiento politico e intelectual de
la négritude en el contexto francéfono, donde la experiencia
caribefia y africana y autores como Césaire tuvieron un
lugar central, es un referente. En el contexto angléfono,
no se pueden obliterar las relevantes movilizaciones y
procesos de lucha asociados, hacia mediados del siglo
pasado, al black is beautiful o, mis recientemente, a las
sugerentes movilizaciones en torno a black lives matter.

Desde la perspectiva intelectual y politica conocida como
teoria queer, se puede agregar que es precisamente el hecho
de que un significante se haya asociado a un significado
abyecto y proscrito en donde radica su potencial politico
de desestabilizacién de las certezas y relaciones de poder
mdas naturalizadas. “Soy maricén, jy quél” o “soy un puto,
iy qué!” son enunciados que subvierten en corporalidades
y subjetividades concretas sus experiencias histéricas de la
abyeccién y que, cuando se articulan con fuerza politica,
problematizan la heteronormatividad sexista o la brutalidad
monogamica. El problema son las tecnologias y efectos de
la normalizacién, no el abanico de disidencias.

Por tanto, desde la teoria queer, la estrategia politica
mds relevante no es el despliegue de una asepsia de un
vocabulario elegante que evite nombrar esas palabras
sangrantes, sino todo lo contrario: las disputas politicas pasan
por recurrir a esos significantes del estigma v el oprobio para
enrostrar cémo alimentan las configuraciones de privilegio y
normalizacién que no desean ser habladas ni interrumpidas.

Por otro lado, en un texto titulado “Unas rutas ‘politicamente
incorrectas’ a través de lo politicamente correcto”, Stuart
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Hall (2015 [1994]) nos invita a pensar en las aporias de las
ticticas policivas en torno a cémo debemos hablar sobre los
sectores subalternizados. Hall considera que los supuestos
desde los cuales se despliegan las ticticas de un vocabulario
politicamente correcto son acertados al preocuparse por las
imbricaciones entre discurso y poder. Pero los cuestiona
porque, cuando se imponen desde posiciones iluministas
y de superioridad moral, caen facilmente en una tentacion
autoritaria que, en dltimas, clausura el juego de la politica.

Desde este anilisis de Hall, podriamos plantear entonces
que una obliteracién de negro en nombre del término
afrodescendiente o afrocolombiano como eufemismo no
deberia caer en el riesgo de la estrategia de la tentacion
autoritaria. Por supuesto, también supone lo contrario, ya
que la imposicién de negro seria igualmente expresion
de dicho totalitarismo.

Es necesario enfatizar la relevancia de una historizacién
radical de las luchas y los sujetos politicos que emergen y se
despliegan en las mismas. La heterogeneidad de categorias
sociales y politicas como negros, libres, renacientes,
comunidades negras, afrocolombianos, afrodescendientes, asi
como de raza, campesinos, grupo étnico, nacién o pueblo nos
plantea un problema tedrico y politico que no podemos darnos
el lujo de obliterar desde un limitado presentismo histérico
o un cierre bien intencionado de lo politicamente correcto,
que pueden ser muy utiles en las puntuales disputas propias
de la prictica activista, pero pueden devenir en grandes
limitantes si queremos comprender los densos amarres de la
dominacién que nos constituye, en aras de imaginar nuevos
esquemas de politizacién de las futuras luchas.
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apuntes desde Stuart Hall'

Es preciso tomar partido: los tiempos de la
colonizacion nunca se conjugawn con los
verbos del idilio.

Aimé Césaire, en
Discurso sobre el colonialismo.

mpezando el segundo afio de mis estudios doctorales,

cuando ya era marcada mi inclinacién de recurrir a Hall
para sustentar mis argumentos, una de las estudiantes que
estaba préxima a presentar sus examenes COmprensivos
me hizo un impactante comentario. Era una mujer negra,
que desbordaba de dulzura al hablar, mayor y madre de
una pequefia. Mientras camindbamos en el campus, le
comenté con entusiasmo que la lectura de Hall me estaba
ayudando en mi trabajo sobre las politicas de la etnicidad
de comunidades negras en Colombia. En ese momento
se detuvo, se quedé mirindome y, en voz baja, me dijo
acercindose a mi oido: “Hall es muy criticado en el
movimiento por sus teorias posmodernas de la etnicidad
negra. No deberias leerlo, porque sus argumentos socavan
nuestras luchas”. No atiné a decir mucho en ese momento,
en parte por mi precario inglés. Este comentario, sin
embargo, que apuntaba al corazén de la labor intelectual
y politica de Hall no ha perdido su relevancia.

1 Publicado originalmente en: Forcejeando con los dngeles. Introduccion
interesada a Stuart Hall (2022). Lima: La Siniestra Ensayos
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Gran parte de la potencia del trabajo de Hall radica precisamente
en invitarnos a pensar desde el pesimismo del intelecto aquellos
asuntos que nos son vitales y en los que desplegamos el
optimismo de [a voluntad. Una hermenéutica de la esperanza
puede ser necesaria en ciertos momentos, pero es siempre
insuficiente si se busca potenciar la imaginacién y prictica politica
que encare al mundo tal cual es con sus complejidades, impurezas
y contradicciones. Un pensamiento sin garantias incomoda los
relatos galvanizados por certezas, que suelen estar reforzados
por aplanamientos politicos y morales autocomplacientes. No
sorprenden entonces los escozores de lo que implica poner
en cuestion la obviedad del sujeto negro, sospechar de sus
necesarias correspondencias con ciertas posiciones epistémicas
y politicas, sobre todo por alguien como Hall al que no se lo
puede descalificar tan facilmente por no “ser negro”.

Historizaciones de la negridad

La experiencia de Hall, en su transito de Jamaica a Inglaterra a
mediados de los afios cincuenta, complejizaba cualquier nocion
estabilizada del sujeto negro. En muchos pasajes, Hall describe
cbémo en Jamaica nunca fue considerado como negro, mientras
que a su llegada a Inglaterra esta fue la categoria con la que se lo
clasificaba. En la Jamaica de los afos treinta-cincuenta, pertenecer
a una familia clase media baja, con su padre como contador
de una compafiia bananera y su madre, una mujer con trazos
de blanquidad y fuertes aspiraciones coloniales, implicaba una
demarcacién de la categoria de negro. Recordando aquellos afios,
Hall anotaba: “Nunca me consideré negro entonces, aunque sabia
que no pertenecia a donde estaba. Y ninguno de mis amigos
me habria llamado negro a mi ni a si mismos” (2017b: 99). Los
negros eran otros, los sectores empobrecidos y a menudo con
corporalidades algo mds oscuras. Para alguien en el lugar social
ocupado por Hall, coloured era la categoria de autoadscripcion.

En aquella época, la palabra negro estaba marcada por el
prejuicio, suponia una serie de estereotipos del desprecio
racializado que rayaban en el insulto: “Se consideraba
que el término de negro era demasiado descortés para
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usar incluso con aquellos que, en un sentido obvio, eran
negros” (Hall 2017b: 99). No obstante esta usual evitacién
de referirse a alguien con el término negro, el grueso de
los jamaiquinos entendia y experimentaba

su inferiorizacién racializada, desde los
encuentros humillantes de la vida cotidiana hasta
la forma en que la sociedad ha sido organizada
por sus jerarquias raciales. Conocian intimamente
la profundidad del prejuicio, en algunos casos
visceral, que las personas blancas y coloured
sentian hacia ellos (Hall 2017b: 99).

La negridad se anudaba a una serie de estereotipos de
interiorizacion racializada que, en las clases y sectores medios
y dominantes de la Jamaica de aquel entonces, se articulaba
incluso como “miedos a los negros [que] estaban incrustados
en el sentido comun naturalizado, [a] su negatividad reforzada
por sentimientos inconscientes y ardientes, complicados por
nudos psiquicos y defensas no resueltas que eran acallados
incluso cuando eran completamente conocibles” (Hall
2017b: 99). Estos entramados de angustias y desprecios, de
estereotipos y humillaciones, explican en gran parte por qué

hasta que me fui, aunque supongo que el 98 %
de la poblacién jamaiquina es ya sea negra o
“de color” de una manera u otra, nunca habia
escuchado a nadie jamas o llamarse a si mismo, o
referirse a cualquier otra persona, como “negro”
(Hall 2010 [1991}: 324).

Lo anterior no quiere decir que en la Jamaica de aquellos afios
no existiera un sistema clasificatorio racializado. Por supuesto
que existia y era uno particularmente intrincado que daba
cuenta de unas gradaciones y matices en lo que podriamos
denominar una gramitica de la sangre, del lugar y de la clase:

Cualquiera en mi familia podria calcular y
estimar el estatus social de cualquier persona
a través de clasificar la calidad particular de su
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pelo versus la calidad particular de su familia de
procedencia y la calle en la que vivia, incluyendo
la fisonomia, el tono, etc. Se podia sacrificar una
caracteristica por otra. Comparado con eso, el
sistema normal de estratificacién de clase es
puro juego de nifios (2010 [1991]: 324).

Una especie de sentido practico, para utilizar la categoria de
Bourdieu, constituia un saber-hacer en las relaciones con los
otros que pasaba por este denso sistema clasificatorio: “Mi abuela
podia diferenciar alrededor de quince tonos entre el marrén claro
y el marrén oscuro” (Hall 2010 [1991): 324). Esto contrastaba con
lo que operaba en el Inglaterra, donde el contraste blanco/negro
era dominante. En los afios setenta, incluso, en el marco de los
procesos independentistas, el térinino de negro en el terreno
social y politico britinico incluia a individuos provenientes de
sus excolonias del Caribe y de la India-Paquistin.

Para los afios sesenta, cuando Hall ya cumplia una
década residiendo afuera, en Jamaica se dieron muchas
transformaciones. Algunos de estos cambios se asociaron
a su independencia conseguida en 1962, otros interpelaron
y removieron las sedimentaciones del desprecio vy
silenciamiento de su negridad. La visibilizacién y valoracién
de las improntas africanas, expresada en movimientos como
el rastafarismo, hizo que Jamaica se viera por vez primera a
través del prisma de su negridad:

En el lugar de Jamaica de donde provengo, en
la coyuntura del movimiento de derechos civiles
y del movimiento de consciencia negra de
descolonizacién, la denominacién —la posibilidad
por fin de nombrar la atrocidad de la esclavitud y
la conexién imaginativa y metaférica con Africa—
hizo de Jamaica, donde yo naci, un pais negro por
primera vez, en los ahos sesenta (Hall 1998; 294).

Hall no se refiere a que en los sesenta hubo un gran cambio

demogréfico, con migraciones de gente negra que hiciera
por vez primera negra a Jamaica. No, las mismas poblaciones
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y personas que se hubieran probablemente desmarcado de
esa etiqueta ahora la experimentaban en otros términos. En
un sentido, por vez primera, Jamaica como nacién y muchas
de sus gentes se enunciaban desde posiciones dignificantes
apelando con un inusitado orgullo al término de negro,
al significante de una presencia africana que habifa sido
obliterado en el plano de las narrativas.

Hall estd pensando aqui en negro como categoria politica,
como una cultura, como hecho socio-histérico, como una
identidad habitable:

No quiero decir que esta fue la primera vez que
alli hubo personas negras. Me refiero a negro
como una categoria politica. Me refiero a negro
como una cultura. Me refiero a negro como un
hecho socio-histérico. Fue la primera vez que
me llamé a mi mismo de esa manera. Antes me
habia llamado a mi mismo de mil maneras, pero
hasta ese momento histérico, habia sido una
palabra que nunca hubiera aplicado a mi propia
identidad (Hall 1998: 294).

Lo de afrodescendiente es una historia que viene incluso
mas tarde. El término de afrodescendiente, con sus
apelaciones a una comunalidad diaspérica constituida por
la experiencia de la dislocacion de la trata, se posiciona con
el nuevo milenio en el marco de las reuniones previas a la
Conferencia Mundial contra el Racismo, la Discriminacion
Racial, Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia que
se realizé en Durban en e} 2001. La nocién de didspora en Hall
es central desde los afios noventa, pero su conceptualizacion
contrasta con la que pareciera ser predominante entre
muchos de las movilizaciones e individuos que se imaginan
y nombran como afrodescendientes.

El término de afrocaribefio es menos reciente que el de
afrodescendiente. Se remonta a varias décadas atrds y
puede ser hallado en los textos de Hall, aunque no con la
frecuencia de negro. A pesar de sus sensibilidades politicas
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y sus elaboraciones sobre el discurso como constitutivo del
mundo (o quizis serfa mds correcto decir, precisamente por
estas sensibilidades y elaboraciones), no encontramos en
Hall una purga en el lenguaje del término negro para ser
sustituido por el de afrocaribefio.

A diferencia de quienes enfilan parte importante de sus
esfuerzos en sustituir el término de negro por los de
afrodescendiente o afro, Hall entiende que no existen
significados necesaria y naturalmente asociados a unos
significantes, que las cadenas de significacién son
interrumpidas e invertidas como parte de las disputas politicas
que son mucho mas complejas que la imposicién de formas
correctas de hablar? y que la obliteracién o deconstruccién
en el discurso de “palabras” no se wraduce necesariamente en
una transformacién en el mundo de las relaciones sociales e
historicidades que las han constituido y reproducen.

Por supuesto que los resultados en la produccién del sentido
de las practicas de significacién no dependen de voluntad o
intencionalidad de los individuos, pero las connotaciones y
emocionalidades asociados a una palabra como la de negro
pueden ser transformadas y disputadas, como histéricamente
lo han demostrado movilizaciones politicas concretas de
las cuales el movimiento Black is Beatiful y las luchas
anticoloniales son dos de los ejemplos mis evidentes.

2 En su texto “Unas rutas ‘politicamente incorrectas’ a través de lo
politicamente correcto”, Hall (2015 [1994]) examina los alcances
y los limites de una politica centrada en imponer formas
correctas de hablar y de enunciarse. En dicho texto, €l nos invita
a pensar cémo entender mis densamente las relaciones entre
lenguaje y politica, que hoy se hacen cada vez mis pertinentes
porque van mucho mds alli de lo que suelen imaginar un
puriado de sujetos morales iluminados que, apuntalados en unas
supuestas garantias de su “correcta” epidermizacion y desde sus
lugares de representacion en entidades no gubernamentales,
desde el establecimiento académico o desde las mas disimiles
organizaciones, decretan con vehemencia cémo se tiene que
hablar sobre el mundo y la gente que dicen representar.
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para Hall, una dimensién central de la lucha politica reside
en la disputa por la significacion. No se trata simplemente
de pelear por el sentido en abstracto, sino por los efectos
concretos que ciertas formaciones significantes habilitan
en relacién con otras subjetividades politicas y por la
manera en que estas se entrelazan —de forma compleja y
contradictoria— con fuerzas sociales e histéricas especificas:

La significacién del concepto ha cambiado
como resultado de la lucha alrededor de las
cadenas de connotaciones y las practicas
sociales que hicieron posible el racismo a través
de la construccién negativa de los “negros”. Al
invadir el nucleo de la definicién negativa, el
movimiento negro intenté arrebatar el fuego
del término mismo. Porque “negro” alguna vez
significo todo 1o mds bajo en la escala del respeto
ahora puede afirmarse como “bello”, y esa es
la base de nuestra identidad social positiva que
requiere y engendra respeto entre nosotros. El
término “negro” existe pues ideoldgicamente
solo en relacion con la protesta alrededor de esas
cadenas de significacién y las fuerzas sociales
implicadas en esa protesta (Hall 2017a: 202).

No es que Hall desconozca la historia del racismo y del
desprecio asociado al término negro. Al contrario, es
precisamente por esas nefastas cristalizaciones que las
disputas desde practicas de significacién asociadas a fuerzas
sociales e historicas situadas son relevantes. Gastenos o no,
entendamos o no lo que esto implica: “No hay ninguna
seguridad en la terminologia. Las palabras siempre pueden
ser transcodificadas en tu contra [...] porque esa es la
naturaleza de lo discursivo” (Hall 1998: 299).

Este juego de ocultamientos y emergencias, de desprecios
v dignificaciones, de silenciamientos y enunciaciones,
evidencia que negro no es un término al margen de la
historia, de la politica y de la subjetividad. Es solo luego
de este proceso que hoy “negro” es una “categoria que
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ahora todos damos por sentada” (Hall 2010 [1991]): 324).
Aunque hoy la consideremos asi, esta categoria de “negro”
opera dentro de un campo semdntico particular de
formacion ideolégica en lugar de un solo término: dentro
de su cadena de connotaciones. No podemos perder
de- vista, entonces, la heterogeneidad de posiciones y
posicionamientos, la multiplicidad de interpelaciones, la
inconmensurabilidad de experiencias que, de hecho, se
han articulado en nombre de lo negro:

Al comprender que el término “negro” funciona
dentro de wuna variedad de cadenas de
connotacion, podemos comenzar a reconocer
que diferentes grupos, en situaciones histéricas
especificas, pudieron identificarse con diversos
términos dentro de esta compleja red. Cada
identificacién contribuye a definir y constituir
la posicién del grupo en el campo de la
ideologia y excluye otras posibilidades. Cada
apropiacion, cada posicionamiento del sujeto
negro en relacién con términos tales como
“indio occidental”, “inmigrante”, negro, “negro”,
“afrocaribefio” —todas denominaciones posibles
en el campo de la ideologia- es diferente. Cada
una requiere una posicién ideolégica distinta.
De cada una de ellas deriva un conjunto
diferente de practicas politicas y cada una
de ellas depende de diferentes conjuntos de
condiciones histéricas (Hall 2017a: 240).

Si negro no estd estabilizado por la biologia, entonces los
cerramientos provisionales del sujeto y la experiencia negra
hacen parte de relaciones histéricamente situadas entre las
practicas de significacion y relaciones de poder: “Si el sujeto
negro y la experiencia negra no son estabilizados por la
naturaleza o por ninguna otra garantia esencial, entonces tiene
que ser que estin construidos histéricamente, culturalmente,
politicamente” (Hall 2010 [1988]: 310). Por eso, “sus historias
estdn en el pasado, inscritas en sus pieles. Pero no es por sus
pieles que son negros en la cabeza” (Hall 2010 [1991]: 325).
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Lo negro no es simplemente un asunto de pigmentacién,
ya que, como vimos, la marcacién de adscripciéq o gl
posicionamiento de identificacién han variado con la historia
para los “mismos” cuerpos y poblaciones. Es por esto que
Hall plantea que “lo negro no es cuestion de pigmentacion.
Lo negro en el sentido al que estoy aludiendo es una categoria
histdrica, una categoria politica, una categoria cultural” (2010
[1991): 324). Ello no quiere decir, por supuesto, que no tenga
nada que ver con la pigmentacidn, con lo que indicibamos
antes como la epidermializacién de las marcaciones
racializadas, pero nunca ha sido un asunto tan sencillo
como anhelan los discursos racializantes anclados en las
“ingenuidades” de la mirada. Recordemos que también el Sol
pareciera girar alrededor de la Tierra y que para muchos esta
dltima continta siendo obviamente plana.

Entender ]a dimension historico y politica de las heterogéneas
y contradictorias articulaciones del sujeto negro y Qe la
experiencia negra interrumpe las conceptualizaciones
esencializadas e inocentes que suponen tal sujeto y
experiencia como no solo evidentes, autocontenidas y
transparentes, sino también como reductibles a una ﬁni/ca
y clara posicién. Negro implica un ser. La pigmentacion
garantiza tal ser, pues su obviedad a la mirada se corresponde
necesariamente con unas posiciones epistémicas y politicas,
se expresa de manera directa en unas culturas e identidades.

Es precisamente este planteamiento el que Hall cuestiona
con lo que ha llamado “‘el final de la inocencia’, o el final de
la nocidn inocente del sujeto negro esencial” (2010 [1988]:
307). Citemos a Hall en extenso en este crucial punto:

“El final de la nocién inocente del sujeto negro
esencial”. He intentado resumir esta cuestion del
siguiente modo: Lo que aqui esta en juego es el
reconocimiento de la extraordinaria diversidad
de posiciones subjetivas, experiencias sociales e
identidades culturales que componen la categoria
“negro”, es decir, el reconocimiento de que
“negro” es esencialmente una categoria construida
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politica y culturalmente, que no puede basarse en
un conjunto de categorfas raciales transculturales
o trascendentales fijas y que por lo tanto no tiene
garantias en la Naturaleza (2019: 76).

Vale la pena citar otro pasaje en el que Hall se refiere a su
argumento casi con las mismas palabras:

Aqui de nuevo, el final de la concepcién
del sujeto negro esencial es algo que se
estd debatiendo cada vez mds, pero cuyas
consecuencias politicas atin no se han calculado
completamente. Lo que estd en juego aqui es el
reconocimiento de la extraordinaria diversidad
de las posiciones subjetivas, experiencias
sociales e identidades culturales que componen
la categoria “negro”; esto es, el reconocimiento
de que “negro” es esencialmente una categoria
politica y culturalmente construida que no puede
estar basada en una serie de categorias raciales
fijas transculturales o trascendentales y que por
ende no tiene garantias en la naturaleza. Lo que
esto implica es el reconocimiento de la inmensa
diversidad y diferenciacién de la experiencia
histérica y cultural de los sujetos negros
(2010 [1988]: 307). :

Son entendibles, entonces, reacciones al trabajo de Hall
como las de mi colega que mencionaba al comienzo de
este apartado. Cuando uno articula una practica politica
fundacionalista, requiere de las garantias de un sujeto
esencial, de unas experiencias que se traduzcan en las
posiciones politicas esperadas. Cuando esto no sucede, las
cosas se pueden explicar facilmente: la falsa consciencia
€s un conocido argumento. Cancelar cualquier sospecha a
este conjunto de certezas en nombre de lo politicamente
correcto, de lo que estd en juego por el sufrimiento y
opresion de los subalternizados, también es una vieja
estratagema. Son entendibles, sin embargo, las angustias y
complejidades de una politica y una ética sin las garantias
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de sujetos fundacionales y estables, unas que renuncien a
las “inocencias” del sujeto negro esencial.?

Hall asume el reto de pensar una politica sin aquellas
garantias. No se queda en el comodo ejercicio de sefalar
estas criticas desde una torre de marfil. Para una politica y
una €tica que vaya mds alld del sujeto negro esencial, Hall
nos invita a dejar de pensar unidimensionalmente, a entender
las sobredeterminaciones y articulaciones contextualmente
producidas y en concreto:

El final del sujeto negro esencial también
supone reconocer que los problemas centrales
a la raza siempre aparecen -histéricamente— en
articulacién, en formacién, con otras categorias
y divisiones, constantemente atravesados y
reatravesados por categorias de clase, género
y etnicidad [...]. El problema del sujeto negro
no puede representarse sin hacer referencia a
las dimensiones de clase, género, sexualidad y
etnicidad. (2010 [1988]: 308).

Diaspora

La experiencia diaspdrica es, para Hall, una indicacién
de la situacionalidad de todos los sujetos, que siempre se
habla desde un lugar, una historia y cierto lenguaje: “La
experiencia diaspdrica nos recuerda, ademis, que todos
somos sujetos ‘situados’, que hablamos desde cierto lugar,
desde cierta historia y desde cierto lenguaje” (2011 [2007]:
81). Por esta situacionalidad, la experiencia diaspérica

nos vuelve conscientes de la imposibilidad de
“retorno” alguno o de cualquier “reapropiacién”
definitiva o “literal” de ese pasado. Es una

3 Desde el feminismo se han articulado criticas contundentes a una politica
fundacionalista que perfectamente confluyen con la critica de Hall,
aunque no se referencien mutuamente. Ver, por ejemplo, Butler (2001).
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condicion que nos fuerza constantemente a
traducir nuestra identidad, nuestra posicion,
nuestras politicas de la identidad, sin ningiin punto
de llegada determinado al partir (2011 [2007]: 81).

Aqui es pertinente detenerse en los tres procesos claves que,
seguin Hall, “estdn trabajando para crear la filigrana enormemente
refinada y delicada, las complejidades de la identificacion
cultural, en la sociedad caribefia de ese tiempo” (2010 [1995]:
409). Estos procesos no solo hablarian de las particularidades
de las sociedades caribefias y de su identificacién cultural,
sino que también arrojarian luces sobre la nocién de didspora.

1. Retencion. Desde el inicial periodo colonial, en las
sociedades caribefias se han presentado procesos de
retencion. Retencién de legados y trazos de origen africano,
aunque no siempre evidentes y explicitos en su conexion
con Africa. Una retencién que ha sido constituida como una
presencia obliterada. Aqui Hall no estd pensando en grados
de retencién africana, como lo hacfan Melville Herskovits
y sus discipulos: puridades que se mantenian idénticas a
ambos lados del Atlantico y que servian de indicadores para
establecer cudles sociedades eran mds o menos africanas.

Al contrario de los modelos de las puridades, Hall considera
que las retenciones deben ser entendidas mds en el sentido de
presencias e influencias, de legados que han sido rearticulados
y transformados en un proceso de transculturacién, y no solo
con lo referido a Africa y los esclavizados, sino también
a Europa y los colonizadores: “Pero no olvidemos que la
retencién caracterizé a las culturas colonizadoras tanto como
a las colonizadas [...]. Este doble aspecto importante de la
retencion ha marcado la cultura caribefia desde los primeros
encuentros coloniales” (2010 [1995]: 409).

Esta retencién no habla tanto de un Africa congelada en el
pasado ni tampoco de la Africa que existe en la actualidad.
No es un pasado que ha dejado de ser ni un presente de
gentes extrafas, sino un Africa que ha devenido parte del
Nuevo Mundo:
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Africa estd viva, sana y salva de la didspora. Pero
no es aquella Africa de los territorios oscurecidos
por el cartdégrafo colonial, de los cuales fueron
arrebatados tantos esclavos, ni el Africa de hoy
en dia, que es por lo menos cuatro o cinco
continentes plegados en uno, con sus formas de
subsistencias destruidas vy sus gentes ajustadas
estructuralmente en una devastadora pobreza
moderna. El Africa viva, sana y salva en esta parte
del mundo es lo que Africa ha venido a ser en el
nuevo mundo (Hall 2003 [1998]: 490-491).

Es un Africa en traduccién, una evocada para descentrar,
resistir y disentir el peso de la obliteracién y del desprecio
eurocéntrico: “Africa provee recursos para sobrevivir el ahora,
historias alternativas a aquellas impuestas en el dominio
colonial y materias primas para ser reformuladas en formas y
patrones culturales distintos y nuevos” (Hall 2003 [1998]: 490).

2. Asimilacién. Es lo que Homi Bhabha (1994) referia
como mimesis colonial, pero que en Hall parece apuntar
a un proceso que no ha sido interrumpido con la
independencia politica:

El profundo proceso de asimilacién, de
arrastrar a la sociedad entera a una relacién
imitativa con esta otra cultura que nunca podia
alcanzar  completamente. Cuando  alguien
habla de asimilaciéon en el Caribe, uno siempre
tiene la sensacién de que el pueblo caribefio
constantemente esta inclindndose hacia delante,
casi a punto de caerse, esforzdndose por alcanzar
otro lugar (2010 [1995]: 410).

Esta mimesis colonial —este querer ser como ellos- es
parcialmente interrumpida por el tercer proceso clave que
indica Hall para las sociedades del Caribe: la revolucion cultural
que implico el (re)descubrimiento de Africa y la articulacién
de la negridad. Aquel es precisamente el tercer proceso, que
podria denominarse “retorno simbodlico” a Africa.
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3. Retorno simbdlico a Africa. Este proceso de “renegociacion,
un redescubrimiento de Africa” (Hall 2010 [1995]: 411) se
ha expresado en fenémenos como el rastafarismo, pero
también ha supuesto una visibilizacién de la negridad. Tal
retorno simbolico ha sido una poderosa fuerza dignificante
que ha permitido redescubrirse y tensionar las mdas caras
sedimentaciones del racismo y del desprecio que se habian
instalado con el colonialismo: “La reelaboracién de Africa en el
entramado caribefio ha sido el més fuerte y subversivo elemento
cultural de nuestra politica en el siglo xx; y ciertamente, su
capacidad para trastornar el establecimiento nacionalista de
la posindependencia no estd acabada (Hall 2003 [1998]: 490).

Para Hall, este retorno simbélico a Africa se asocia a una
revolucion cultural que ha tenido profundos impactos
en el imaginario politico y en las experiencias de los
caribefios en la segunda mitad del pasado siglo. Sin
embargo, es un Africa imaginada, reinventada, a partir de
las experiencias, frustraciones y expectativas de los sectores
mas empobrecidos v racializados del Caribe:

Pero fundamentalmente no porque estemos
conectados con nuestro pasado y herencia
africanos por una cadena irrompible a lo largo
de la cual una cultura africana singular (esencia
de “lo africano™ haya pasado sin cambios de
generacidn en generacion, sino gracias a cémo
hemos venido a producir de nuevo Africa, dentro
de la narrativa del Caribe. En cada coyuntura
—piénsese en el Garveyismo, en Hibbert, en el
rastafarismo, la nueva cultura popular urbana- ha
sido un asunto de interpretar Africa, reinventar
Africa, de lo que Africa puede representar para
nosotros después de vy en la didspora [énfasis en
el original] (Hall 2003 [1998]: 490).

A partir de estos procesos de retencion, asimilacién y
retorno, Hall considera que en las sociedades del Caribe
se pueden identificar tres diferentes presencias: présence
africaine, présence européenne y présence américaine (2010
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[1990D.* Sobre la primera, Hall subraya que es la de una
presencia que se impone inefablemente en su obliteracion,
en su ambivalente borradura: “La présence africaine es el
lugar de la represion. En apariencia, silenciada mads alld de
la memoria por el poder de la experiencia de la esclavitud,
Africa estaba presente, de hecho, en todas partes” (2010
[1990]: 355). Africa se encontraba por doquier:

En la vida cotidiana y en las costumbres de las
barracas de los esclavos; en las lenguas y patois
de las plantaciones; en nombres y palabras,
algunas veces desconectadas de sus taxonomias;
en las estructuras sinticticas secretas a través’
de las cuales se producian otras lenguas; en las
historias y cuentos contados a los nifios; en las
practicas religiosas y en las creencias de la vida
espiritual; en las artes, oficios, musica y ritmos de
la sociedad durante la esclavitud y después de la
emancipacion (Hall 2010 [1990}: 355).°

Era una presencia ubicua, pero una presencia no
apalabrada: “Africa, el significante que no pudo ser
representado directamente en la esclavitud, permanecio, y
ain permanece, como la ‘presencia’ inefable e inexpresada
en la cultura del Caribe” (Hall 2010 [1990]: 355). No es
sino hasta hace relativamente poco que esta presencia
comienza a ser hablada, a ser objeto de referencia e
identificacién. No en pocas ocasiones como un referente
imaginado e idealizado que permite un “descubrimiento”
de un nosotros diasporico y marginado.

Al respecto, son bien dicientes los pasajes donde Hall
indica cémo la adjetivacion de africano y el término mismo
de Africa no operaban como marcadores identitarios en la
Jamaica de su juventud:

4 Estas tres presencias son retomadas por Hall de “la metifora de
Aimé Césaire v Leopold Senghor” (1996 [1992]: 216).
5  Para una descripcién muy similar, ver Hall (1996 [1992]: 216).
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Durante mi nifiez y adolescencia en Kingston,
durante los afios cuarenta y cincuenta, estaba
rodeado por los signos, la musica y los ritmos
de esta Africa de la didspora, que sélo existian
como resultado de una larga y discontinua serie
de transformaciones. Pero, aunque casi todos los
que estaban a mi alrededor eran de color moreno o
negro (Africa “habla™), nunca of a una sola persona
que se aplicara a si misma, a los demds o a sus
ancestros el término “africano”. Fue sélo en los afios
setenta que esta identidad afrocaribefia empez6
a estar histéricamente disponible para la gran
mayoria de la gente de Jamaica, tanto en su patria
como en el exterior. En este momento histérico,
los jamaiquinos se descubrieron como “negros”,
al mismo tiempo en que se descubrieron como
hijos e hijas de la “esclavitud” (2010 [1999]: 356).6

Se puede argumentar que, con base en este tipo de
experiencias, Hall afirma que el pasado y la historia no
estan simplemente ahi para ser “descubiertos”, que no
estan ahi para que los procesos de identificacién se anclen,
sino que requieren todo un proceso de invencién. En
Oposicion a ciertos académicos o activistas que apelan a un
Africa idealizada, Hall reconoce que esta presencia es mas
problematica y en algunos puntos amerita ser cuestionada:

Pero el que el Africa sea un origen de nuestras
identidades, = que  permanece  inmutable
tras cuatrocientos afios de desplazamiento,
desmembramiento, trata, al cual podriamos
regresar en un sentido final o literal, puede
ponerse en tela de juicio. El “Africa” original ya no
estd alli. También ha sido transformada. La historia,
en ese sentido, es irreversible. No debemos seguir
el ejemplo de Occidente que, precisamente,

6  Con algunos pequefios cambios, este pasaje se. encuentra
también en Hall (1996 [1992]}: 217).
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normaliza y se apropia del Africa, congelindola
en una zona sin tiempo que pertenece a un
pasado primitivo e inmutable. Africa debe ser al
final enfrentada por la gente del Caribe, pero no
puede ser simplemente recuperada en un sentido
ingenuo (2010 [1990]: 356).

De ahi que, conectando esta Africa sofiada con los aportes
de la teoria poscolonial de Said y la teorfa de la nacién de
Benedict Anderson, Hall argumenta:

Africa pertenece irrevocablemente a lo que
Edward Said (1978) alguna vez llamé una “historia
y geografia imaginaria” [...]. “Ha adquirido un
valor imaginativo o figurativo que podemos
nombrar y sentir” (Said, 1978: 33). Nuestro
sentido de pertenencia a ella constituye lo que
Benedict Anderson (1982) llama “una comunidad
imaginaria” (Hall 2010 [1990]: 356).

Esto no quiere decir, sin embargo, que Africa no exista ni
tenga vitalidad en las experiencias y existencias de muchos
de los individuos y de las sociedades caribefias, pero no es
el Africa realmente existente hoy en Africa para los africanos:

“Africa estd vivita y coleando en la didspora’,
pero el Africa de la que nosotros salimos hace
400 anos, bajo las condiciones de la esclavitud,
el transporte y la travesia trasatlintica (Middle
Passage) no ha estado esperando —inalterada— a
que volvamos, en nuestras cabezas o en nuestros
cuerpos (Hall 2007: 285).

La presencia europea es lo opuesto de la africana: “Donde
Africa era un caso del no hablado, Europa fue un caso del
que habla sin cesar, y habldndonos a nosotros” (Hall 1996
[1992]: 218). Una presencia que se habla y expresa de forma
permanente, insistentemente, pero no €s una presencia que se
dice solo desde afuera como una imposicién, sino que también
ha troquelado los sujetos e identidades de los colonizados:
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Debido a que la présence européenne implica
exclusion, imposicién y expropiacién, algunas
veces estamos tentados a ubicar ese poder como
algo totalmente externo a nosotros, una fuerza
extrinseca cuya influencia puede desecharse de la
misma forma en que las serpientes se desprenden
de su piel al mudarla (Hall 2010 [1990]: 357).

La presencia americana es mds cercana a la africana en
el sentido de que es obliterada, pero es diferente de esta
Gltima, puesto que lo americano en el marco del Caribe
fue objeto de exterminio. Perviven algunas referencias
toponimicas, algunas practicas y concepciones de las
sociedades caribefias que son, sin duda, el resultado de lo
que Fernando Ortiz (1940) denominé transculturacién. No
obstante, lejos se encuentra esta presencia americana de
tener los alcances y la vitalidad que se experimenta en los
Andes o en Mesoamérica. Para el Caribe, las obliteraciones
de dicha presencia americana han pasado por el pronto
exterminio de las poblaciones que habitaban el lugar.

Dada esta cercenacién profunda de la presencia americana
y el lugar de la europea en el orden colonial, en las
sociedades caribefias se hablaria de la independencia
desde la fuerza disruptiva de la presencia africana: “Es la
presencia/ausencia de Africa la que la ha convertido en el
significante privilegiado de las nuevas concepciones de la
identidad del Caribe” (2010 [1990]: 356).

Como resultado de estas elaboraciones, Hall cuestiona una
idea de didspora que, basada en una conceptualizacién
dicotémica de la diferencia, opera desde el establecimiento
de binarismos y fronteras excluyentes, desde puridades
claramente delimitadas. Antes que apelar al concepto de
la diferencia como fija, estable y esencial, Hall considera
que el campo tedrico abierto por la nocién de differance de
Derrida es ms pertinente a la hora de pensar en la didspora:

El concepto cerrado de la didspora descansa en
una concepcion binaria de la diferencia. Se funda
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en la construcciéon de una frontera excluyente,
en una concepcion esencializada de la alteridad
“del Otro” y en una oposicién firme entre el
adentro y el afuera. Pero las configuraciones
sincretizadas [...] requieren de la nocién de
differance de Derrida —es decir, de diferencias que
no funcionen mediante binarismos, de fronteras
labiles que no aislen, sino que se plieguen como
places de passage, y de significados posicionales
y relacionales, siempre en fuga a lo largo de un
espectro sin principio ni fin (Hall 2003 [1998]: 484).

Es importante resaltar que Hall esta cuestionando #na idea
de didspora (tal vez la idea mas convencional y extendida)
estrechamente asociada a cierta concepcién de identidad
cultural vy a un nacionalismo cultural que asume una
continuidad de un niicleo primordial y que se mantiene
a través del tiempo v en lo mis profundo del ser como
garante de una esencial y auténtica comunalidad diaspérica:
“Algunas veces el término ‘didspora’ se utiliza como una
forma de hacer aparecer, de la nada, una especie de
comunidad imaginada que atravesaria las configuraciones
del nacionalismo cultural” (1998: 298).

Este tipo de planteamientos saca a la diaspora de los
mundanales, heterogéneos y contradictorios terrenos de la
historia y de la politica para fijarlos en la garantia de la
biologia o de un trascendental inconsciente colectivo.

Algunas veces el término “diaspora” se utiliza
como una forma de hacer aparecer, de la nada, una
especie de comunidad imaginada que atravesaria
las configuraciones del nacionalismo cultural
[...]. Es una palabra que ha estado esperando un
pueblo que no va a cambiar, que se apertrechaba
de un texto sagrado v que erigié las barreras, y
que de alli queria retornar exactamente al lugar de
donde vino. Y que ha regresado y se ha sentado
en la cabeza de todas las demis personas que
estaban alli también (Hall 1998: 298).
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En contraste con esta nocidn esencializada, homogénea
y estable de didspora, Hall considera que son las
dislocaciones, la confluencia de heterogeneidades y los
procesos de transculturaciones los que habria que enfatizar,
“pues dondequiera que uno encuentre diasporas, siempre
encontrard  precisamente esos procesos complicados
de negociacidén y transculturacién que caracterizan a
la cultura caribena” (2010 [1995): 409). Por tanto, Hall
insiste en desmarcar su nocién de didspora de aquellas
conceptualizaciones mis extendidas que enfatizan en una
identidad esencial que permanece inmutable y que se perfila
como garante de una especie de nacionalismo culturalista:

Al romper con la narrativa de la autenticidad,
obtenemos un relato critico de la didspora
que interrumpe también la disposicién fatal
que considera los pueblos de la didspora en
tanto suspendidos continuamente entre un
tradicionalismo del pasado —al que no pueden
regresar, impuros y corruptos como son- y una
modernidad del futuro, igualmente impura y no
auténtica, a la que se les prohibe entrar (2019: 143).

Hall cuestiona una idea de didspora que, basada en una
conceptualizacién binaria de la diferencia, opera desde
el establecimiento de binarismos y fronteras excluyentes,
claramente delimitadas. Antes que apelar al concepto de
la diferencia como fija, estable y esencial, Hall considera
que el campo tedrico abierto por la nocién de differance de
Derrida es mas pertinente a la hora de pensar en la didspora

Atencién: uso aqui la nocién de didspora en un
sentido muy distinto del tradicional. Lo que intento
decir por medio de este concepto es precisamente
lo contrario de lo que el concepto tradicional
procura afirmar permanentemente. Uno no puede
seguir siendo siempre el mismo. Ya no podemos
volver a casa, a2 una supuesta condicion originaria:
la didspora es un proceso de diseminacion, en el
sentido de Derrida (2011 [2007): 79).
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La didspora como diseminacién, como transculturacion,
como creolizacién, como hibridacion son algunos de los
términos con los cuales Hall piensa la didspora:

El problema de la didspora es pensarla siempre
y exclusivamente en términos de su continuidad,
su persistencia, el regreso al lugar de origen, y
siempre y al mismo tiempo sélo en lo que se
refiere a su dispersidn, su cada vez mayor
exterioridad, su diseminacién. La imposibilidad
de volver a la casa que uno dejé (2007: 284).

Asi, desde la conceptualizacién de Hall, la nocién de
didspora no hace énfasis en continuidades inmutables, no
implica el borramiento de las heterogeneidades. Hall es
explicito en este punto:

La experiencia de didspora como la propongo aqui
es definida, no por esencia o pureza, sino por el
reconocimiento de una heterogeneidad y diversidad
necesaria; por una concepcion de “identidad” que vive
con y por, no a pesar de, la diferencia; por hibridacion.
Las identidades de didspora son las que constantemente
se producen y se reproducen de nuevo, a través de
la transformacion v la diferencia (1996 [1992]: 220).

Los planteamientos realizados por Hall para comprender
teéricamente en qué consiste la didspora arrojan luces sobre
otros conceptos estrechamente asociados a ella, como los de
‘identidad’, ‘diferencia’ y ‘cultura’. De ahi que Hall se pregunte:
“Como modifican la experiencia de la didspora nuestros modelos
de identidad cultural? ;Cémo debemos conceptualizar o imaginar
la identidad, la diferencia v el sentido de pertenencia, juntos en el
mismo espacio conceptual después de la didspora? [énfasis en el
original]” (2003 [1998]: 479). En este sentido, no es sorprendente
que Hall insista en indicar que la experiencia de la didspora

es una figura de la creciente pluralizacién de las

formas culturales y de la insistencia en que la cultura
funciona no por la perfeccion de reproducirse a
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si misma hasta el infinito, sino precisamente de
traducirse. Tampoco es la figura diaspérica s6lo
una imitacién, una imitacién de lo que se supone
que debe suscribir, es una tercera cosa, cambiante y
en proceso, a la vez la construccién de significados
culturales y producida por la cultura (1999: 213).

También la nocién de didspora es particularmente adecuada
para comprender los procesos y experiencias culturales que se
asocian a la coyuntura global: “Para mi, didspora es sinénimo
de hibridacién, de creolizacion, y en ese sentido la experiencia
de las didsporas puede decirnos en verdad mucho acerca
de la condicién cultural especifica inherente a esta nueva
coyuntura global en que vivimos actualmente” (2011 [2007]:
81). No es que antes los procesos culturales no implicaran
hibridacion y creolizacién, sino que con la coyuntura global
estas caracteristicas se han impuesto como obvias:

Es evidente que la hibridacién y la creolizacién
formaron parte desde siempre de cualquier
proceso cultural: en cierto sentido, puede decirse
que constituyen la forma especifica de todo
proceso cultural [énfasis en el original]. Empero,
también es evidente que hoy en dia cobran una
centralidad estratégica, mucho mayor que treinta
afios atras (Hall 2011 [2007]: 81).

El énfasis en una conceptualizacion desde la idea de didspora
como diseminacién antes que una concepcion binaria y
otrerizada de la diferencia, como devenir antes que ser,
como rutas antes que raices, no significa que para Hall
los procesos culturales, anteriores y actuales, se agoten en
hibridacién y creolizacion. Tampoco se puede argumentar
que Hall desestime de tajo los procesos de dominacion o las
luchas que han articulado representaciones estereotipantes y
esencializantes de otros y de si mismos. De ahi que los anilisis
de Hall sobre la didspora no deban enmarcarse en una especie
de purga de los esencialismos que confunden la dimension
tedrica con la histérica y politica. Ademas, como solia indicar
frente a lo que en ocasiones llamé el diluvio deconstructivista,
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“es muy fentador caer en la trampa de creer que porque el
esencialismo ha sido deconstruido tedricamente ha sido, por
tanto, desplazado histérica y politicamente” (Hall 2000: 5).

Politicas de la identidad

A partir de estas conceptualizaciones, Hall distingue dos tipos
de articulaciones politicas de la identidad: una que apela
a la escencializacién como respuesta a la discriminacién y
marginamiento, y la otra que reconoce la contingencia y
heterogeneidad de cualquier sujeto politico. Es importante
anotar que Hall no estd considerando que un tipo de
articulacién politica de la identidad hace desaparecer al otro,
sino que se mantienen en tensién como dos frentes de lucha.

La primera articulacién politica, que se corresponde con
una respuesta a la racializacién y marginamiento del negro,
se caracteriza por esgrimir su derecho a representarse a
si mismo en un intento por invertir las representaciones
raciales dominantes sobre lo negro:

La lucha del negro por ser representado estuvo
basada en una critica al grado de fetichizacién,
objetificacion y de figuracién negativa que
comunmente constituian los rasgos de representacion
del sujeto negro. Habia una preocupacion no sélo en
torno a la ausencia o marginalidad de la experiencia
negra, sino también sobre su simplificacion y su
caracter estereotipico (Hall 2010 [1988]: 305-3006).

En este sentido, las politicas de la identidad correspondientes
se inscribian en una lucha contra el racismo: “... lo que yo
lamaria ‘la politica de la identidad 1’, la primera forma de la
politica de la identidad. Estaba relacionada con la constitucion
de alguna identidad colectiva defensiva en contra de las
pricticas de la sociedad racista” (Hall 2010 [1991}: 323).

Esta articulacién de las politicas de la identidad tiene sus
limitaciones, pues, en palabras de Hall,
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esencializa las diferencias en varios sentidos.
Concibe la diferencia como “su tradicién contra
la nuestra”, no en un sentido posicional, pero
si como mutuamente excluyentes, auténomas
y autosuficientes. Y es, por lo tanto, incapaz
de adoptar las estrategias dialdgicas y formas
hibridas esenciales para la estética de la didspora
(2010 [1992]: 293).

Ademis, se despliega a partir de una clausura bilogicista
que confunde historia y politica con naturaleza: “El
momento esencializante es débil porque naturaliza y
deshistoriza la diferencia, y confunde lo que es histérico
y cultural con lo que es natural biolégico y genético”
(Hall 2010 [1992]): 294). Esto, paraddjicamente, es una
reinscripcion y reforzamiento del pensamiento racial que
se supone se buscaba cuestionar:

En el momento en el que el significante negro
es separado de su entorno histdrico, cultural y
politico y es introducido en una categoria racial
biolégicamente constituida, como reaccion, le
otorgamos valor al mismo cimiento del racismo
que deseamos erradicar (Hall 2010 [1992]: 294).

Finalmente, al sacar lo negro de la historia y de la politica,
estabilizamos un significado que oblitera cualquier pregunta
que no sea la de establecer de una vez y para siempre qué
es y quién es (verdaderamente) negro o no:

Como sucede siempre que naturalizamos categorias
histéricas (piénsese en género y sexualidad)
fijamos ese significado fuera de la historia, fuera
del cambio, fuera de la intervencion politica. Una
vez fijo, estamos tentados de usar “negro” como
si fuera suficiente por si mismo para garantizar el
significado progresivo de las politicas con las que
nos embanderamos... como si no tuviéramos otras
politicas sobre las qué discutir excepto si algo es
negro o no (Hall 2010 [1992}: 294).
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La otra articulacién de las politicas de la identidad cuestiona
precisamente la apelacién a un sujeto esencializado, lo
cual supone “el fin de la inocencia del tema del negro o el
fin de una nocién inocente de una esencia de la ‘negritud’”
(Hall 2010 [1992]: 295). Esta segunda articulacién pasa
por tomar en consideracién los diferentes ejes de
diferenciacién sobre los que se constituyen las identidades
y representaciones; es decir, “reconocer los otros tipos de
diferencias que ubican, posicionan y localizan a la gente
negra” (Hall 2010 [1992}: 295). La racializacion no deviene
en otro significante maestro a cuyos pies se oblitera la
heterogeneidad y complejidad de las marcaciones. De ahi
que Hall considere que, desde esta articulacién politica, “es
a la diversidad y no a la homogeneidad de la experiencia
negra que debemos prestarle nuestra indivisible y creativa
atencién” (2010 [1992]: 294).

Hall propone invertir el paradigma tradicional de la
politica de la identidad, aquel que parte del supuesto de
que la identidad estd previamente dada y que, desde esa
esencia presupuesta, se deriva la accién politica. Asi, €l
nos invita a concebir una politica de la identidad en la que
la identidad no constituye el punto de partida, sino uno
de los posibles resultados de la lucha politica: una lucha
entendida como un proceso de articulacién contingente
entre experiencias, posiciones y sujetos.

La pregunta politica [...] no es “;Cémo podemos
movilizar de manera eficaz a aquellas identidades
que ya han sido formadas?”, para que podamos
ponerlas en el tren y llevarlas a escena en el
momento adecuado, en el sitio adecuado —algo
que la izquierda ha querido hacer histéricamente
durante aproximadamente cuatrocientos anos-,
sino algo realmente muy diferente y mucho
mis profundo. ¢(Coémo podemos organizar
estas cosas enormes, variadas y diversas que
llamamos los sujetos humanos para que asuman
posiciones donde se puedan reconocer los unos
a los otros durante un tiempo suficiente como
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para actuar juntos, y asi asumir una posicion
que uno de estos dias puedan experimentar
como una identidad y actuar a través de ella?
La identidad esta al final, no al principio, del
paradigma. la identidad es lo que estd en
juego en la organizacién politica. No es que los
sujetos estén alli y simplemente no podamos
obtenerlos. Es que todavia no saben que son
sujetos de un discurso posible. Y que siempre es
posible, en cada lucha politica, ganar o perder
su identificacion, ya que cada lucha politica es
siempre abierta (Hall 1998: 291).

Este momento de la politica de la identidad ha significado
un desplazamiento “de una lucha sobre las relaciones de
representacién, hacia una politica de la representacién en
si misma” (Hall 2010 [1988]: 306). Dicho desplazamiento
supone una implosién de una representacion caricaturezca y
estereotipante para pensar en una politica de la identidad y la
representacion a través de sus heterogeneidades y aperturas:

Eso es la politica- de vivir la identidad a través
de la diferencia. Es la politica de reconocer
que todos nosotros estamos Ccompuestos por
multiples identidades sociales, y no por una. Que
todos fuimos construidos de manera compleja,
a través de diferentes categorias, diferentes
antagonismos, y éstas pueden tener el efecto de
localizarnos socialmente en multiples posiciones
de marginalidad y subordinacién, pero que
todavia no actian sobre nosotros de exactamente
Ja misma manera. También es reconocer que
cualquier contra-politica de lo local que intenta
organizar a las personas a través de su diversidad
de identificaciones tiene que ser una lucha que
se conduce posicionalmente. Es el comienzo
del antirracismo, del anti-sexismo y del anti-
clasicismo como guerra de posiciones, como la
nocién gramsciana de la guerra de posiciones
(Hall 2010 [1991): 327-328).
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Una de las implicaciones del final de la inocencia articulada
al sujeto esencializado es que se abre una politica de la
critica y de la contingencia, una politica de la articulacion:

Una vez se entra en la politica del fin del sujeto
negro esencial, zambullimos nuestra cabeza en un
torbellino de argumentos y en un debate politico
continuamente contingente, no garantizado:
una politica critica, una politica de la critica. Ya
no se puede llevar a cabo una politica negra a
través de una estrategia simple de inversién de
la tendencia, poniendo en lugar del viejo y malo
sujeto blanco, el esencialmente bueno, sujeto
negro (Hall 2010 [1988]: 308).

La experiencia, al igual que cualquier posicién de sujeto, no
estan por fuera del discurso, al margen de la representacion.
No podemos apelar a la experiencia como si esta fuera dada,
como si fuese la fuente pristina del juego de posicionamientos
politicos y éticos del sujeto negro. La experiencia no es
pura anterioridad del discurso, de la representacién y de la
politica. Al contrario, es una de sus mds caras cristalizaciones:

Tendemos a privilegiar la experiencia por si
misma, como si la vida negra fuese vivida en
tanto que experiencia que estd mds alld de la
representacion. S6lo tenemos que expresar como
sea lo que ya sabemos que somos. En cambio, es
sélo a través del modo en que nos representamos
€ imaginamos a nosotros mismos que llegamos a
saber cémo estamos constituidos y quiénes somos.
No hay un escape en las politicas de representacion
y no podemos controlar “como es realmente la
vida fuera de alli”, a modo de prueba frente a lo
cual lo politicamente correcto o desacertado de
una particular estrategia o texto cultural puede ser
evaluado (Hall 2010 [1992]: 294).

Desde estas elaboraciones, Hall concluye sobre las relaciones
entre politica, identidad y sujeto lo siguiente:
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La identidad no es una cuestién de esencia sino de
posicionamiento, y por lo tanto siempre hay una
politica de identidad, una politica de posicién y
posicionalidad que deriva del “final de la nocién
inocente del sujeto negro esencial”, que no puede
tener ninguna garantia en una ley originaria
trascendental y sin conflicto (2019: 115).

Para Hall, esto no quiere decir que lo negro es libremente
flotante y que cualquiera puede posicionarse desde alli. Hay
anclajes que no dependen de la voluntad de los individuos,
sino que en gran parte los constituyen:

Uno nunca puede escapar a la manera en que su
formacién le pone una impronta o plantilla sobre
aquello en lo que uno esta interesado, el tipo de
posicién que tomari sobre cualquier tema, los
vinculos que hari y asf sucesivamente (Hall 2007: 271).

No obstante, como era de esperarse en Hall, “esto no
significa que todo lo pensado es necesariamente limitado
y auto-interesado por el lugar de dénde uno viene, o
algo asi” (2007: 271). Esta aclaracidén es crucial porque la
politica de la localizacién no es una apelacién a modelos
esencialistas que asumen necesarias correspondencias (o
necesarias no correspondencias) entre una posicién social,
una epistemologia, una politica o una ideologia.

Tal posicionamiento, sin embargo, entiende que las politicas
de la identidad no se clausuran en nombre de supuestas
homogeneidades e identidades unificadas. Hall considera que
alli se juega parte sustancial de ciertas movilizaciones sociales,
pero no considera que con esto se obliteren las articulaciones
politicas del sujeto negro. En una conversacion sostenida con
bell hooks en la segunda mitad de los anos noventa, que ha sido
publicada recientemente como libro, Hall planteaba al respecto:

Este es un punto muy importante sobre lo que
llaman politica de la identidad. Muy a menudo,
los movimientos sociales solo pueden avanzar,
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por asi decitlo, construyendo una identidad
aparentemente unificada. Aparentemente
esencializada y aparentemente homogénea en
nombre de las cual deben hacerse afirmaciones,
porque esa es la Unica forma en que pueden
llevar 2 cabo una lucha. Pero dentro de eso, ti
ocupas un espacio ficticio, porque el espacio
real en el que esa identidad se convierte en un
espacio de agencia, deseo, y accién es mucho mas
diverso. Mucho mis abierto de lo que sugeriria
esa identidad. No creo que haya que criticar
la politica reivindicativa. Es mejor repensar la
naturaleza de la identidad o identificacién que
se invoca (hooks y Hall 2020: 90).

* ¥k ¥

En Critica de la razon negra, Achille Mbembe argumentaba
que “el negro no existe en si mismo. Esta producido
constantemente” (2016: 52). Como vimos, para Stuart Hall
no hay garantias esenciales del sujeto negro, ya que este
es un hecho histérico y politico, no uno de la naturaleza o
de la biologia. Son la historia y la politica, las experiencias
y las disputas situadas, las que habilitan el sujeto negro
como una inestable sutura entre posiciones de sujeto y
procesos de subjetiviacion. Los cerramientos esenciales
del sujeto negro son, como ha solido ser la apelacion a
la biologia en el pensamiento racial, artefactos politicos
desplegados en especificas correlaciones de fuerza con los
mas disimiles efectos. La invitacién de Hall es a entender
las correlaciones de fuerza que han posibilitado y que
pueden ser disputadas desde la apelacion al sujeto negro
esencial, sin claudicar en una imaginacién y practica
politica que dimensione en concreto las potencialidades
que se abren con su interrupcion.

Para Hall, esto no es una tarea ficil. No se puede desconocer
que una politica esencialista tiene sus anclajes en las vidas
de no pocas personas negras que han encontrado alli un
sentido de existencia y un horizonte politico. En la antes
citada conversacion con bell hooks, Hall argumentaba que
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debido a que no hemos podido generar una
politica adecuada a una visién mas amplia, hemos
de reconocer que las personas negras ordinarias
dependen de la politica esencialista para preservar
su vida en su dia a dfa. Hasta que podamos
defenderlos de otra manera mds expansiva, mas
abierta, no podemos simplemente cagarnos en lo
que les queda, en el lugar donde les han relegado,
en la parte mds importante de sus defensas, donde
lo Gnico que pueden decir es “Esto es lo que soy.
Aqui es donde me quedo. Aqui es donde quiero
volver. Esta es mi defensa contra el mundo, de lo
contrario me ahogaré” (hooks y Hall 2020: 58).

La idea es no cagarse en quienes se aferran al sujeto negro
esencial, sobre todo si una politica de una visién mas amplia
€s atn brumosa. En esto no hay la menor duda para Hall.
No obstante, este no es el punto final de la historia y de la
politica. Que no se haya logrado, no significa que nunca se
vaya a lograr ni, mucho menos, que no sea urgente hacerlo:

Nuestras imdgenes de la politica estin tan
basadas en cerrar filas, levantar las barricadas,
definir quién es el opresor, atraparlo a él o
a ella, quienquiera sea que esté al otro lado,
completamente separado de nosotros, sacarlo
de nosotros y a nosotros de él. la imagen
que tenemos de la politica como este tipo de
barricada que nos imponemos mutuamente, nos
pone en el dilema de querer desmantelar eso vy,
€n consecuencia, no tener ninguna politica en
absoluto (hooks y Hall 2020: 71-72).

Las urgencias de esas politicas atin brumosas que no apelen
al sujeto negro esencial, que no levanten barricadas entre
un homogéneo nosotros subalternizado en contraste con
un también homogenizado ellos, articulado en tajante y
pura exterioridad, se evidencian cuando se apuntalan
subjetividades politicas que no obliteren los ejes de
diferenciacién y relaciones de poder que les atraviesan:
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Operar exclusivamente a través una concepcion
simplista de lo negro equivalfa a reconstituir
la autoridad de la masculinidad negra sobre
mujeres negras, con respecto a la cual, como
estoy seguro que saben, hubo también por un
largo tiempo un silencio irrompible sobre el
que no hablaban ni los hombres negros mis
militantes. Organizarse a través de discursos
de la negritud y la masculinidad, de la raza y
el género, y olvidar la manera en la cual, en el
mismo momento, los negros de la clase baja
estaban siendo posicionados en términos de
clase, en situaciones de trabajo parecidas a las de
ciertos miembros de la clase trabajadora blanca
que sufrfan las mismas privaciones de los trabajos
malos y la falta de ascenso que ellos, equivalia
a omitir la dimensién critica del posicionamiento
(Hall 2010 [1991]: 327).

Siempre ha sido un problema, sentir que la
especificidad de la raza lo determina todo. Nunca
hemos logrado realmente encontrar un lenguaje
politico eficaz para hablar sobre raza y clase
social adecuadamente, sin reducir la una a la otra.
Esto realmente requiere de un anilisis complejo
(hooks y Hall 2020: 123).

En su ensayo “Antillanos y africanos”, Frantz Fanon (1966
[1955D evidencia las transformaciones y disputas en torno
a lo africano y a los africanos para los negros antillanos.
De distanciamiento y rechazo a un complejo e inacabado
proceso de identificacion. Se trata de unas elaboraciones
escritas en los afios sesenta, pero que vislumbraban
ya lo que Stuart Hall nos presentaba para Jamaica en
términos de la rearticulacién de la présence africaine en
la imaginacién politica de la didspora:

Entonces, vuelto hacia Africa, el antillano va a

llamarla desde lejos. Se descubre hijo trasplantado
de esclavos, siente la vibracién de Africa en lo
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mds profundo de su cuerpo y sélo aspira a una
cosa: sumergirse en el gran “agujero negro”.
Parece, pues, que el antillano, tras el gran error
blanco, esti viviendo ahora en el gran espejismo
negro (Fanon 1966 [1955]: 174).

Un espejismo negro que ha sido a menudo articulado desde
el sujeto negro esencial, pero que no es la dnica manera
de hacerlo ni tal vez la mds adecuada para transformar los
principios de inteligibilidad y de politicidad de Io que con
Foucault podriamos enunciar como ontologia histérica de
nuestro presente.
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De la etnizacién al etnicismo:
transformaciones en el sujeto juridico
y politico de la negridad en Colombia

olombia se destaca como uno de los paises con presencia
Cafrodescendiente en las Américas y es el que tiene
mayor poblacién negra en Hispanoamérica. Segtn las cifras
oficiales, los afrocolombianos representan cerca del 10 % de la
poblacion total del pais, aunque para algunas organizaciones y
activistas el porcentaje es mucho mayor.! Hay varios lugares en
Colombia donde la presencia de la poblacién afrodescendiente
es sustancial. En la regién del Pacifico colombiano, por
ejemplo, la gente negra constituye una abrumadora mayorfa.
El Caribe, tanto insular como continental, también evidencia
una notable presencia de personas afrodescendientes, al igual
que en algunos valles interandinos.

En contraste con los imaginarios sociales dominantes
entre los colombianos que consideran que la poblacién
afrocolombiana se encuentra principalmente en las zonas
rurales, segln los datos estadisticos, la mayoria de los
afrocolombianos habitan en los contextos urbanos,
sobre todo en ciudades como Cali, Cartagena, Bogoti
y Medellin (DANE 2019). Cali, con mas de un millén
de afrocolombianos, es la segunda ciudad con mayor
presencia negra en América Latina, solo superada por
Salvador de Bahia en Brasil. Viven mds personas negras en

1 In cl censo de 2005, sc registraron 4 311 757 personas que sc
reconocieron como afrocolombianas. Para el 2018, debido a cambios
en la pregunta y en la metodologia, que han sido considerados
como errores por el mismo DANE, la cifra bajo a 2 982 224,
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Cali que en todo el Pacifico colombiano. En esta regién,
incluso, gran parte de su poblacién se encuentra asentada
en ciudades medianas, entre las cuales se destacan
Buenaventura, Quibdé y Tumaco.

A diferencia de muchos otros paises de las Américas, en
Colombia las poblaciones negras o afrodescendientes son
concebidas por el Estado colombiano desde la categoria
juridico-politica de grupo étnico, en un registro anilogo al de
los indigenas. Recientemente, incluso, en el marco del informe
de la Comisién de la Verdad y de la creacién del Ministerio de Ia
Igualdad y Equidad, el vocabulario juridico-politico de algunas
entidades estatales recurri6 a la nocién de ‘pueblos éticos’, que
estd mds en sintonia con transformaciones y posicionamientos
de ciertos sectores organizados, tanto indigenas como
negros o afrodescendientes. Esta imaginacién estatal de los
afrocolombianos o gente negra como grupo o pueblo étnico es,
en parte, compartida por activistas, académicos y contratistas
del mundo de las oenegés. Aunque no es la tnica, se ha ido
posicionando como sentido comiin en el discurso experto y de
las narrativas politicas que suele mantenerse fuera de escrutinio.

En este articulo se explorard cémo se han concebido y
transformado, en las ultimas tres décadas, el sujeto juridico
y politico de la negridad desde ciertos imaginarios y politicas
del Estado colombiano. El texto espera constituirse, entonces,
en una contribucion al proyecto mucho mas amplio de las
genealogias de la negridad, a historizar cémo hemos llegado
a imaginar lo que somos, a una historia del presente en
Colombia. Escapa a este articulo una etnografia de la relacion
entre esas representaciones y las practicas concretas de
gubernamentalidad estatal (Ferguson y Gupta 2008; Li 2007).

Devenir grupo étnico

Para activistas, muchos académicos y ciertos funcionarios
estatales o del mundo de las oenegés, considerar que la
poblacién negra constituye un grupo étnico es un hecho que
en la actualidad no suscita mayor discusién en Colombia.

98

De la etnizacion al etnicismo

Pocos se cuestionan tal idea y son menos quienes saben c6mo
hemos llegado a pensar de ese modo. Esta naturalizacién
contrasta con lo dificil que es, incluso para los colegas
antropologos de paises europeos, de los Estados Unidos, de
Brasil o de Chile, entender que en Colombia la poblacién
negra es concebida juridica y politicamente como un grupo o
pueblo étmico al igual que lo indigena. Solo en Ecuador se da
una situacion andloga, en gran parte por las historias politicas
compartidas que han articulado la negridad (Antén 2023).

No obstante, la historia de concebir a las “comunidades
negras” como grupo étnico con unas practicas tradicionales
de produccidén, un territorio colectivo, unas formas de
autoridad ancestrales y una identidad cultural propia es
relativamente reciente. Es con la Constitucion Politica de
1991 y en particular con su articulo transitorio 55, que
propicia la Ley 70 de 1993, que se instaura en términos
del Estado esta idea de las “comunidades negras” como
grupo é€tnico.? Hasta hace unas tres décadas, a esas
mismas poblaciones que hoy se las asume como grupo
étnico se las consideraba campesinos, cuando vivian en las
zonas rurales; pescadores, cuando asentados en las costas,
ciénagas o rios se dedicaban a la pesca, o mineros, cuando
hurgaban, con técnicas artesanales, los diques y lechos
aluviales. No siempre se marcaba su negridad, bastaba con
decir campesinos, pescadores 0 mineros.

A principios de los afios ochenta a nadie se le ocurria,
por ejemplo, que la poblacién negra que vivia en el curso
medio del rio Atrato, en la regién del Pacifico colombiano,
se podia imaginar como un grupo étnico con unas practicas
tradicionales de produccién, un territorio con ejercicio de

2 En una investigacién sobre cémo surge el articulo transitorio 55
en la Asamblea Nacional Constituyente, Avila (2022) examina los
avatares, incomprensiones y alianzas que permiten que se defina
a las comunidades negras como un grupo étnico a semejanza
de los indigenas. Incluso, en su trabajo, Avila muestra cémo el
principio mismo de Colombia como una nacién multiétnica v
pluricultural no era un asunto que estaba desde el inicio ni era
claro, ni siquiera para todos los constituyentes indigenas.
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propiedad colectiva, una cultura ancestral y una identidad
cultural. En ese entonces, usualmente, se referfan a esta
poblacién del medio Atrato como campesinos o como
campesinos negros. Eran campesinos y, en cuanto tales,
se asumia que estaban necesitados, atrasados y habia que
“redimirles” de su situacién de precariedad y pobreza
con el “desarrollo”. Habia que incorporarlos a la nacién
a través del mercado y, para ello, se disefiaron varios
proyectos en esa direccidn. Se hablaba de transferencia
de tecnologia, de capacitacién en conocimiento contable
y de generar una racionalidad econémica empresarial
(Gutiérrez y Restrepo 2017).

Por su parte, algunos académicos, intelectuales o figuras
politicas utilizaban el término de grupo étnico o el de etnia
para referirse al negro en Colombia, pero el significado de
€s0s términos no es equivalente al que opera en el giro al
multiculturalismo de los afios noventa. Aquellos académicos,
intelectuales o figuras politicas que recurrian al término de
grupo étnico o de etnia lo hacian como un equivalente
a grupo racial o a raza. No estaban considerando la
existencia de territorialidades colectivas, tradicionalidades
y comunalidades ruralizadas que establecian una diferencia
cultural y una identidad cultural propia, que es el sentido
que, con el giro al multiculturalismo, se ha consolidado
desde los afios noventa.

En el plano politico, antes de esa década (los noventa),
parte importante de las movilizaciones sociales se dieron
reclamando derechos ante el Estado como ciudadanos. Los
paros civicos de los setenta y los movimientos civicos de
los ochenta involucraron a las poblaciones negras en esta
clave de movilizacién politica (Agudelo 2003). No obstante,
ninguno de estos paros o movilizaciones se articulé en
nombre de una diferencia culural tradicionalizada y
comunializada de dichas poblaciones, como la que viene
a cristalizarse en los anos noventa. Por otra parte, como
veremos mas adelante, también se articularon demandas
por la inclusién, algunas incluso enarbolando luchas contra
la discriminacion racial y el racismo (Wade 1997).
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para que las “comunidades negras” fueran juridica y
politicamente imaginables como grupo étnico, con unas
practicas tradicionales de produccién en armoénica relacion
con la naturaleza, con un territorio apropiado de manera
colectiva y seglin una racionalidad econémica derivada de una
adecuada adaptacion al medio, se dieron una serie de procesos
justamente en el medio Atrato, donde los misioneros y los
expertos (abogados y antropélogos) ocuparon un destacado
Jugar (Villa 1998). Hacia la primera mitad de los afios ochenta,
empiezan a darse una serie de procesos organizativos liderados
por los misioneros que, para 1988, se articulan a la novedosa
idea de que los campesinos en ese lugar eran un grupo
étnico. Como va habran podido inferir quienes conocen esta
historia, me estoy refiriendo a la constitucién de la Asociacion
Campesina Integral del Atrato —~ACIA—, alimentada por las
disputas relacionadas con los permisos de estudios para la
explotacién de madera en el medio Atrato (Pardo 2016).

El concepto de territorio como el objeto de las luchas emerge
para el caso de las “comunidades negras” precisamente en
ese momento de los afios ochenta. Se sucede, entonces,
un desplazamiento de las luchas por la tierra (que tiene
que ver con propiedad privada o, incluso, con propiedad
comunal) a todo lo que significa la idea de territorio y las
luchas orientadas en este marco. Este proceso histérico
evidencia que la nocién de territorio no es tan natural ni
segura como una piedra en la cual las “comunidades” (o
quienes hablan en su nombre) pueden pararse con certeza
para, desde alli, articular sus luchas. Ahi hay también una
historia que es importante conocer, puesto que, en tanto
posibilita la imaginacién y la practica politica, la encausa en
unas direcciones y no en otras (Restrepo 2013).

En casi todos los rios, playas v esteros del Pacifico se ha

llevado a cabo la titulacién colectiva y se han establecido

consejos comunitarios. En muchos se han otorgado

licencias mineras especiales, se han ejecutado procesos de ;

reparacién colectiva y han intervenido diversos programas

institucionales en nombre de las “comunidades negras” como

grupo étnico. No obstante, lo que hoy es un consenso entre
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expertos, activistas y funcionarios no implica que las gentes
que se supone son representadas e interpeladas como grupo
€tnico se perciban a si mismos en esos términos. Basta con
viajar a cualquier rfo del Pacifico o a sus centros urbanos,
como Tumaco, Buenaventura o Quibdé, y conversar con sus
habitantes para descubrir que el discurso del grupo étnico
no ha sido apropiado explicitamente por muchas personas
o lo ha sido de formas muy disimiles. Asi, lo que ha sido
naturalizado en el plano juridico-politico encarnado por
activistas, expertos, funcionarios (estatales y del mundo de
las oenegés) y académicos no es necesariamente compartido
en los imaginarios sociales de disimiles sectores de la
sociedad colombiana, incluyendo a muchos de los que se
busca representar e interpelar como grupo o pueblo étnico.

Esto que estoy describiendo para las comunidades negras
también se dio con los pueblos indigenas, pero una década
antes y en el contexto del Cauca andino (Gros 2000,
Rojas 2011). Si uno examina las demandas en Colombia
de las poblaciones indigenas antes de los sesenta, sus
planteamientos y percepciones sobre si y sobre otros no
pasan por la idea de diferencia culturalizada, no se articulan
desde la idea de “territorio”, de su relacidn “arménica con
la naturaleza”. Sus demandas expresaban disputas sobre la
tierra, lo cual es muy diferente a las disputas en nombre
del territorio, y sus luchas estaban relacionadas con la
discriminaciéon y marginacién, lo cual no es lo mismo que
el reconocimiento de su diferencia cultural (Offen 2009).

Distintos autores (Cardenas 2023; Pardo 2002; Romero
2012; Urrea et al. 2019; Wade 2004) han indicado que en
esta etnizacion de lo negro ha primado cierto modelo de
la indianidad, uno culturalizado y tradicionalizado.> Son

3  Wade argumenta que el marco legislativo que reconocia las
comunijdades negras como un grupo étnico y establecia una serie
de derechos territoriales y culturales seguia el modelo indigena:
“La Ley [70 de 1993] tiende a empuijar a la identidad negra hacia un
molde establecido por el movimiento indigena en su relacién con el
Estado [...]. Este molde presupone que la comunidad est4 establecida,

102

De la etnizacién al etnicismo

ciertas imdgenes de lo indigena donde la diferencia, la
tradicion, la comunalidad, la territorialidad con propiedad
colectiva, las autoridades ancestrales y la identidad cultural
se habian constituido en los criterios para concebirse .como
un grupo étnico, con las implicaciones juridicas y poliFicas
que se derivaran de la ratificacion por el Estado colombiano
del convenio 169 de la OIT ~Organizacién Internacional del
Trabajo— sobre pueblos indigenas y tribales.

Este modelo indigena inspira la etnizacién delas comunidades
negras en la segunda mitad de los afios ochenta, para
encarar unas luchas muy concretas que se enunciaban en
términos de campesinos negros en el medio Atrato, como
resultado de una serie de mediaciones por parte de sectores
de la Iglesia inspirados por la teologia de la liberacién y
del Concilio Vaticano II, asi como de un grupo de expertos
articulados a un proyecto de desarrollo de la cooperacion
internacional de los Paises Bajos conocido como DIAR
—Desarrollo Integral Agricola Rural- (Villa 1998).

Durante la década de los noventa, las relaciones entre el
Estado y las poblaciones negras estuvieron enmarcadas por
este proceso de etnizacién que encontraba en la region
del Pacifico su expresién paradigmatica. Es en este marco
que se despliegan dos importantes e interrelacionadas
dinamicas. De un lado, se suscité el perﬁlarme.:nto d(?
una estrategia organizativa étnico-territorial que impulsé
y posicioné el movimiento negro entre las poblaciones
afrodescendientes, sobre todo en el Pacifico colombiano

(Dominguez 2017; Martinez 2013; Pardo 2002). Del otro,

no sin ciertas dilaciones y contrariedades, durante los
noventa se puede trazar una dindmica en términos de
la institucionalidad estatal que materializa escenarios de
representacién e iniciativas que concretan algunos de los
derechos de las comunidades negras como grupo étnico.

enraizada ancestralmente en el pasado v segin las practicas de
produccién tradicionales” (1997: 414). Wade afiade, incluso, que esta
descripcion “no es la adecuada para muchas comunidades negras
en la region Pacifica, y menos ain para otras regiones” (1997: 414).
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El proceso de titulacién colectiva, derivado del Decreto 1745
de 1995 e impulsado por instancias mixtas compuestas por
entidades estatales y representantes de las organizaciones
étnico-territoriales, es tal vez el referente mas notable. Este
proceso, que ha implicado la titulacién colectiva para las
comunidades negras en el Pacifico colombiano de mis de
cinco millones de hectdreas, puede ser considerado como uno
de los resultados mas elocuentes del giro al multiculturalismo
en la relacion del Estado y las poblaciones afrodescendientes.

Para el Estado colombiano, paralelo al giro al
multiculturalismo, los afios noventa también son los de
la emergencia y el posicionamiento del discurso de la
biodiversidad que atraviesa la creacién del Ministerio del
Medio Ambiente y el entramado institucional ambiental. La
biodiversidad refiere a una densa red de conocimientos,
narrativas, técnicas, agentes e instituciones de la valoracién
de la diversidad biolégica como indicador y fuente de
riqueza de lugares y ambientes naturales. La biodiversidad
como hecho social global se posiciona a principios de los
anos noventa. Su posicionamiento supone el desplazamiento
de la naturaleza al ambiente, de la biologia convencional a
la ecologia, como anclaje de produccién de conocimiento
experto y de politicas gubernamentales (Escobar 2010).

Dado que el Pacifico colombiano pronto devino articulado
por el imaginario de su providencial biodiversidad, en
la década de los noventa, desde el Estado colombiano,
se impulsaron varias iniciativas ambientales para la
region. El discurso de la biodiversidad y su encarnacion
en e] Pacifico colombiano permiten comprender la
relevancia, en la mencionada década, de la marcacién en
esta primera fase del giro al multiculturalismo de ciertas
ansiedades ambientales en las relaciones del Estado y
las poblaciones afrodescendientes. Ello constituye lo
que Roosbelinda Cdrdenas (2012) ha caracterizado como
“multiculturalismo verde”. Para el Estado, pero también para
las organizaciones étnico territoriales, uno de los rasgos
nodales que caracterizaba a las comunidades negras del
Pacifico colombiano se referia a sus practicas tradicionales
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de produccion, pues, mediante su apropiacion colectiva del
territorio y una racionalidad econémica donde no primaba
Ja acumulacion de capital, ellas expresaban una armonia
ambiental que habia sido garante de la conservacion de la
piodiversidad del Pacifico (Agudelo 2004).

Esto perfilé que en las relaciones entre el Estado vy
los afrodescendientes, sobre todo con los del Pacifico
colombiano, primara la nocién de las comunidades negras
como “guardianes de la paturaleza” (Wade 2004). Desde
la elaboracién de la Ley 70 de 1993, en el proceso de
titulacién colectiva y en el lugar dado en la institucionalidad
ambiental emergente, se vislumbra una clara articulacién de
las comunidades negras como sujeto politico y de derechos
con las improntas del “nativo ecolégico™.*

Algunas corporaciones regionales, programas y proyectos
del Gobierno o de cooperacién técnica internacional de
corte ambientalista (sobre todo aquellos dirigidos al Pacifico
colombiano) encontraron (a veces en contra de su voluntad y
en otras como sus bienvenidos aliados) en los representantes
de las organizaciones étnicas de “comunidades negras” a un
interlocutor con asidero juridico e identidad. Asi, escenarios
en la década de los noventa, como el Proyecto Biopacifico,
los comités regionales (para la titulacién colectiva), el
Proyecto de Zonificaciéon Ecolégica del Pacifico, del

" Instituto Geografico Agustin Codazzi -IGAC-y el Instituto

de Investigaciones Ambientales del Pacifico -IIAP-, entre
otros, fueron muy importantes para difundir, decantar y
estabilizar, en ciertos sectores, esta articulacion de la nocion
de las comunidades negras como un grupo €tnico y como
“ecélogas por naturaleza”. Asi mismo, permitieron afianzar,
en estos términos, los mecanismos de interlocucion con sus
representantes y organizaciones.

4  Este es un concepto elaborado por Astrid Ulloa (2004) para
entender ciertas articulaciones representacionales y de la
gubernamentalidad de la indianidad que he considero relevante
para la comprensién de la dimension ambientalista del proceso
de etnizacién de las comunidades negras (Restrepo 2013).
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Aunque es de gran importancia, la institucionalidad
estatal ambiental no es el Unico ambito en el que
se da la representacién politica en nombre de las
“comunidades negras” como grupo étnico. Dos curules por
circunscripcion especial para el Congreso fueron definidas
para representantes de las comunidades negras. Los
candidatos por estas comunidades debfan ser miembros de

la respectiva comunidad y estar avalados previamente por

una organizacién inscrita ante la Direccién de Asuntos de
Comunidades Negras del Ministerio del Interior.”

Por su parte, la Comisién Consultiva de Alto Nivel, constituida
en 1994 mediante el decreto 1371, buscaba la interlocucién
entre los representantes de las comunidades negras y diferentes
entidades estatales para la atencion de los asuntos de cardcter
regional y nacional que interesan a las “comunidades negras”
beneficiarias de la Ley 70 de 1993. Articuladas a esta comisién,
se crearon las comisiones consultivas departamentales que
buscaban enlazar las interlocuciones entre las entidades
estatales y los representantes de las comunidades negras
en el plano de lo regional.

Para la década de los noventa, entonces, se perfila todo
un entramado en la institucionalidad estatal en la que se
demanda explicitamente la presencia de representantes
de “comunidades negras” en los planos nacionales y
departamentales, tanto en las ramas legislativa como en la
ejecutiva. Es cierto que muchos de estos representantes nunca
fueron nombrados, pero, incluso en aquellas instancias en
las que si se acaté la normatividad, el balance de los logros v
beneficios concretos para las poblaciones afrodescendientes
de tales escenarios de representacién a menudo no fue el
mas satisfactorio (Cardenas et al. 2020; Urrea ef al. 2014).

5  Este mecanismo ha sido muy cuestionado por su usurpacion de
politicos oportunistas vinculados con los partidos politicos tradicionales
o con posiciones abiertamente de derecha, como la del actual
representante Miguel Polo Polo. Sobre este punto volveré mds adelante.
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Marcacion de victimidad

Aunque el texto de la Ley 70 de 1993 abria una timida
posibilidad de articular un sujeto politico y de derechos
a las “comunidades negras” como grupo étnico mis alld
del Pacifico colombiano,® en la prictica estatal v en el
protagonismo de las organizaciones €tnico territoriales de esta
region, otras experiencias y aspiraciones de las poblaciones
afrodescendientes del pais no fueron realmente interpeladas.
Solo la icénica figura del Palenque de San Basilio, poblado
de descendientes cimarrones declarados como patrimonio
inmaterial de la humanidad por la Unesco en el 2005, habia
tenido alguna visibilidad en el plano nacional, al tiempo
que capturaba el sujeto politico y juridico de comunidades
negras en Cartagena y el Caribe colombiano (Cunin 2003).

Hacia finales de la década de los noventa, se transforman
sustancialmente las condiciones politicas y econdmicas que
habian perfilado el giro al multiculturalismo en la relacién
del Estado v las poblaciones negras. La escalada del conflicto
armado y sus asociaciones con los intereses empresariales
legales e ilegales tanto en la regién del Pacifico como en otras
zonas habitadas por estas poblaciones son el detonante que
se disparara el desplazamiento y la violencia armada. Dicha
escalada, explicada, de un lado, por la perversa confluencia

6 En el primer articulo de la Ley 70 de 1993, se plantea que tiene
como objeto “reconocer a las comunidades negras que han venido
ocupando tierras baldias en las zonas rurales riberefias de la
Cuenca del Pacifico, de acuerdo con sus pricticas tradicionales de
produccidn, el derecho a la propiedad colectiva, de conformidad
con lo dispuesto en los articulos correspondientes”. Una
aclaracion en el mismo articulo dice que esto se aplicard también
a otra zona del pais con iguales caracteristicas. Ahora bien, en este
articulo también se enuncia como propésito de la ley “establecer
mecanismos para la proteccién de la identidad cultural y de los
derechos de las comunidades negras en Colombia como grupo
étnico vy el fomento de su desarrollo econémico y social, con el
fin de garantizar que estas comunidades obtengan oportunidades
reales frente al resto de la sociedad colombiana”. Es este propdsito
v la aclaracion sobre la aplicacién de la titulacién colectiva lo que
abria el sujeto politico y juridico mas alld del Pacifico colombiano.
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del afdn guerrerista de sectores de la clase politica y, del
otro, por las l6gicas econémicas de los distintos actores
armados en la ilegalidad, golpe6 con particular intensidad
a las poblaciones rurales de todo el pais, siendo los
afrodescendientes, en particular los del Pacifico colombiano,
los mis afectados (Comision de la Verdad 2022).

A diferencia de casi la totalidad del territorio colombiano,

hasta mediados de la década de los noventa, el Pacifico

se habia mantenido al margen de la escalada militar, de

la economia del terror y de la violencia como mecanismo |
privilegiado de resolucién de conflictos. No era gratuito, por
tanto, que fuera considerade como un verdadero “remanso
de paz” (Arocha 1993; Losonczy 1993). No obstante, en la
segunda mitad de la década, desde el rio Atrato, en el extremo
norte, hasta Tumaco, en la frontera con el Ecuador, el Pacifico
colombiano devino en un febril escenario de guerra.

Como lo han indicado varios estudios (Escobar 2008;
Pardo 2016), esta escalada de la violencia armada y el
posicionamiento asociado de las economias ilegales del
narco y de la minerfa mecanizada han sido algunos de los
principales factores que explican por qué los procesos de
titulacién en la regidon del Pacifico no han sido garantia
de permanencia o efectivo ejercicio territorial por parte
de las “comunidades negras”. Asi mismo, cabe anotar que
la existencia de organizaciones y consejos comunitarios
tampoco ha implicado necesariamente una defensa de los
intereses en nombre de los cuales se han constituido. Las
dinamicas de la disputa militar por el control de la regién se
intensificaron afectando sustantivamente las condiciones en
las cuales se desarrollaba la vida de las poblaciones locales y
desde donde se habia articulado el movimiento organizativo
de reivindicacién por la diferencia cultural y territorial.

Los grupos paramilitares empezaron a extender su influencia
en la regién hacia 1996, iniciando por el extremo norte con
el bajo Atrato. Diez afios después, para mediados de la
primera década del 2000, los herederos de los paramilitares
tenian presencia en gran parte de los cascos urbanos del
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pacifico. Para inicics de los afios 2000, las guerrillas de las
FARC —Fuerzas Armadas Revolucionarias de Colombia-y del
ELN —Ejército de Liberacién Nacional-, que habfan tenido
una presencia marginal o ninguna presencia en la regidn,
tienden a posicionarse en zonas rurales de las cuencas de
Jos rios. Es esta realidad de la regién del Pacifico (con la
presencia de actores de la guerra, de la criminalidad y de la
explotacién de gentes y recursos) la que rebasa con creces
el imaginario politico de consejos comunitarios como
efectivas autoridades locales que expresan modalidades de
autoridad tradicionales y apropiacién armonica y colectiva
de los recursos, pero que también puso en evidencia las
grandes limitaciones de un Estado que no logra controlar
ni tener efectiva presencia en gran parte de la regién
(Dominguez 2017; Martinez 2013; Pardo y Alvarez 2001).

Lo que es particularmente dramdtico para el Pacifico
colombiano no es ajeno a otras zonas del pais con marcada
presencia de poblacion afrodescendiente. El norte del
Cauca ha sido notable por la histdrica presencia de los
actores armados, asi como por las mds recientes dindmicas
minerasy de cultivo de coca que han sido objeto de disputas
por sectores organizados del movimiento negro (Rojas y
Vanegas 2012). Por su parte, el Caribe colombiano también
se constituye, desde los afos noventa, en un escenario de
expulsién de poblaciones por el accionar de paramilitares
y guerrillas (Centro de Memoria Historica 2015).

Desplazamiento, asesinatos selectivos, masacres,
intimidacién, control de los territorios y poblaciones, v
transformacioén de economias locales, entre otros, modifican
sustancialmente los términos y alcances de las luchas y
demandas de los sectores organizados de las “comunidades
negras” (Comisién de la Verdad 2022). Hacia finales de
los afios noventa, aparecen organizaciones como Afrodes

~Asociacién de Afrocolombianos Desplazados— y muchas
de las ya existentes enfatizan las problemdticas de los
desplazados, el derecho a la vida y la reparacion de las
victimas (Almario 2004; Rosero 2002).
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Estas afectaciones de violencia, despojo y muerte, producidas
por el conflicto armado en los afrodescendientes, impactan
en un doble sentido al sujeto politico y de derechos que
enmarca la relacién del Estado y las poblaciones negras.
De un lado, las dindmicas del desplazamiento de cientos
de integrantes de estas poblaciones del Pacifico, incluyendo
algunos de sus representantes, hacen que se enfrenten a
otras experiencias y necesidades en los principales centros
urbanos fuera de lo que habia sido constituido como sus
“territorios ancestrales”. Por tanto, no pocos miembros de las
paradigmiticas “comunidades negras” del Pacifico estaban
cada vez mis llegando a Bogotd, Medellin, Cartagena o Calj
en situaciéon de desplazamiento. Esto implicaba no solo
una relugarizacién, sino también una resignificacién de las
comunidades negras como grupo étnico.

De otro lado, muchos de los dramas del desplazamiento
y las afectaciones del conflicto han sido también
experimentados por las poblaciones negras de otras
regiones del pafs. Personas que huian de desgarradoras
situaciones de violencia de los sectores rurales del Caribe
colombiano o del gran valle del Cauca, por ejemplo, a
menudo confluian en los centros urbanos con quienes
habian llegado del Pacifico. Por supuesto, las poblaciones
negras no han sido las Unicas desplazadas, aunque en
términos relativos a su proporcién de la totalidad de la
poblacién colombiana se encuentran sustancialmente
sobrerrepresentadas (Comision de la Verdad 2022). Estas
comunalidades de las poblaciones afrodescendientes,
producidas al crisol de las guerras libradas en el pafs
y sus vinculaciones con los empresarios de la muerte,
habilitan una articulaciéon en el entramado estatal de
emergente régimen de victimidad (Cardenas 2023) que va
a producirse en torno a las figuras del desplazado v de las
victimas en los tGltimos tres lustros.

Como lo ha argumentado Juan Ricardo Aparicio (2005), el
surgimiento juridico-politico de la figura del desplazado toma
cuerpo en términos del Estado desde la segunda mitad de
la década de los noventa. Es en un entramado de leyes y
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decretos,’ representaciones, datos, conocimiento experto e
inscripciones burocraticas que emerge el desplazado como
“objeto de conocimiento e intervencién en el espacio publico
de Colombia” (Aparicio 2005: 136). El desplazado devino asi
en sujeto de una modalidad de intervencién estatal enmarcada
en los discursos de atencién humanitaria a las victimas de la
violencia que, no obstante, desconocian el papel del Estado
como responsable de esta violencia y habilitaba el despliegue
de un sinnimero de organismos extranjeros o del pais para
atender la crisis humanitaria. Con el desplazado, se habilitan
una serie de discursos juridicos v de expertos, asi como un
conjunto de pricticas y subjetividades que establecen ciertas
maneras de operacion del Estado y habilitan las presencias
de organismos extranjeros y nacionales en torno a la “ayuda
humanitaria” (Aparicio 2005: 136).

En el transcurso del milenio, una serie de sentencias de la
Corte Constitucional (T-025 de 2004 y el Auto 005 de 2009),
la ley de victimas y restitucion de tierras (Ley 1448 de 2011),
la creacion del Centro Nacional de Memoria Histérica vy, mas
recientemente, el entramado de disposiciones en torno a la
firma de los acuerdos de paz con las FARC han complejizado,
en la institucionalidad estatal, los discursos y practicas
respecto a las poblaciones afrodescendientes como victimas
del conflicto que requieren de su atencién humanitaria.?

En los ultimos quince afos, el Estado ha desplegado,
entonces, lo que Cirdenas (2023) ha indicado como la
confluencia del sujeto de derechos étnico con un régimen de
victimidad, en el cual emergen los afrocolombianos (ya no
simplemente las “comunidades negras™) no solo como grupo
émico, sino como poblaciones vulnerables y victimas del
conflicto armado. Estas son las condiciones de posibilidad

7 Es con la Ley 387 de 1997 que se adoptan las medidas para la
prevencion del desplazamiento forzado, asi como la atencién a
la poblacién desplazada.

8  Para una genealogia de esta institucionalidad estatal en relacién
con la emergencia de las posiciones de sujeto de la victima en el
pais, ver Vargas (2017).
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que, en el marco de la Comisién de la Verdad, van a
configurar una reciente profundizacion de este sujeto politico
y de derecho encarnada en la nocién de pueblo étnico. Pero
antes de entrar en este asunto, es relevante examinar c6mo
en las primeras dos décadas del siglo xx1 emerge el sujeto
afrodiaspdrico en las relaciones con el Estado.

Diaspora, marcaciones raciales y racismo

La Tercera Conferencia Mundial contra el Racismo, la
Discriminacion Racial, la Xenofobia y las formas Conexas de
Intolerancia fue celebrada por las Naciones Unidas entre el 31
de agosto y el 8 de septiembre de 2001 en Durban (Sudafrica). En
el contexto de su organizacion, se dieron una serie de reuniones
preparatorias regionales que impulsaron no solo la consolidacién
de unas redes transnacionales entre activistas de diferentes paises
de América Latina, sino que también propiciaron el conocimiento
y difusién de la categoria de afrodescendiente (Romero 2012).

Solo hasta finales de los afios noventa y comienzos del nuevo

milenio, la palabra afrodescendiente empieza a circular mis

alld del contexto de su surgimiento. Acufiada en el contexto
de algunos militantes del movimiento negro brasilefio en los
afios ochenta,’ era poco referida en Brasil y priacticamente
desconocida en otros paises de la regién hasta la ronda de
reuniones preparatorias de la Conferencia Mundial contra

el Racismo. Es conocida la expresién del activista Jorge
Romero Rodriguez sobre una de estas reuniones preparatorias,
realizadas en Santiago de Chile en el 2000, indicando que
“entramos como negros y salimos como afrodescendientes™ !
Desde entonces, el término ha ido posiciondndose con una

celeridad inusitada en el vocabulario no solo de los activistas,
sino también de los funcionarios estatales y de organizaciones
no gubernamentales, asi como de entidades y programas de
cooperacion internacional y de numerosos académicos.

9 Suele citarse el nombre de Sueli Camneiro como la autora del término
10 Para una detallada historia de este proceso y sus efectos en
Colombia, ver Romero (2012).
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Con la categoria de afrodescendiente, se le da prioridad a
]a idea de una comunalidad en la didspora, una didspora
en donde la experiencia histérica de la esclavizacion de
los africanos y sus descendientes ha sido constitutiva de
un presente marcado por la desigualdad y el racismo, una
diagspora que se expresa en corporalidades marcadas y en
improntas culturales que se remontan a Africa. Estas improntas
con concebidas mas como conexiones, continuidades y
memorias antes que esa idea de cultura con territorialidades
colectivas y pricticas tradicionales de produccidn, en
armonica relacién con la naturaleza, que habia posibilitado
la emergencia de las “comunidades negras” como grupo €tnico
a mediados de los ochenta y en la década de los afios noventa.

Este sujeto afrodiaspérico habla de los peinados de las
mujeres que en sus trenzas se mapeaban las rutas para
huir de la esclavitud hacia los palenques. Los cabellos de
hombres y mujeres también se indican como el escondite
para guardar las semillas de las plantas que luego
cultivarian en la libertad o para ocultar pepitas de oro
que las cuadrillas de esclavizados sacaban en las minas y
que servian para comprar su libertad o la de sus hijos o
parejas. Como africanos, son también lucidos los turbantes
y vestidos coloridos que llevan con orgullo las mujeres, asi
como ciertas camisas o disefios para los hombres. Las gestas
cimarronas v la resistencia en los palenques, asociadas a
nombres como los de Benkos Biojo y al icénico Palenque
de San Basilio, alimentan las narrativas que constituyen a la
gente negra como un sujeto diaspérico que suele interpelar
a amplios sectores urbanos.

El 27 de diciembre de 2001, mediante la Ley 725, el Congreso
cre6 el Dia de la Afrocolombianidad para ser celebrado
todos los 21 de mayo. 150 afios antes, un 21 de mayo de
1851, se sancioné la ley de abolicién de la esclavitud en
Colombia. Esta conmemoracion se cred “en reconocimiento
a la plurietnicidad de la Nacién Colombiana y la necesidad
que tiene la poblacién afrocolombiana de recuperar su
memoria historica”. Cabe subrayar que es la “poblacion
afrocolombiana”, no las “comunidades negras”, las que
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son el sujeto de esta ley que “desarrollard una campafia
de conmemoracion que incluya a las organizaciones e
instituciones que adelanten acciones en beneficio de los
grupos involucrados en este hecho historico”.

Elsujeto afrodiaspdrico no se circunscribe a las “comunidades
negras” rurales y riberefias del Pacifico colombiano ni
a quienes han sido victimas de la violencia armada que
requieren de la atencién humanitaria, sino que aglutina a un
nuevo sujeto politico y de derechos que es enunciado de una
manera amplia como negro, afrocolombiano, palenquero o
raizal. Se incorporan en el sujeto diaspdrico asuntos como las
trayectorias y presencias urbanas, las hablas y experiencias
de la discriminacién racial y del racismo, las demandas a la
visibilizacion estadistica y a la dignificacién de sus aportes
para la construccién de la nacién.

Por supuesto que este sujeto politico afrodescendiente no
debe entenderse como una simple superacién del sujeto
de la etnizacion, de las “comunidades negras” como grupo
étnico, ya que ambos coexisten, aunque a veces en tension.
Tampoco es una absoluta novedad, puesto que algunas de
las premisas sobre las que se articula habian sido adelantadas
por organizaciones negras como Cimarrdén, el Centro de
Estudios Afrocolombianos o el periédico Presencia Negra,
que se constituyeron, en parte, considerando una agenda
politica en torno a la lucha contra la discriminacién racial y
el racismo (Pisano 2012; Valderrama 2018).

Desde el censo del 2005, en un esfuerzo por la visibilidad
estadistica del sujeto afrodiaspérico, se elabord una
pregunta de autorreconocimiento en la cual, como parte de
los grupos étnicos, se apelaba a la pertenencia a una cultura;
pueblo o rasgos fisicos como los siguientes: 1) raizal del
archipiélago de San Andrés y Providencia, 2) palenquero
de San Basilio y 3) negro(a), mulato(a), afrocolombiano(a)
o afrodescendiente.’! Los resultados de este abanico de

11 La pregunta se redactd asi: “De acuerdo con su cultura, pueblo o
rasgos fisicos, se reconoce como: 1. Indigena; 2. Rom; 3. Raizal
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posibilidades suelen interpretarse, tanto desde el dmbito
estadistico como politico, de manera reduccionista bajo las
categorias de poblacion afrocolombianca o afrodescendiente.
En clasificaciones algo mis detalladas, se hace referencia a
afrocolombianos, negros, palenqueros y raizales.”?

Mias alld del debate de si la pregunta realmente logré o
no dar cuenta del niimero real de los afrocolombianos
que hay en Colombia, desde este censo se evidencia que
la nocién de grupo étnico con la que opera el Estado es
una que ya no se limita predominantemente a un registro
culturalista, sino que incluye el registro de los “rasgos
fisicos”, el de las marcaciones racializadas. Individuos que
se reconocen como negros, mulatos, afrocolombianos o
afrodescendientes, algunos de ellos por sus “rasgos fisicos”,
entran a ser imaginados como grupo étnico.

Antes del censo, en algunas sentencias de la Corte Constitucional
y en documentos del Consejo Nacional de Politica Econémica y
Social ~Conpes—, se vistumbraba ya esta ampliacién del sujeto
étnico no solo a las poblaciones afrocolombianas habitantes
de la ciudades o lugares rurales distintos al Pacifico, sino
también a individuos o poblaciones que no necesariamente
fueran concebidas como “comunidades” o que tuvieran un
registro culturalista que los posicionara en su tradicionalidad,
con territorios colectivos y como ecdlogos por naturaleza.

Asi, en el documento del Conpes titulado “Programa de
apoyo para el desarrollo y reconocimiento étnico de las
comunidades negras” (2909 de 1997), se define la poblacién
afrocolombiana no solo en términos de las “comunidades

del Archipiélago de San Andrés y Providencia; 4. Palenquero
de San Basilio; 5. Negro(a), mulato(a), afrocolombiano(a) o
afrodescendiente; 6. Ninguno de los anteriores” (DANE 2005).

12 Esta pregunta del 2005 contrasta con la del censo anterior (DANE
1993), el primero en incorporar €l giro al muliiculturalismo e
incluir a las “comunidades negras” como grupo étnico. La
pregunta fue la siguiente: “;Pertenece a alguna etnia, grupo
indigena o comunidad negra? 51 o no”.
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Antes que la diferencia tradicionalizada de los afios
noventa, lo que prima como legibilidad y como objeto de
intervencion estatal, en relacién con este sujeto politico
; de derechos afrodiaspérico, son las condiciones de
marginalidad econémica y su escaso acceso a los servicios
de salud, educacién, trabajo e infraestructura. Para diferentes
activistas y organizaciones, tal marginacion, representada en
indicadores econémicos y sociales, no es una desigualdad
casual, sino que se conecta con la historia de la esclavizacion
y es evidencia del racismo estructural. Por tanto, en las
relaciones entre el Estado y la poblacién afrocolombiana,
este proceso se ha traducido en el posicionamiento de una
comunalidad afrodiaspdrica hermanada por la historia de
la esclavizacién, asociada a sus efectos de invisibilizacion y
desigualdad, y por las experiencias del racismo.

negras” del Pacifico, sino que se refiere a la “poblacién
negra colombiana” en contextos urbanos y a la “poblacién
afrocolombiana” en otras zonas por fuera del Pacifico:

La poblacién afrocolombiana se encuentra
localizada en toda la geografia nacional,
principalmente en los valles interandinos del
Patfa, Magdalena y Cauca, en las tierras bajas del
Andén del Pacifico, en la regién de Urabi, en la
Costa Atlantica, en el archipiélago de San Andrés,
Providencia y Santa Catalina, y en diferentes zonas
auriferas del pafs. Existen igualmente nucleos
de poblacion importantes en los principales
centros urbanos del pais, especialmente en Cali,
Barranquilla, Cartagena, Medellin y Bogota.

Esto de la racializacién y del discurso sobre la discriminacion
racial y el racismo entra en claro contraste con lo que se habfa
articulado en los noventa con el giro al multiculturalismo. En
efecto, cuando se cristaliza en la Ley 70 de 1993, la nocioén de
“comunidades negras” como grupo €tnico no se constituye
como un sujeto juridico y politico racializado, no es un
simple sinénimo o eufemismo de persona negra o poblacion
negra, sino una posicién de sujeto que apela a la diferencia
cultural, a las practicas tradicionales de produccion, al
territorio colectivo, a las autoridades propias. De ahi que
fuera la regién del Pacifico colombiano, especificamente las
zonas rurales del curso medio y alto de los rios, el paradigma
que constituye este nuevo sujeto juridico-politico de las
comunidades negras como grupo €tnico.

La mayoria de la poblacién negra colombiana
habita en zonas urbanas. En casi todas las
concentraciones urbanas mas importantes del pais
los afrocolombianos conforman un grupo importante
que contribuye al fortalecimiento de [a diversidad
étnica cultural de Colombia desde manifestaciones
urbanas heterogéneas (Conpes 1997: 2).

Estas nociones de poblacién afrocolombiana o negra son
las que se van posicionando desde finales de los afios
noventa y que, como ya se €Xpuso, entran a articularse
en clave del sujeto afrodiaspdrico, en donde aparecen sus
“manifestaciones urbanas heterogéneas” que contribuyen al
“fortalecimiento de la diversidad étnica cultural de Colombia™

No obstante, en los tltimos afios, como argumentaré mas
adelante, para la nocién de pueblo étnico que impera en
el informe de la Comisién de la Verdad, en el Estado se
ha articulado una fusidn entre la etnizacién encarnada en
las “comunidades negras” y la racializacién articulada en
lo afrodescendiente. Se ha dado un corrimiento de una
etnizacién culturalista anclada en unas comunidades rurales
riberefias del Pacifico colombiano como el paradigma del
grupo étnico a una nocién de pueblo étnico que se superpone

A dicha poblacién también se la enuncia en términos
de su marginacién y discriminacién, y en las mayores
condiciones de precariedad, lo que a menudo se traduce
en la presentacién de una serie de datos estadisticos que
la muestran con los mas bajos indices de pobreza (desde
criterios como salud, educacién, desplazamiento y trabajo).
Aquel énfasis en la marginacién y en la discriminacién
de la poblacién negra o afrocolombiana se instala en el
discurso del Estado.
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con las personas marcadas racialmente como negras,
pero imaginandolas en correspondencia con una cultura
tradicional que contrasta con la de los otros colombianos,
Ello puede concebirse como un cambio de la etnicizacion al
etnicismo, ya que el sujeto juridico y politico de la negridad
transita de un culturalismo diferencial a un cierre racial.

Pueblos étnicos

Como uno de los resultados del acuerdo de paz firmado
en 2016 entre el Estado colombiano y las FARC, surge la
Comision para el Esclarecimiento de la Verdad de Colombia
~CEV-. Esta comision se constituyd con el objetivo de
investigar y esclarecer los hechos ocurridos durante el
conflicto, reconociendo la verdad de lo sucedido y brindando
reconocimiento a las victimas. Ademas de la Comisién
de la Verdad, el acuerdo de paz también establecié otros
mecanismos de justicia transicional, como la Jurisdiccion
Especial para la Paz -JEP- v la Unidad de Busqueda de
Personas dadas por Desaparecidas —UBPD-, que también
buscan abordar los crimenes cometidos durante el conflicto

garantizar la reparacién de las victimas.

El informe final de la CEV fue publicado en junio de
2022. Se compone de una serie de libros de mds de 8000
pdginas y un variado material transmediatico que incluye
sus hallazgos sobre las causas, caracteristicas y efectos del
conflicto armado en Colombia.’® Entre los resultados mas
novedosos, la CEV sefiala en su informe que el racismo es
un problema estructural en Colombia vy que ha jugado un
papel importante en el conflicto armado. Dicho resultado
es novedoso porque en Colombia hay una fuerte negacion
de la existencia del racismo o, cuando se reconoce, se lo
reduce a unas marginales expresiones de la discriminacién
racial por parte de unos individuos ignorantes o iracundos:

13 Los distintos volimenes que componen el informe escrito v los
materiales transmedidticos se encuentran disponibles en el sitio
web de la Comisién de la Verdad.
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gn el informe final de la CEV también se evidencia una
transformacién en el lenguaje: ya no se habla de grupos
étnicos, sino de pueblos étnicos. No es una transformacion
menor ni se da al azar. El enfoque étmico fue uno de los

ilares desde los que se configuré la comision, lo que, en sus
palabras, “nos permitio ser la primera Comisién de la Verdad
en el mundo que incorporé desde su inicio, y de manera
efectiva, un enfoque étnico con perspectiva antirracista
de manera participativa y plural”** Esto supuso que se
nombraran varios comisionados en representacion de los
pueblos étnicos, se investigaran y se entregaran resultados
y recomendaciones atendiendo a su especificidad:

Se busco garantizar el cumplimiento del marco
de derechos reconocidos a los pueblos émicos y
el reconocimiento de la diversidad cultural de la
nacién colombiana, lo cual se materializé en las
actuaciones, estructura institucional, reglamento,
equipo de trabajo, asi como procedimientos,
protocolos y el conjunto de sus acciones
incluyendo su Informe Final.”®

Como resultado de este enfoque, v de la participacidén como
comisionados de representantes en nombre de indigenas
y afrodescendientes, no sin debates internos, la Comision
de la Verdad asumié este concepto de pueblos étnicos,
dejando de lado el de grupos étnicos que habia sido
sancionado en la Constitucion de 1991. No es este el lugar

14 Comisién de la Verdad. Disponible en: http://comisiondelaverdad.

co (Acceso: 27/03/2025).

15 Es en la negociacién del capitulo étnico de los acuerdos de La
Habana entre el Gobierno y las FARC en donde se introduce
el concepto de pueblos étnicos para referirse no solo a los
indigenas (quienes en sus organizaciones y vocabulario lo venian
utilizando ampliamente hasta entonces), sino también a los
afrocolombianos. Esto es lo que en gran parte explica su lugar
en la Comisién de la Verdad. Para un examen de cémo se dio
el capitulo étnico en el marco de las negociones de La Habana,
ver Vega (2019). La cita textual fue tomada del sitioc web de la
Comisién de la Verdad referenciado en la nota al pie anterior.
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para hacer la genealogia de ese concepto de pueblo que
ha sido posicionado por sectores organizados indigenas no
solo en Colombia, sino en las Américas y en otros lugares
del mundo. En Colombia, entre ciertas organizaciones,
también se venia posicionando el término de pueblo negro,
Igualmente, se puede rastrear en la academia la utilizacién de
pueblo negro (o de otros términos utilizados en calidad de
sinénimos, como pueblo afro o pueblo afrocolombiano).
Sin embargo, lo de pueblos étnicos, con su particular
contenido y alcances en el marco estatal, al menos para lo
que a la poblacién negra o afrocolombiana corresponde,
emerge en la Comisién de la Verdad.

En el volumen del informe destinado a los pueblos étnicos,
titulado Resistir no es aguantar: violencias y daifios contra
los pueblos étnicos en Colombia, se hace una caracterizacion
de dichos pueblos en el pafs. En este orden de ideas, se
establecen los siguientes pueblos étnicos: 1) los pueblos
indigenas u originarios; 2) los pueblos negro, afrocolombiano,
raizal y palenquero, y 3) el pueblo rrom. (Tobén, Palacios
y Salazar 2022a). En estricto sentido, para las poblaciones

negras, la comision estaria hablando no de uno, sino de varios
pueblos étnicos: el negro, el afrocolombiano, el raizal y el

palenquero. No obstante, en algunos pasajes de este mismo
informe, aparece como “una etnia”: “En el 99,64% de los

municipios del pais existe poblacién afrocolombiana, pero el
90,4% se concentra en 171 municipios; de manera que es ung
etnia con presencia mayoritaria en el territorio colombiane

[énfasis propio]” (Tobon, Palacios y Salazar 2022a: 22). No se
circunscriben al Pacifico como paradigma de etnicidad, sino
como una geografia nacional que explicita incluso a rajzales
del Caribe insular y palenqueros del Caribe continental.

Aunque se cita la Constitucion de 1991, que como vimos
articuld el sujeto juridico y politico de las “comunidades
negras” en calidad de grupo étnico, también se introduce la
dimensioén del sujeto diaspérico referido a la descendencia
de los africanos traidos como esclavos:

16 Ver, por ejemplo, Wabgou et al. (2012).
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Estos pueblos étnicos son reconocidos por la
Constitucién de 1991 y cuentan con una importante
diversidad cultural, territorial e histérica, que ha
contribuido a la construccién de la nacién. Son
descendientes de las personas africanas que fueron
secuestradas, esclavizadas y traidas mediante la
trata trasatlantica, mayoritariamente de Africa
Occidental (Tobén, Palacios y Salazar 2022a: 22).

En la configuracién de esta nociéon de pueblos étnicos, se ponen
en juego no simplemente la diferencia cultural tradicionalizada
y comunalizada, sino también las marcaciones racializadas; no
simplemente lo rural, sino también lo urbano; no simplemente
la diversidad cultural en el presente, sino también las improntas
de descendencias africanas compartidas.

En este informe, se plantea una definicién de “comunidades negras”
que contrasta con la que se presentaba en el articulo transitorio 55
yenlaLey 70 de 1993." Para la comision, las comunidades negras

son descendientes de la gente esclavizada que llegd al
continente a través de la trata de personas africanas, y
se establecieron en diferentes territorios del pais, en los
que desarrollaron caracteristicas culturales a partir
de sus berencias africanas. Poseen una cultura propia,
comparten una historia, y sus tradiciones y costumbres
estan dentro de la relacién campo-poblado. Por esto,
las comunidades negras son profundamente diversas
entre si: las que se encuentran, por ejemplo, ligadas
al mar han desarrollado unas caracteristicas culturales
diferentes de las que son mis préximas a los rios
u otro tipo de territorios [énfasis propio] (Tobdn,
Palacios y Salazar 2022a: 24).

17 Recordemos que la definicién que aportaba la Ley 70 de 1993
era la siguiente: “Comunidad negra: es el conjunto de familias
de ascendencia afrocolombiana que poseen una cultura propia,
comparten una historia y tienen sus propias tradiciones y costumbres
dentro de la relacién campo-poblado, que revelan y conservan
conciencia de identidad que las distinguen de otros grupos étnicos”.
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Como ya se ha argumentado, el sujeto juridico y politico de
“comunidades negras” como grupo étnico no hacia énfasis
en las herencias africanas ni en la descendencia de la
gente esclavizada. Estos énfasis, como vimos, se introducen
después en el discurso del Estado colombiano, sobre todo
con lo que hemos denominado el “sujeto afrodiasporico”.

Ademads de comunidades negras, en el informe se define a
la “poblacién afrocolombiana” en los siguientes términos:
“Son grupos humanos que hacen presencia en todo el
territorio nacional (urbano y rural), de personas nacidas en
Colombia pero con raices y ascendencia histdrica, étnica
y cultural africanas, con diversidad racial, lingiistica y
folclorica” (Tobén, Palacios y Salazar 2022a: 24).

En el Anexo 1 de este informe, titulado “;Quiénes son los
pueblos étnicos en Colombia?”, se amplia lo que la comision
entiende para cada uno de los pueblos étnicos. Alli se afirma que

el pueblo negro, afrocolombiano, raizal y palenquero
es una poblacién étnica reconocida por la
Constitucion colombiana desde 1991, caracterizada
por las resistencias histéricas labradas en funcién de
la libertad, la ciudadania, el derecho al ser, al territorio
vy a la vida libre de racismo y discriminaciones
(Tob6n, Palacios y Salazar 2022b: 29).

Es un vocabulario con notables diferencias al de comienzos
de los noventa. Ahora, el racismo y los legados africanos
son explicitamente planteados, de la misma manera que el
descentramiento del Pacifico rural como su paradigma:

la existencia social y politica de la poblacién
afrocolombiana representa una gran diversidad
identitaria, territorial y regional integrada a partir
del legado, los diversos origenes socio-culturales
africanos y las trayectorias politico organizativas
que adquiri6 el poblamiento, migracion y
socializacién de las personas africanas en la
region (Tobon, Palacios y Salazar 2022b: 29).

122

De la etnizacién al etnicismo

De ahi que se enuncie a los “afrocolombiancs” como

el grupo social de ascendencia africana que habita
en toda la extensién rural y urbana del pais, los
cuales comparten el hilo identitario o legado
representativo de las africanas y africanos que
llegaron a América durante la trata trasatldntica de
esclavizados (Tobén, Palacios y Salazar 2022b: 34).

Con la nocién de ‘pueblos étnicos negro, afrocolombiano,
raizal y palenquero’, la Comisién de la Verdad introduce
una nueva articulacién politica y juridica del sujeto de la
negridad en Colombia, una que retoma y transforma el
sujeto juridico-politico de las comunidades negras como
grupo étnico de la década de los noventa, articulindolo
con el sujeto cristalizado por el régimen de victimidad y
afrodiaspérico de las primeras dos décadas del siglo xxi. La
nocién de ‘pueblos étnicos’ racializa lo que antes era pensado
en clave de un culturalismo tradicionalista y diferencialista,
al tiempo que culturaliza lo que habia operado simplemente
como marcaciones racializadas de la negridad. Asi mismo,
equipara diferencia cultural con marcaciones raciales,
introduce un horizonte de tradicionalidad y comunalidad en
las improntas de la didspora africana, nuclea la experiencia
de la discriminacién racial y el racismo en las violencias
y precarizaciones compartidas, y produce un nosotros
reconociendo cierta heterogeneidad de trayectorias y
anclajes, pero con unas profundas esencialidades que
definen su caricter de pueblos étnicos.

Con la Lev 2281 del 4 de enero de 2023, el Congreso
cre6 el Ministerio de Igualdad y Equidad para el que
fue nombrada como ministra la actual vicepresidenta de
Colombia, Francia Marquez. Con este Ministerio, el Estado
colombiano opera desde el registro de pueblos étnicos
posicionado por la Comision de la Verdad para referirse
a las poblaciones afrocolombianas. En el articulo 5, en el
que se define el ambito de competencias del Ministerio,
se establece un listado de unos sujetos de especial
proteccién constitucional, entre los cuales aparecen los
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“pueblos afrodescendientes, negros, raizales, palanqueros,
indigenas y Rrom”. Es interesante el orden en el que se
presentan, pero también el hecho de que no se los enuncie
en este listado como pueblos étnicos, sino que baste ya
solo el de pueblos para darse por sentado. No obstante, en
uno de los cinco viceministerios se explicita lo de étnicos,
ya que se denomind, precisamente, Viceministerio de
Pueblos Etnicos y Campesinos.

Lo del Ministerio de Igualdad y Equidad no es extraordinario,
sino que es expresiébn de una tendencia. En disimiles
entidades del Estado, en el establecimiento académico
y en el mundo de las oenegés, cada vez es mds comdn
encontrarse con el término de pueblos étnicos para
referirse a la gente negra. Nos encontramos, entonces, ante
una nueva articulacion juridica y politica del sujeto de la
negridad con vocacién de devenir hegeménica al instalarse
como un sentido comin que tiende a ser asumido como
una evidencia incontestable.

* ¥ %

Hasta la segunda mitad de los afios ochenta, nadie en
Colombia pensaba en las poblaciones negras en los
términos de un grupo étnico como el que se establece
en la Constitucion Politica de 1991 y en la Ley 70 de
1993. Mucho menos como pueblo étnico de la forma en
que aparece en el informe de la Comisién de la Verdad
presentado en el 2022 o en el recientemente creado
Ministerio de la Igualdad y Equidad.

En las poco mis de tres décadas que han transcurrido
desde la emergencia de las comunidades negras como
grupo €tnico, se han dado una serie de transformaciones
en el sujeto juridico-politico de la negridad en Colombia.
Luego de los transitos por las interpelaciones de la industria
humanitaria y del régimen de victimidad en las primeras dos
décadas del siglo xx1, asi como por la paralela articulacién
en estas mismas décadas del sujeto afrodiaspérico en las
improntas de una comunalidad histérica que se remonta
a Africa, a los diacriticos racializados de la negridad y a
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las experiencias de la discriminacién racial v el racismo,
se instala en el marco de la Comisién de la Verdad el

sujeto juridico-politico de los pueblos étnicos negro,
afrocolombiano, palenquero y raizal.

Desde la perspectiva del sujeto juridico y politico de
la negridad, se puede trazar la transformacién de uno
articulado por el multiculturalismo en clave de etnizacién
a uno que deriva en un etnicismo racializado, a uno que
no se limita a ciertas experiencias y anclajes de unas
poblaciones negras a partir de la diferencia comunalizada,
ruralizada y tradicionalizada, sino que busca englobar
historias coloniales y recientes, tanto rurales como urbanas,
desde marcaciones raciales en clara correspondencia con
unas diferencias culturales, produciendo asi una novedosa
articulacién de un etnicismo racializado.
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Giro hacia la raza y el racismo
Apuntes desde la antropologia
en Colombia’

La bistoria y la teoria son dos campos
interconectados, pero no siempre coincidentes.

Stuart Hall, en Estudios culturales 1983:
una historia teorética.

uando era estudiante de antropologia en Ia

Universidad de Antioquia, hacia finales de los afios
ochenta y principios de los noventa, nuestros profesores
eran insistentes en advertirnos que el concepto de ‘raza’
no era el adecuado para el andlisis antropolégico. Raza
habfa devenido, en ese momento, una palabra prohibida
entre muchos antropdlogos y otros cientistas sociales. El
argumento central para descartarla de la caja de herramientas
‘analiticas era que la palabra estaba necesariamente asociada
a la reproduccién del racismo. Habia que conjurar el uso de
este término que, como bien habia demostrado la ciencia,
no tenia ninguna existencia como hecho biolégico.

Conservar su utilizacion en el analisis no tenia otro efecto que
reificar su existencia y, asi, apuntalar el racismo incluso en
contra de la voluntad expresa de combatirlo. En su reemplazo
se recurria a nociones como las de ‘etnia’, ‘etnicidad’,

1 Publicado originalmente en: Rebecca Lemos Igreja, Odile Hoffmann
y Simone Rodrigues (eds.), Hacer ciencias sociales desde América
latina: desafios y experiencias de investigacion. pp. 196-208.
Brasilia: FLACSO, 2019.
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‘grupo €tnico’ o ‘cultura’. Los problemas de la desigualdad,
la marginalidad y la discriminacién de la gente negra o
afrocolombiana eran abordados, pero desde un vocabulario
culturalista o de clase que evitaba la alusion a la raza.

Aunque en disciplinas como la sociologia o la historia no
era tan generalizada tal actitud hacia el término raza, se
le puede atribuir en parte a este escozor que no se haya
evidenciado para esa época una mayor preocupacién en
la academia por el estudio de los procesos de racializacién
y de discriminacién racial. Segin Catalina Cavelier, dicha
obliteracién explica en parte lo que considera una tardia
constitucion del racismo como preocupacion en Colombia:

Los estudios sobre lo racial se han desarrollado
de manera tardia, la mayoria de ellos en la
presente década. Considero que buena parte
de aquello que explica este desarrollo tardio
al que me refiero, puede encontrarse en el
enfoque culturalista y etnicista a partir del cual
han observado los estudios antropolégicos a las
personas negras (2007: 5).

Para el caso del establecimiento académico en Colombia,
en esta obliteracion analitica de la raza y el racismo se
han sefialado también otros factores como las profundas
improntas de las narrativas nacionalistas de la democracia
racial y del mestizaje (Wade 2011) o, mas brutalmente, el
racismo encarnado por un establecimiento académico que
naturalizaba sus privilegios (Friedemann 1984).

Ahora bien, no es del todo preciso afirmar que raza y racismo
estuvieran ausentes en el escenario intelectual y politico
de Colombia para aquel entonces. En la misma década de
los ochenta y en la primera mitad de los noventa, autores
que transitaban mas en las luchas politicas, pero también
en el campo de los estudios afrocolombianos y que se
posicionaban como negros o afrocolombianos recurrian con
frecuencia a los conceptos de ‘raza’ y ‘racismo’. Amir Smith
Cordoba, Juan de Dios Mosquera 0 Manuel Zapata Olivella
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son tres visibles ejemplos. Inspirados por los movimientos
anticolonialistas africanos y por las movilizaciones negras
en los Estados Unidos, sus referencias a la articulacion
entre Tacismo y colonialismo, opresiéon y marginalidad
involucraban autores como Frantz Fanon o Amilcar Cabral.

En contraste con esta clara obliteracién de raza y racismo
en lo que se podiia denominar la antropologia académica
en Colombia de los afios ochenta y primera mitad de los
noventa, cuando en los anios 2000 estudiaba mi doctorado
en antropologia en los Estados Unidos, me sorprendia
cudn dificil era explicarle a una audiencia estadounidense
el proceso de etnizacion de las comunidades negras en la
regién del Pacifico colombiano en la que trabajaba. Para
mis interlocutores, cualquier asunto que se referia a los
afrodescendientes encajaba con sorprendente facilidad
en ciertas nociones de ‘raza’ y ‘racismo’ que habitaban
con gran fuerza en su sentido comun. Segin ellos, si
se hablaba de afrodescendientes o gente negra, todo se
agotaba, sin ninguna duda, en raza y racismo. Incluso para
procesos y situaciones en diferentes partes del mundo que
involucraban midltiples poblaciones (no necesariamente
marcadas como indigenas o negras), la raza era una
categoria a la que se apelaba con cierta celeridad y soltura
en el establecimiento antropoldgico estadounidense.

Hoy raza y racismo han devenido usuales categorias
analiticas y problemas de investigacién en Colombia, aun
en el campo antropolégico. Son mds bien escasos, si es
que existen, profesores de Antropologia que cuestionen
estas categorias como se hacia frecuentemente en los anos
ochenta. Por tanto, en la actualidad, raza ya no es una
categoria tabi entre los antropdlogos. Son numerosos
los estudios de colegas que operan con dicha categoria,
sobre todo aquellos que realizan sus investigaciones entre
poblaciones afrodescendientes. Aunque muchos son
formados en Estados Unidos o Gran Bretafia, no son solo
ellos quienes recurren hoy en sus andlisis a categorias
como las de raza y racismo.
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Es un hecho empiricamente constatable que, en un periodo
de veinte anos, se puede registrar un giro categorial y de
sensibilidad en el establecimiento académico de la antropologia
en Colombia con respecto a la relevancia teérica y politica de
la nocién de ‘raza’. ;Como entender estas transformaciones de
una obliteracién a una marcada presencia en el establecimiento
académico de la antropologia en Colombia? ;:Cémo entender
sentidos comunes de establecimientos académicos como el
estadounidense y el colombiano? ;Son inocentes a la geopolitica
del conocimiento y al establecimiento académico transnacional
estas presencias/ausencias? ;Hay algo que se oblitera y escapa
en el andlisis del mundo social cuando se posiciona la raza y
las interpretaciones de la desigualdad en términos de racismo?

Razon imperialista

Una de las estrategias explicativas del giro categorial y
de sensibilidad en el establecimiento académico con
relacion a la relevancia tedrica y politica de la nocién de
‘raza’, en paises como Colombia, se puede denominar
el modelo de la razén imperialista. Desde este modelo,
tales transformaciones se explican a partir de la idea de la
imposicion de agendas y categorias propias de las academias
del norte a los investigadores en los paises del sur. Desde
este modelo, se considera que en establecimientos como
el estadounidense o el britdnico se han constituido unas
maneras de entender el mundo social en términos de raza y
racismo que son instrumentalizadas no solo en la explicacién
de sus particulares realidades, sino también de las de otras
latitudes. Otra serie de categorias, como las de clase, son
subsumidas a la raza y racismo o simplemente descartadas.

A partir de este modelo de la razén imperialista, no es extrafio
que antropdlogos, socidlogos o historiadores estadounidenses
vy britdnicos vengan a los paises de América Latina con un
conjunto de preguntas y enfoques prefabricados, desde sus
sentidos comunes, para estudiar en términos raciales estas |
sociedades. Tal imposicién descontextualizada no es mis que
la expresién de una abierta violencia epistémica. Pero no
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son solo ellos los que agencian esta supuesta violencia, sino
también los latinoamericanos formados en las universidades
de Estados Unidos y Gran Bretafa, algunos de los cuales se
encuentran aplicando enfoques teéricos de sus profesores
o laborando en proyectos de investigacién del norte con un
aparataje teérico y metodoldgico ya establecido.

La influencia en estos estudiantes latinoamericanos puede
llegar a ser de tal magnitud que, como lo plantea Anibal
Quijano, puede llevarlos a considerar que la raza es una
entidad realmente natural, en contraste con el racismo, que
tendria que ver con las relaciones de poder:

Ciertas almas piadosas quisieran la igualdad entre
las razas, pero juran que éstas son realmente
existentes [...]. Casi todos los indigenas de otros
paises que estudiaron en esas universidades
Yy pasaron por ese servicio de migraciones,
regresan a sus paises convertidos a la religion del
“color consciousness”, y proclaman la realidad
de la “raza” (2000: 385).

Publicado en 1998, el texto de Pierre Bourdieu y Loic
Wacquant titulado Zas argucias de la razon imperialista
constituye un ejemplo de una argumentacién desde este
modelo. Prontamente traducido al inglés, al portugués
y al castellano, fue objeto de una fuerte disputa entre
académicos brasilefios y estadounidenses de la cual
aparecieron diferentes articulos tanto en Brasil como en los
Estados Unidos. La disputa se centré en la ilustracion del
argumento de Bourdieu y Wacquant (2001) que considera
que en Brasil se evidencia una imposicion de categorias
y encuadres raciales estadounidenses que no aplican a
las realidades raciales brasilefias. Dicha imposicién seria
realizada por parte de los académicos estadounidenses o
por los brasilefios formados en los Estados Unidos.

Bourdieu y Wacquant argumentan la existencia de una

‘razén imperialista” estadounidense que ha adquirido una
influencia planetaria a través de una serie de
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lugares comunes, de supuestos que tienden a
permanecer fuera de toda discusién (pero a
partir de los cuales se despliegan las posibles
discusiones), estrechamente asociados a las
condiciones e imaginarios singulares de la
experiencia y representaciones estadounidenses.
La pretensién de universalizaciéon de esta
‘razén imperialista” pasa por el borramiento
de las condiciones histéricas de su produccién,
circulacién y apropiacién. Esto supone una
deshistorizacién, descontextualizacién y
naturalizacién de esquemas de pensamiento y
categorias de analisis que constituyen tal “razén
imperialista” (2001: 10).

Bourdieu y Wacquant sefialan varios mecanismos
tendientes a consolidar un sentido comun planetario y
a través de los cuales se posiciona la razén imperialista
estadounidense. Ademads del creciente peso de la industria
editorial y la influencia de las fundaciones filantrépicas
de Estados Unidos, mencionan a los mediadores en la
importacién de estos conceptos. Entre tales mediadores,
los “intelectuales progresistas” o los mismos “intelectuales
de color” (es decir, aquellos marcados y que hablan
en nombre de posiciones subalternizadas) ocupan un
lugar privilegiado, ya que, por sus explicitas intenciones
criticas, se colocan por fuera de cualquier sospecha de
pretender contribuir al ahondamiento de la dominacién
domeéstica y global de los sectores privilegiados de un
pais como los Estados Unidos hacia el cual despliegan
gran parte de su arsenal critico.

La categorizacion de lo racial y las estrategias contra el
racismo constituyen una de las ilustraciones centrales
de su libro. Bourdieu y Wacquant (2001) refieren c6mo
ciertos académicos estadounidenses o latinoamericanos
formados en los Estados Unidos introducen una serie
de premisas analiticas sobre la “raza” y las “relaciones
raciales” derivadas de las particularidades histéricas
estadounidenses para interpretar aspectos de la vida social
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y politica del Brasil, en donde estarfan totalmente “fuera de
lugar”. Argumentan asi que los estudios adelantados sobre
el Brasil, referidos a “la raza” y al “racismo”, ilustran mis
la creciente hegemonia estadounidense en el imaginario
académico mundial que las especificas condiciones
raciales de la sociedad brasilena.

Para Bourdieu y Wacquant (2001), el contraste radica en
que la formacién social estadounidense supondria unas
articulaciones raciales fundadas en la centralidad de la
dicotomia entre negros y blancos desde un principio de
hipodescendencia y la denominada regla de una gota de
sangre (one drop rule), que hace que alguien se considere
negro si tiene ascendientes negros, mientras que en la
formacién social brasilefia se presentan una multiplicidad
de categorias raciales intermedias entre blanco y negro
mas ligadas a una serie de variables como apariencia,
clase, educacién e interlocutor. La relativa fijeza y claridad
de la clasificacién racial estadounidense contrasta,
entonces, con la ambigtedad, fluidez y contextualidad de
la clasificacion racial brasilena. Por tanto, segiin Bourdieu
y Wacquant (2001), la imposicién de los principios de
inteligibilidad raciales y las estrategias organizativas
asociadas (movimiento de derechos civiles, ajffirmative
action y politicas de la identidad) son un desfase teérico
y politico que solo puede ser explicado por la creciente
injerencia de la “razén imperialista” estadounidense.

No me detendré a detallar las innumerables reacciones
y cuestionamientos al texto de Bourdieu y Wacquan,
suscitadas tanto en los Estados Unidos como en Brasil.? Me
interesa aqui simplemente evidenciar c6mo su argumento
para explicar las presencias/ausencias de las categorias de
raza y racismo en los andlisis sociales en establecimientos
académicos concretos responde a lo que he denominado
el modelo de la razén imperialista. Como quedari claro

2 Para los detalles de estas criticas, ver French (2000), Hanchard
(2003), Healey (2003) y Sansone (2002).
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mds adelante, este modelo aplana hasta su caricaturizacién
los complejos entramados de las relaciones de poder entre
los distintos establecimientos académicos y la manera en
que se establecen y circulan las agendas, las categorias y
estilos de trabajo intelectual. Los académicos y activistas
en el sur global no son simples recipientes sin ninguna
agencia ni disputa de lo que viene del norte global.

En suma, entre los problemas que tiene el modelo de la
razén imperialista, estdn la homogenizacién de realidades y
experiencias en dos grandes y contrastantes bloques norte
versus sur; la atribucién de una ilimitada agencia e influencia
del establecimiento del norte y sus académicos, en contraste
con la méds pasmosa incapacidad de resistencia o de originalidad
de los intelectuales en el sur, y, finalmente, un aplanamiento
de los multiples efectos de los transitos y circulacién de estas
nociones, que no pueden ser leidos solo en una direccién.

No obstante sus grandes desfases, el modelo de la razén
imperialista introduce una sospecha sobre la asimétrica
circulacién de los insumos conceptuales y capitales (tanto
materiales como simbodlicos) entre los establecimientos
académicos del norte y del sur global, asi como sus articulaciones
con las agendas adelantadas desde un entramado de oenegés,
agencias de cooperacién internacional y programas de la mds
diversa indole. Otro aspecto sobre el que llama la atencién el
modelo de la razén imperialista, aunque de una forma atn
burda, es la situacionalidad de las categorias y encuadres ;
analiticos, ya que encarnan los particulares contextos histéricos
en los cuales se han cristalizado.

Para abordar estos asuntos planteados por el modelo de
la razén imperialista, es relevante exponer una serie de
argumentos sobre la geopolitica del conocimiento para
asi dimensionar con mayor complejidad las relaciones de
poder que articulan el sistema mundo de la academia.
Esto, ademds, es util para saber como se puede entender
el giro categorial y de sensibilidad hacia la raza en paises
como Colombia en las dltimas dos décadas.

Giro hacia la raza y el racismo

Geopolitica

Contrario a lo que pregonan las versiones mas convencionales de
la ciencia, el conocimiento estd siempre anclado y marcado por los
sujetos que lo producen, independientemente de sus capacidades
reflexivas para comprender y cartografiar estas improntas. Més
aun, las historias y trayectorias de estos sujetos (las cuales no solo
operan en el registro de lo mental, sino que se han hecho cuerpos)
troquelan de las mas diversas maneras no solo el conocimiento
como resultado, sino las posibilidades e imposibilidades mismas
del conocer. Ciertas experiencias o condiciones de los sujetos
concretos invisten de maneras dificiles de separar (cuando no
incluso de identificar) la produccién misma del conocimiento.

La perspectiva de la geopolitica del conocimiento permite
una aproximacion tanto sistémica como situacional de la
produccion, circulacién y apropiacién del conocimiento
(Grosfoguel 2006; Mignolo 2001; Ribeiro y Escobar 2008).
Lo sistémico refiere a un nivel de andlisis que tiene en cuenta
cémo se articula el conocimiento con la configuracién y
reproduccion del sistema mundo. En su operacion, el sistema
mundo supone la generacion y regulacién constante de flujos
de conocimiento, de juegos de verdad, de discursos expertos.

Por lo tanto, la geopolitica del conocimiento se pregunta por los
lugares institucionales, sociales y geohistéricos desde donde se
produce el conocimiento, pero también por los cuales circula
y es apropiado. Esto, como ya es obvio a esta altura de la
argumentacion, se contrapone a la idea convencional segtin la
cual no importan dichos lugares, sino el cémo (es decir, si se
han seguido o no al pie de la letra los protocolos y el “método
cientifico”). Desde esta perspectiva convencional, no importa si es
en la China o en los Estados Unidos, si es desde una universidad
prestigiosa y rica del Norte o desde un centro articulado por un
movimiento social en la periferia en condiciones de precariedad
financiera, si es cuando el positivismo era hegeménico o en
una coyuntura donde entra en crisis su sentido comun. .. Todos
€505 son asuntos insignificantes (meras anécdotas o notas al
pie de pagina) para la idea convencional del conocimiento que
alimenta las ilusiones de la asepsia cientificista.
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En contraposicion a estas ilusiones, la perspectiva de
la geopolitica del conocimiento argumenta que el lugar
importa en cuanto a lo que se produce. Por lugar se
entienden las ubicaciones institucionales (académicas y no
académicas, establecimientos metropolitanos y periféricos,
gubernamentales y no gubernamentales, etc.), sociales
(raciales, etnizadas, culturalizadas, sexuales, generacionales,
de clase, de género, etc.) y geohistéricas (Occidente y el resto,
civilizacién y barbarie-salvajismo, desarrollo y subdesarrollo,
formaciones nacionales, regionales y locales, etc.). Esta
densa filigrana de marcaciones hace que nos encontremos
siempre ante conocimientos situados de multiples maneras.
Las improntas de lugar, en su irreductible historicidad, hacen
de la produccién del conocimiento algo bien distinto de la
idea de conocimientos puros v universales que estarian mas
alla de las belicosidades y avatares de sus tiempos.

Ademds de la relevancia del argumento de esta lugarizacion
del conocimiento, la perspectiva de la geopolitica también
nos invita a pensar que no todos los conocimientos, autores,
planteamientos, categorias son visibilizados ni circulan
de la misma manera. Hay unos conocimientos, autores,
planteamientos, categorfas que son hipervisibles en relacion
al establecimiento académico transnacional, mientras que
otros solo aparecen marginalmente o son silenciados (Krotz
1993, 2007). Con la nocién de establecimiento académico
trasnacional se pretenden comprender, con mayor detalle,
las dimensiones analiticas de la economia politica y la
geopolitica del conocimiento en la desigual distribucién de
recursos materiales y simbdlicos que instauran una serie
de privilegios y permiten entender ciertas asimetrias en los
términos y contenidos de las conversaciones académicas.

Entre los mecanismos concretos que operan en el
establecimiento académico trasnacional para generar ¥
mantener las asimetrias, estdn los referidos a la predominancia
del inglés, asi como toda una serie de etiquetas y practicas
escriturales, de publicacion y de traduccion que posicionand
unos colegas y establecimientos sobre otros. Esto se expresa
hoy en la jerarquizacion de las revistas especializadas y casas
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editoriales, a partir de sistemas de indexacién y sus capturas
en las bases de datos, que habilitan y legitiman unos estilos
de publicacién y de prictica antropoldgica en menoscabo de
otros. Ademds, los desiguales recursos econdmicos y laborales,
que se traducen en diferentes condiciones de produccién y
circulacién del conocimiento, 2 menudo se expresan en que
ciertas voces sean mas escuchables que otras. Por tanto, el
establecimiento académico transnacional debe entenderse no
solo por lo que visibiliza, sino también por lo que oblitera.

Estas asimetrias no significan que el establecimiento
académico transnacional sea homogéneo en cuanto a las
categorias o teorias ni que los colegas y establecimientos
académicos nacionales menos visibilizados se limitan a
una practica mimética con respecto a los que si lo son.
La densidad, multiacentualidad, heterogeneidad y disputas,
asi como las apropiaciones y traducciones lugarizadas,
no pueden perderse de vista. Tampoco se puede soslayar
que los énfasis en problematicas que en alglin momento
se posicionan como dominantes responden a multiples
factores que trascienden el mundo de la academia.

Giro hacia la raza y el racismo

El que las agendas de los antropdlogos en Colombia
hoy se vuelquen con mayor frecuencia a pensar desde
categorfas como las de raza, y que en sus mapas de
relevancia problemdticas como las del racismo tengan
mayor relevancia, no es un hecho que se pueda explicar
simplemente desde el modelo de la razén imperial. No
es que los antropdlogos en Colombia han sido cooptados
en su imaginacion tedrica por colegas del Norte global,
abandonando sus preocupaciones por unas que vienen
de afuera. Tampoco es adecuado entender este giro como
una superacion de una falsa consciencia que argumentaria
que los académicos en los paises como Colombia estaban
cegados de tal manera por las ideologias nacionalistas del
mestizaje y de la democracia racial que no recurrian a las
categorias de la raza ni a pensar las problematicas del
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racismo y la discriminacién racial. Desde esta posicion, se
argumenta que estas ideologias operaban como una falsa
consciencia que velaba por estos evidentes fenémenos de
la raza y el racismo, derivando sus andlisis hacia categorias
culturalistas o celebracionistas de sus formaciones sociales,
No. quiero afirmar que dichas ideologias no tengan nada
que ver con las especificas preguntas y estilos de trabajo
de los antropdlogos en paises como Colombia, pero el
argumento de la falsa consciencia me parece una explicacién
profundamente insuficiente, cuando no una expresién del
tipico argumento estadounido-eurocéntrico de superioridad
moral de Jos académicos del norte, que si verian el mundo
tal cual es fuera de los cegamientos ideoldgicos que sus
colegas del sur no pueden trascender.

No es que finalmente en la antropologia académica del pais
se desgarré el velo de la ignorancia y del racismo soterrado
o las narrativas celebratorias del mestizaje o la democracia
racial que impedia pensar el mundo tal cual es. No es que
hoy si estamos abordando los temas y las problematicas de
la manera adecuada, con las categorias que “naturalmente”
son las mds relevantes, en contraste con un antes de falsas
consciencias y malévolas ignorancias. Esa concepcién
teleolégica y autocomplaciente tiene un efecto deshistorizante.

Desde una perspectiva geopolitica, en este giro hacia las
preocupaciones por la raza y el racismo en la antropologia
académica, la influencia del establecimiento académico
transnacional tiene un lugar importante, eso no se puede
desconocer. No obstante, no se debe suponer que este
establecimiento académico transnacional es homogéneo frente
a estas preocupaciones. Para referir a tres nodos centrales
articulados en las tradiciones antropoldgicas de Francia, Estados
Unidos y Gran Bretafia, se pueden trazar trayectorias y posiciones
no solo distintas, sino, en algunos puntos, contradictorias.

Me he referido a cémo en Estados Unidos el principio
de inteligibilidad de lo racial es omnipresente. Aunque
mucho se ha discutido sobre la excepcionalidad de la
formacién racial estadounidense (sobre todo en esos
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ejercicios que la contrastan con sociedades como la
brasilefia),” no se puede desconocer que gran parte de
las disputas politicas e imaginarios sociales se enuncian y
cristalizan racialmente (Grossberg 2018).

Por su parte, Stuart Hall (2017b) muestra cémo la
preocupacion por la raza y el racismo no estaba instalada
en Gran Bretana en los afios cincuenta, cuando llegd
proveniente de Jamaica. Han sido muchas las disputas desde
entonces, asi como profundas las transformaciones histéricas,
para que hoy esta preocupacién haya devenido relevante
en el analisis, pero lejos se encuentra de la centralidad y
omnipresencia que ha tenido en los Estados Unidos.

Finalmente, John French (2000) anotaba entre sus reacciones
al texto de Bourdieu y Wacquant que en el establecimiento
académico en Francia predominaba el rechazo a considerar
la relevancia de la raza y el racismo para explicar su historia
y presente. Sin embargo, tampoco se puede desconocer
cémo en las Ultimas dos décadas, sobre todo asociadas
a las disputas politicas sobre inmigrantes y lo francés, se
viene recurriendo con mayor frecuencia que antes a las
nociones de raza y racismo (Fassin 2016).

Las improntas que pueden trazarse aqui como resultado de
la influencia de este establecimiento académico transnacional
en los antropdlogos en Colombia no son univocas, mis ain
debido a los particulares anclajes, inercias y preocupaciones
que han definido la labor antropolégica en el pais. En especial
para los antropdélogos académicos interesados en el creciente
campo de los estudios afrocolombianos, donde la categoria
de raza y la problematica del racismo han devenido centrales
(Velandia y Restrepo 2017), se pueden trazar articulaciones,
que no son unidireccionales, con tradiciones estadounidenses,
francesas y britdnicas no solo en lo relacionado a autores y
estudios, sino también en lo que concierne a procesos de
formacion y proyectos de investigacion.

3 Para ampliar esta discusion, ver Winant (1994).

139




Subjetividades politicas negras y racismo

Ademds de estas heterogéneas articulaciones en el mundo
de la academia, en este giro de la antropologia académica en
Colombia se debe tener en cuenta que, con o sin su concurso,
en lo corrido del milenio se han posicionado en las redes, los
medios y escenarios publicos una serie de movilizaciones,
intervenciones y debates desde lo negro o afrodescendiente
que apelan explicitamente a la raza y el racismo. Aunque
tales posicionamientos sociales vy politicos también se
vinculan complejamente con el contexto transnacional, son
sus particulares expresiones y urgencias locales las que
igualmente interpelan con mayor o menor contundencia las
agendas e intereses de la antropologia académica.

* ® ok

Pese a que no es del todo preciso considerar que habia una total
borradura, si es un hecho empiricamente demostrable que en la
antropologia académica las categorfas de raza y la preocupacién
por el racismo no ocupaban un lugar destacado hacia los afios
ochenta y comienzos de los noventa. Hoy, el panorama es bien
distinto, sobre todo para aquellos colegas que se encuentran
trabajando en el campo de los estudios afrocolombianos.

Para entender estas transformaciones en las ausencias/
presencias de conceptualizaciones que apelan a la raza y el
racismo, son bien cuestionables las explicaciones derivadas
del modelo de la razén imperialista, asi como las lecturas
teleolégicas que argumentan un proceso que va de la
ceguera e ignorancia al triunfo de la verdad, propias de la
argumentacién de la superacién de la falsa consciencia.

Al contrario de este modelo de la razén imperialista o del
argumento de la falsa consciencia, es desde una perspectiva
de la geopolitica del conocimiento que podrian abordarse
tales transformaciones. Las categorias con las que pensamos
se encuentran situadas histéricamente, no estan al margen
de las relaciones de poder que se ensamblan en diferentes
escalas, no son simples reflejos de la realidad, aunque no
pueden dejar de estar ancladas y situadas. Habilitan ciertas
comprensiones, posiciones y experiencias que no son para
nada inocentes con respecto a las disputas del mundo.
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Como bien lo sefiala Rita Segato (2007), no podemos
desconocer que las categorias analiticas y los paradigmas
tedricos hacen parte de redes transnacionales en las cuales
ciertos sentidos comunes académicos localizados tienden
a ser universalizados y hegemonizados a través de sutiles
dispositivos de autorizacién y reconocimiento. Ello no
significa que estas redes transnacionales son absolutas ni
que, como por arte de magia, interrumpen las sensibilidades e
historicidades de los académicos en paises como los nuestros.

Finalmente, si, como lo ha argumentado Peter Wade (2013)
para los estudios afrocolombianos, las relaciones entre
el mundo académico y las movilizaciones politicas, entre
académicos y activistas, son fluidas y bidireccionales, no
se puede desconocer cémo las transformaciones en las
sensibilidades y subjetividades politicas se entroncan con
este giro hacia la raza y el racismo en la antropologia
académica en Colombia.




Racismo en desmentida:
distinciones conceptuales
~ y politicas publicas!

n Colombia no falta quien niegue con vehemencia la
Eexistencia del racismo o lo reduzca a una expresién
anémala y ocasional de la discriminacién racial por parte
de unos individuos iracundos. Esta negacién del racismo
se expresa en una serie de frases que hemos escuchado
en distintos lugares. “En Colombia no somos racistas”; “el
racismo se encuentra en otros paises como en Estados
Unidos, pero aqui no”; “acid no se segrega a los negros
ni a los indios, puesto que todos tenemos las mismas
oportunidades”, son algunas de ellas.

La fuerza que ha tenido esta negacién en los imaginarios
sociales y politicos en nuestro pais no es un asunto menor, sino
que es un indicio de la particular modalidad de racismo que
nos caracteriza. El presente texto busca examinar ese racismo
en desmentida que nos constituye y que nos diferencia de
otras modalidades de racismo que operan en otros momentos
hist6ricos y formaciones sociales racializadas. Desmentida es
una categoria retomada por Stuart Hall del psicoanilisis que
indica cémo cierto tipo de negacién o un rechazo se hace
presente e insiste como una poderosa formacién sintomadtica.

En la primera parte de este texto se establecerin una serie
de distinciones conceptuales que servirin de insumos

1 Este texto recoge y elabora el Policy Brief publicado en
2023 por CAPAZ, titulado Racismo en desmentida y violencia
estructural en Colombia.
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tedricos para caracterizar ese racismo en desmentida.” Con
tales distinciones, se busca problematizar la muy extendida
confusién entre discriminacién racial y racismo. Una vez
realizada esta clarificacién, se caracteriza la modalidad de
racismo en desmentida, asi como sus estrategias para negar la
existencia o relevancia del racismo en Colombia. Los efectos
desproporcionados del conflicto armado en poblaciones
racializadas y sus territorios, sefialados en el informe de la
Comisién de la Verdad, se abordan en el siguiente apartado
del presente texto como evidencia de los estructurales
anudamientos entre violencia armada y racismo.

Con estos insumos en mente, se pasa a argumentar la
pertinencia analitica y politica de diferenciar el plano de
las marcaciones racializadas del plano de las diferencias
culturales. No hay que confundir raza con cultura, menos
atin cuando en esta Ultima priman nociones tradicionalizadas
y comunalizadas. Para las politicas publicas contra el
racismo, es relevante entender cémo el sujeto juridico y
politico transita del grupo étnico, a partir de un culturalismo
diferencialista, a la nocién de ‘pueblos étnicos’, en donde
opera un cerramiento etnicista racializado.

Finalmente, se hace un balance de las politicas publicas
existentes y se proponen unas politicas imaginadas
para encarar la discriminacién racial y el racismo en un
pais donde predomina un racismo en desmentida. Son

propuestas que deberian ser objeto de amplio debate,

en el que participen no solo aquellas personas a quienes
se las marca racialmente, sino disimiles sectores del pais.
Supondrian una discusién amplia y compleja, en diferentes
planos y con multiples sujetos, que no se clausure en
unas mecdnicas politicas de la representacién o en la
constatacion de ciertas narrativas aplanantes que parecen
saturar el actual cerramiento etnicista.

2 Por mi particular trayectoria académica, este texto tiende a
enfocarse en asuntos abordados con lo afro/negro. No obstante,
como pronto se dard cuenta el lector, esto no significa que los
argumentos se circunscriban a tales poblaciones.
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Distinciones conceptuales

En términos de politicas publicas, la distincién entre la
discriminacion racial y el racismo es crucial para tener claridad
sobre los alcances y limites de las intervenciones disefiadas,
asi como para entender las especificidades de la modalidad de
racismo que opera en el pais. Por ende, es relevante abordar
estos debates tedricos, aunque aqui solo los podamos esbozar,
en aras de ilustrar algunas de sus implicaciones, si se busca
disefiar politicas piblicas contra el racismo.

La discriminacion racial se refiere a la exclusion o agresion
dirigida hacia individuos o poblaciones debido a estereotipos
raciales perpetuados por quienes discriminan. Tales
estereotipos asumen que las razas son entidades innatas,
heredadas e inmutables, que definen el comportamiento y
la subjetividad de las personas. Estos estereotipos raciales
se originaron en el contexto del colonialismo europeo, pero
no desaparecieron con el fin del colonialismo, sino que
se han arraigado en nuestro imaginario colectivo durante
siglos, influyendo sutilmente en nuestras emociones y
nociones. Los hemos naturalizado de tal manera que ni nos
percatamos de sus presencias y efectos.

La discriminacién racial se manifiesta en contextos
particulares e involucra a personas especificas. Dicha
discriminaciéon refuerza los estereotipos raciales en
la experiencia directa de las personas, enmarcada en
relaciones de poder y dominacién. Es crucial tener en
cuenta que no toda forma de discriminacién es de indole
racial, ya que también existen discriminaciones basadas
en género, orientacién sexual, clase social, lugar de
origen y otras categorias que establecen normas sociales.
Aunque en ciertas situaciones las pricticas discriminatorias
pueden resultar de la confluencia de multiples factores,
en términos analiticos y politicos no se puede confundir
la discriminacién racial con otros tipos de discriminacion
ni tampoco equipararla con la discriminaciéon en general
desde una perspectiva analitica.
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El racismo implica discriminacién mds ejercicio de poder
(Eddo-Lodge 2018), es mucho mis que discriminacion
basada en prejuicios raciales. El racismo se manifiesta de
multiples formas, siendo la discriminacién racial solo una de
ellas. Por ende, resulta reduccionista y equivoco identificar el
racismo exclusivamente con dicha forma de discriminacién.
E! racismo supone el ejercicio de poder sobre las personas
o poblaciones marcadas como racialmente inferiores, lo
cual se asocia a una estructura social que genera beneficios
econdémicos y sociales para otros que usufructdan los lugares
del privilegio racial. El racismo supone representaciones y
practicas que vinculan discursiva y emocionalmente cuerpos
y poblaciones desde ciertas marcaciones raciales para
justificar, gestar y reproducir relaciones de desigualdad social.

El racismo debe entenderse como un principio organizador
fundamental de las desigualdades sociales inscrito en las
estructuras mismas que producen y legitiman jerarquias
persistentes. Aunque no actia de manera aislada —ya que se
entrelaza con otras formas de diferenciacién y dominacion,
como las de clase, género y territorialidad (Reygadas 2008)~
, €l racismo opera como una légica que clasifica, valora
y distribuye vidas de forma desigual. Esta légica racializa
cuerpos, poblaciones y espacios asignidndoles lugares
subalternos desde los cuales se les niega el acceso pleno
a derechos, recursos y reconocimiento. Mientras tanto,
otros sujetos v territorios —que suelen pasar por neutrales.
o universales al no ser marcados racialmente— acumulan
privilegios materiales y simbolicos sustentados, precisamente,
en esa diferenciacién racializada que los excluidos padecen.
En palabras de Mara Viveros, “el racismo alude a la
ideologia y practicas que vinculan discursivamente cuerpos;
comportamientos y herencias bioculturales para justificar,
producir v reproducir relaciones de desigualdad que se
traducen en privilegios, beneficios, poder y seguridad que
les corresponden a estos procesos” (2020: 22).

El racismo produce el sometimiento, el despojo y el

empobrecimiento de unas existencias, al tiempo que
contribuye al enriquecimiento y a los privilegios de otras.
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El racismo conlleva la marcaciéon en dispensablidad de
algunas vidas, al mismo tiempo que sobreestima otras. El
racismo supone una manera de entender y experimentar
las diferencias en el mundo social, que le endosa a la
naturaleza, a la biologia o a la genética lo que en tdliimas
no es mas que una particular historia del sometimiento y
de la dominacién. Se introduce, entonces, una jerarquia
racializada que “acaba simplificando y deshistorizando las
diferencias sociales, llevando a veces a confundir lo que es
histérico y cultural con lo que entonces empieza a emerger
como natural, biolégico o genético” (Briones 2002: 76).

El racismo opera como una trama densa y articulada que
se despliega a través de miiltiples escalas interrelacionadas.
No puede ser comprendido adecuadamente sin considerar
su inscripcién simultinea en dindmicas globales,
configuraciones estatales y contextos regionales o locales
donde adquiere formas concretas y especificas. Se trata de
una estructura relacional que conecta lo macro y lo micro,
lo histérico y lo cotidiano, reproduciendo jerarquias raciales
que atraviesan y moldean tanto los érdenes internacionales
como las experiencias situadas de las poblaciones
racializadas. El racismo no se circunscribe a las fronteras
de los Estados, aunque sus particulares historias anudan
ciertas especificidades que no pueden ser soslayadas. Por
lo tanto, no podemos perder de vista, en términos analiticos
v politicos, lo que Stuart Hall (1980) denominaba las
singularidades de las formaciones sociales racializadas, a
pesar de que estas formaciones se articulan de disimiles
maneras con los patrones racistas en el sistema mundo y
con las nucleaciones localizadas al interior de sus fronteras.

Por otra parte, el colorismo es un término que se utiliza
para describir la discriminacién o preferencia basada
en la tonalidad de la piel al interior de una marcacién
racial. A diferencia del racismo, que opera en el plano

de poblaciones racializadas instaurando unas jerarquias
naturalizadas que constituyen una dimensién de la
desigualdad social, el colorismo se enfoca especificamente
en las diferencias de tono de piel de los individuos,
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incluso al interior de una misma familia o lugar. El
colorismo puede manifestarse de varias formas, como la
preferencia por tonos de piel mds claros y la marginacion
hacia personas con tonos de piel mids oscuros.

El colorismo introduce una valoracién social que favorece
a las personas con piel mas clara, asocidndolas con ciertos
ideales normativos como la belleza, el éxito, lo bueno y el
estatus social, mientras que a quienes tienen una piel mis
oscura se les relega en diferentes planos. Aunque es una
configuracion social, el colorismo se expresa en el plano
de las personas concretas. Pese a que no se puede pensar
aislado del racismo, el colorismo supone mas la mayor o
menor aceptacién de un individuo en nombre de ciertas
tonalidades corporales deseables.

Racismo en desmentida

Es importante reconocer que el racismo no se configura
de la misma manera en todos los paises. Si en Brasil,

México o Colombia no se articula de igual forma que en

Estados Unidos, ello no significa que no exista racismo
en estos paises ni que sea menos perjudicial o no tenga
un papel en la configuracién de la desigualdad social en
cada uno de ellos.

No hay una Unica forma de racismo, sino multiples formas
que estidn histérica y socialmente situadas. Las formas
de racismo que prevalecieron durante el periodo de
expansion colonial entre finales del siglo xix y comienzos
del xx no pueden entenderse del mismo modo que las
que operan en la actualidad. En aquel entonces, las ideas
raciales circulaban casi sin oposicién significativa, mientras
que hoy, en un contexto donde la ciencia ha refutado la
existencia de razas como categorias bioldgicas vilidas y
donde los movimientos antirracistas han adquirido mayor
fuerza y reconocimiento publico, las manifestaciones del
racismo adoptan otras I6gicas_y justificaciones, aunque
persistan en distintas formas. ’
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El racismo que existia antes del movimiento por los derechos
civiles en Estados Unidos en los afios sesenta, asi como en
la Sudafrica del apartheid, era un racismo explicitamente
segregacionista. En la actualidad, el racismo persiste en
Estados Unidos y Sudafrica. Aunque ha adoptado nuevas
configuraciones, no ha llegado a su fin. Si bien con la
eleccion de Obama no faltaron quienes hablaron de una
sociedad posracial, pronto se evidencié que las expresiones
mas sordidas del racismo no habfan quedado atris.

Ademds de estas variaciones histéricas, el racismo no se ha
articulado de la misma manera en todos los lugares. No opera
de la misma forma en todos lados: aunque en Brasil, Espafia,
Italia o Colombia no siga el patrén estadounidense, eso no lo
hace menos real. Tampoco implica que tales racismos sean
menos perjudiciales o marginales en la configuracion de la
desigualdad social en cada uno de ellos. Asi, hay que tener
en mente, para el disefio de cualquier politica publica, que
no hay una unica modalidad de racismo, sino que existen
multiples modalidades histérica y socialmente situadas.

En aras del analisis, se pueden diferenciar dos grandes
modalidades de racismo. Por un lado, la de racismo en
evidencia o manifiesto, caracterizado porque una formacion
social reconoce su existencia y se lo tiene en consideracién
para entender su lugar en la reproduccién de la desigualdad
social. En esta modalidad, el racismo se enuncia y experimenta
como un problema para la imaginacién social y politica.

Los racismos en evidencia serfan esas modalidades en las
cuales no se pone en duda la presencia del racismo en
una sociedad determinada, algunas veces por sus explicitas
cristalizaciones institucionalizadas de segregacion racial

y otras por los evidentes efectos de precarizacion de las
condiciones de existencia de las poblaciones claramente
racializadas. Por lo tanto, en estas modalidades, el racismo
se enuncia y experimenta como un problema para la
imaginacion social y politica. Las categorias y marcaciones
racializadas operan como tales, con sus tensiones y disputas,
de ahi que operen de forma manifiesta.
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En contraste, la modalidad de racismo en desmentida o en
negacion se caracteriza porque, en las sociedades en que se
presenta, se rechaza con vehemencia la existencia del racismo,
apelando a elaborados eufemismos o desplazamientos
analiticos, o se lo trivializa al limitarlo a comportamientos
esporadicos o marginales de discriminacion racial individuales,

El concepto de ‘racismo en desmentida’ propuesto por Stuart
Hall (2017b) busca comprender las formaciones sociales
racializadas, como la que se vivié en la Jamaica colonial,
donde la experiencia de la clase estd entrelazada con la
raza, aunque el racismo no se manifiesta explicitamente
en el discurso y los imaginarios sociales. Hall retoma la
nocién psicoanalitica de ‘desmentida’, entendida como
una negacién que perdura bajo la forma de una presencia
espectral fundacional. Dicha negacidén actia como una
estructura sintomdtica que se erige como clausura. Se hace
referencia al concepto de desmentida porque el racismo
opera de manera encubierta. A pesar de que el racismo no
se reconozca ni se lo nombre, sus efectos y consecuencias
se hacen sentir en las dindmicas sociales, las relaciones de
poder v las experiencias de las personas racializadas.

Las modalidades del racismo en desmentida, al negar la
existencia del racismo, desplazan la explicacion de la dimensién
racial de la desigualdad social hacia otros factores como la
clase social o la inadecuacién moral de los individuos. Unos
tienden a explicar la desigualdad social en términos de clase
social, desconociendo o subsumiendo otros factores como el
del racismo; otros prefieren explicar la desigualdad social a
partir de la adecuacion moral de los individuos al esfuerzo y el
sacrificio de estos. La retérica de la meritocracia es esgrimida
como la fuente de la desigualdad social, por lo que diferencias
de raza, clase, género o lugar son detalles menores.

Este racismo en desmentida opera también al trivializar
su dimensién estructural, reduciéndolo a un asunto de
individuos con prejuicios raciales: “Cuando se admite, el
racismo es generalmente examinado como una ideologia
que promueve actos individuales asociados a la injuria, el
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rechazo y la humillacién, pero pocas veces se percibe o
se denuncia su dimensién estructural® (Viveros 2020: 25).
Lo anterior significa relegar el racismo a la discriminacion
racial y perder de wista su dimensién estructural,
vinculada con la desigualdad social, para reducirlo a unos
esporadicos actos de discriminacién de unos individuos
con prejuicios racistas. Al reducirlo a la falta de educacién
de unos individuos ignorantes o sus odios patolégicos,
se termina negando la existencia del racismo como una
dimensién de la desigualdad social.

Entre las estrategias desplegadas desde el racismo en
desmentida, se encuentra la apelacion al relato de “todos
somos mestizos” y, por lo tanto, “entre nosotros no hay
racismo”. Tal narrativa del mestizaje no se refiere a cualquier
tipo de mezcla, sino que se basa en la sobrevaloracién
de la blancura y lo europeo. Esta narrativa coexiste con
estereotipos raciales arraigados y con un desprecio hacia
lo que se considera barbarie y atraso asociado a lo que se
imagina como improntas negras e indigenas (Wade 2021).

El discurso que proclama que el mestizaje anula el racismo
constituye una falacia convenientemente autoexculpatoria,
ampliamente desmontada por la academia (Wade y Moreno
2021). Esta retérica del mestizaje no celebra la mezcla racial
en abstracto, sino que enaltece especificamente lo europeo
mientras degrada lo indigena y africano como simbolos de
atraso. De forma paradéjica, en paises como México y Pert,
mientras se glorifica el pasado prehispinico, se mantiene un
trato marginal y discriminatorio hacia los pueblos indigenas
actuales, lo que evidencia esta contradiccidén fundamental. Tal
dualidad en la percepcién y trato de las poblaciones indigenas
refleja una profunda incongruencia en la forma en que se aborda
el tema del mestizaje y la diversidad étnica en estos contextos.

Todo racismo produce sujetos racializados, tanto aquellos
sujetos inferiorizados que suelen ser marcados racialmente
como los sujetos del privilegio racial que a menudo
banalizan las experiencias y efectos del ragismo, quienes
se pueden imaginar impunemente mds alld o sin ninguna
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articulacién con el sistema del que se han beneficiado. La
negacién del racismo y de los privilegios raciales se ve
reforzada por el enfoque predominante en los estudios y
debates sobre €l, que tienden a centrarse principalmente en
las experiencias de las personas afrodescendientes como los
sujetos racializados por excelencia (Moreno y Wade 2023),
Asi mismo, las movilizaciones y luchas antirracistas suelen
concebirse desde la perspectiva de estos sujetos racializados
v con los vocabularios y subjetividades politicas que han
sido articuladas desde ellos. Lo anterior ha contribuido a
mantener la ilusién de que las categorias de “blanco” (o
mestizo) no estdn sujetas a la racializacidon y al racismo,
como si estuvieran por fuera o mis alld de tales procesos.

La negacién de los procesos de racializacion en las
categorias de “blanco” y “mestizo” es problematica y refuerza
la invisibilizacién de los privilegios raciales asociados
a estas subjetividades. la idea de que dichas categorias
no son racializadas ni estin sujetas a los mecanismos de
discriminacién racial o del ensamblaje del racismo es una
falacia que confluye y refuerza el racismo en desmentida.
En el disefio de politicas publicas y en las luchas contra
el racismo, el privilegio racial no puede quedar por fuera
de escrutinio. Tampoco se deben soslayar las estrategias
de desmarcacidén racial asociadas a las articulaciones
dominantes de la blanquidad y la mesticidad.

Atribuir el problema del racismo exclusivamente a los Estados
Unidos, como si los paises latinoamericanos estuvieran al
margen de dicha problemitica, constituye una forma reiterada
de negacién, presente también en el caso colombiano
(Moreno y Wade 2023). La oposicién nitida y simplificadora
entre unos Estados Unidos marcados por el racismo y un
“nosotros” latinoamericano aparentemente ajeno a estas
dindmicas ha sido objeto de cuestionamiento en numerosas .
investigaciones. Como lo mencioné antes, el racismo no es una
realidad homogénea, sino que adopta formas diversas segin
los contextos. Que en Colombia se manifieste de manera
distinta a como lo hace en los Estados Unidos no implica,
en absoluto, que esté ausente en nuestro pais. En términos
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politicos, abordar el racismo de manera efectiva requiere
un andlisis mds denso que reconozca las complejidades de
aquella problematica, en lugar de simplificarla en términos
de “nosotros-no racistas” y “ellos-racistas”.

No es nueva, tampoco, la estrategia de desplazar el
problema del racismo de la sociedad a las personas que
lo sefialan. Por medio de esta estrategia, terminan siendo
racistas quienes cuestionan el naturalizado orden racial y
luchan contra el racisnio, quienes interpelan a una sociedad
racista. La paradoja es que, mediante este desplazamiento
discursivo, son los sujetos racializados que cuestionan
el racismo los que terminan siendo marcados como
racistas, los que quieren azuzar el “odio racial”. En una
sociedad como la nuestra, donde ha primado ese racismo
en desmentida, sobre todo los individuos v sectores que
habitan el privilegio racial rechazan con ahinco cualquier
interpelacién o evidencia del racismo que nos constituye.?

En su informe final sobre hallazgos y recomendaciones,
la Comision de la Verdad (2022) planted la tesis de que
existe una relacidén estructural entre el conflicto armado
y el racismo en Colombia. Dicha tesis se encuentra en
contravia de la idea, muy extendida, de que en el pais
no existe el racismo. Por ende, en relativamente escasas
reacciones suscitadas sobre los resultados de la comisidn,
sorprende que la mencionada tesis, que es radicalmente
polémica con respecto al sentido comiin dominante de
la colombianidad, haya sido poco o nada debatida. La
ausencia de debate sobre esta provocadora tesis de la
Comision de la Verdad puede ser interpretada como una
expresion mas del racismo en desmentida.

Esto fue particularmente evidente en las pasadas elecciones a la
presidencia, cuando en las redes v en los medios se difundieron
numerosos rechazos a los cuestionamientos sobre el racismo
planteados por Francia Mdrquez. Entre muchos epitetos
descalificantes y racistas, se le acusaba a Marquez de ser la Unica
realmente racista por incitar al odio de razas al denunciar el racismo
estructural. Dicho tema lo abordaremos en el siguiente capitulo.
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Violencia armada y racismo

En Colombia, la raza y el espacio estin intrincadamente
entrelazados. Existe una geografia racializada donde ciertas
regiones estan asociadas con marcadores raciales y jerarquias
civilizacionales especificas (Wade 1997). Michael Taussig (2002)
argument6 que esto puede entenderse como una “topologia
moral”. Desde la época colonial, se estableci6 una estructura
moral en la que se concebian algunas tierras como salvajes y
bérbaras, donde la exuberante selva y los impenetrables pantanos,
junto con un clima enfermizo, eran considerados habitables
Unicamente para indigenas y afrodescendientes, quienes se
encontraban relegados a una existencia marginal a menos que
fueran obligados a trabajar. Mientras tanto, otras tierras, como
las mesetas y las montafias, se destinaban al florecimiento de la
civilizacién, la industria y el progreso, y alli se encontraban las
prosperas poblaciones blancas o mestizas consideradas como
la verdadera esperanza de la nacién (Rojas 2001).

Este entrelazamiento entre raza y espacio refuerza las
desigualdades y las percepciones jerdrquicas dentro de la
sociedad colombiana. Tales ideas, arraigadas en el pasado
colonial, contintian influyendo en las estructuras sociales y en
la forma en que se perciben y se valoran distintas regiones y
poblaciones del pais. Es necesario examinar criticamente estas
narrativas espaciales y raciales para comprender cémo han
moldeado la distribucién desigual de recursos, oportunidades
y poder en Colombia, y c6mo han afectado la construccién
de subjetividades y relaciones sociales en el presente.

Las condiciones descritas han propiciado que disimiles
actores armados recluten jévenes e impongan sus
regulacionesy exigencias entre estas poblaciones racializadas
y empobrecidas. Tanto los grupos armados legales como
los ilegales se han aprovechado de dicha condicién de
dispensabilidad de ciertas existencias derivada del racismo.
Las dinamicas del conflicto armado se han entrelazado con
la disputa por el control de territorios periféricos, habitados
mayoritariamente por poblaciones racialmente marcadas
como negras e indigenas, como resultado de un racismo
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que se ha manifestado espacialmente. Estos territorios han
sido estratégicos en términos militares y para los procesos
de acumulacion a través del despojo. También son claves
por su relevancia en las economias, muchas de ellas ilegales,
que sustentan a los grupos armados.

La logica de la violencia armada ha afectado de manera
desproporcionada a ciertas poblaciones debido a que
sus territorios y existencias han sido objeto de despojo y
violencia impune por parte de los grupos armados, quienes
han buscado acumular riquezas y prestigio a expensas de
otros (Comisién de la Verdad 2022). Aquellos territorios y
existencias también han involucrado a personas rurales que
no son marcadas racialmente como negras o indigenas, sino
que se ubican en categorfas como mestizos o incluso blancos,
asociados con el privilegio racial. No obstante, comparten con
los primeros la condicién de ser considerados dispensables
y son victimas de marginalizacion, despojo, violencia y
asesinato con impunidad. Los sectores y clases empobrecidas
comparten con aquellos marcados racialmente como
inferiores las coordenadas existenciales de la vulnerabilidad
en una sociedad profundamente indiferente y desigual.

No podemos afirmar, sin embargo, que el racismo se
traduce de manera directa y mecinica en violencia armada.
No estamos hablando de actores armados marcados
racialmente como mestizos o blancos que llevan a cabo un
exterminio y despojo tinicamente de personas y poblaciones
marcadas racialmente como negras o indigenas. Es una
violencia armada que en parte responde y se desenvuelve
en el marco de la desigualdad social que, como vimos, se
constituye también racialmente. Es precisamente en esos
anudamientos entre racismo, desigualdad social y violencia
armada, que tienen particulares expresiones espacializadas,
donde se pueden examinar los trazos y efectos concretos
del conflicto para las poblaciones marcadas racialmente.

La violencia armada en Colombia no suele tener una motivacién

directamente racial, pero se nutre de jerarquias de valoracion
implicitamente racializadas, y perpetia exclusiones raciales.
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Aunque el racismo puede no ser la causa directa de esta
violencia, su presencia subyacente influye en la forma en que
se valora y se trata a las distintas personas y grupos racializados.
Tales jerarquias de valoracion basadas en la raza se articulan con
desigualdades estructurales y formas sutiles de discriminacion
que también alimentan los conflictos y la violencia armada.
Las categorias y estereotipos raciales que atribuyen diferentes
niveles de valfa y de humanidad a las personas y poblaciones se
anudan a la desigual distribucién de los recursos y al ejercicio
del poder que habilitan dispensabilidades de unas existencias
que no importan 0 no merecen ser vividas (Restrepo 2023).

Etnizacién culturalista y etnicismo racializado

Como lo ha argumentado Claudia Briones, potenciar la
imaginacion tedrica y politica pasa por un trabajo conceptual que
nos permita “redefinir raza y etnicidad como categorias de andlisis
" que buscan precisamente dar cuenta de formas diferenciadas de
marcacion social de alteridad” (2002: 61). Los procesos histéricos
y politicos de la alterizacién social no son todos los mismos,
no operan de idéntica manera ni producen iguales efectos.
No es una excentricidad académica lo que me anima a buscar
comprender las especificidades de estos procesos de alterizacion.
Si se quiere intervenir politicamente sobre la discriminacion
racial y el racismo, no es una muy buena estrategia confundir
marcaciones racializadas con diferencias culturales, menos atn
cuando estas Gltimas se clausuran en unos idealizados énfasis
tradicionalistas o abstractas comunalidades diaspéricas. Para
dimensionarlo, se requiere dar unas puntadas muy gruesas
sobre las transformaciones del sujeto juridico-politico que va
de la etnizacion culturalista al etnicismo racializado.

Con el giro al multiculturalismo expresado en la Constitucion
Politica de 1991, se han reconocido juridicamente una serie
de derechos étnicos para los afrocolombianos e indigenas.

Nociones de cultura, diferencia cultural, grupo étnico, etnia.

y, mds reciente, pueblo étnico han ido calando, con mayor

o menor fuerza, en los imaginarios sociales y han habilitado

diversas subjetividades politicas.
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Asi, por ejemplo, la concepcién de las “comunidades
negras” como un grupo €tnjco con practicas tradicionales de
produccién, un territorio propio, una cultura arraigada, una
relacion armoniosa con la naturaleza y una identidad surgi6
como resultado de un complejo proceso de construccion
conceptual y negociacion en diversos contextos académicos
y politicos a nivel nacional, regional y local. Esta etnizacién
de las comunidades negras, que se llevd a cabo a principios
de la década de los noventa, se consolidé como la vision
predominante durante ese periodo (Restrepo 2013). Desde
dicha vision, se establecieron los pardmetros nodales del
movimiento negro y la formulacién de politicas estatales.

A partir de entonces, las sentencias de la Corte Constitucional,
asi como los embates de la violencia armada en el Pacifico
colombiano, que se habia mantenido al margen del conflicto,
de las redes transnacionales de los activismos negros y de las
emergencias de sensibilidades politicas asociadas al racismo,
entre otras, implicaron transformaciones en el sujeto juridico-
politico de las “comunidades negras” como grupo étnico.

Tras los recorridos por las interpelaciones de la industria
humanitaria y el régimen de victimidad durante las primeras
dos décadas del siglo xxi (Cardenas 2023), y paralelamente a la
articulacién en este mismo periodo del sujeto afrodiasporico
-donde convergen las huellas de una comunalidad histérica
vinculada a Africa, los marcadores racializados de la negridad
y las experiencias de discriminacién racial y racismo-, la
Comisién de la Verdad instaura el sujeto juridico-politico
bajo la figura de los pueblos étnicos negro, afrocolombiano,
palenquero y raizal.

La nocién de ‘pueblos étnicos negro, afrocolombiano,

raizal y palenquero’ empleada por la mencionada comision
resignifica el sujeto juridico-politico de las comunidades
negras como grupo €tnico consolidado en los noventa. Esta
reformulacién articula dicho sujeto con el configurado por
el régimen de victimidad y la perspectiva afrodiaspérica
del siglo xxi. El concepto de ‘pueblos étnicos’ opera con
un giro dual: racializa lo que antes se pensaba desde
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un culturalismo tradicionalista. Esto es lo que se puede
entender como un desplazamiento de un énfasis en la
etnizacion culturalista a uno donde se viene posicionando
cada vez mis el etnicismo racializado.

En tal desplazamiento se puede evidenciar una tendencia a
superponer marcaciones raciales con diferencias culturales.
Esta yuxtaposicién no ha contribuido mucho a comprender
e interrumpir las especificidades del racismo, de la
discriminacién racial y, mucho menos, de los privilegios
raciales. Menos atin cuando en las narrativas de la diferencia
cultural predominan nociones de cultura, comunidad y
tradicién que no permiten comprender las complejidades,
contrariedades, relaciones de poder e historicidades de
quienes son supuestamente interpelados como pueblos
étnicos. Que el racismo y las categorias raciales sean
cultural e histéricamente producidas no significa que las
marcaciones raciales se correspondan directamente con
diferencias culturales. “Negro”, como marcacién racial (o
su estela de eufemismos y articulaciones intelectualizadas),
no se corresponde tersamente con una gran division
cultural, menos incluso con una entidad/es cultural/es
tradicionalizada/s y comunalinalizada/s como la/s que
emerge/n con nociones como la de pueblo/s étnico/s.

La negridad y la indianidad se han visto saturadas por
los discursos del diferencialismo cultural. Desde las
perspectivas dominantes, este tipo de diferencialismo ha
llevado a considerar lo afro/negro® y lo indigena como
categorias que engloban la diferencia cultural en contraste
con poblaciones marcadas como mestizas, blanco-mestizas
o blancas. Asi, se presenta la nocién de negro/afro, blanco,
mestizo e indigena principalmente como diferencias
culturales y no como marcadores raciales. En este discurso
del diferencialismo cultural, incluso el término de campesino
(o colono) suele aparecer en contraste con afro/negro e

4 En el primer capitulo se examinaron las superposiciones,
tensiones y distinciones entre negro y afro (con sus adjetivaciones

de afrocolombiano y afrodescendiente).
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indigena. A los campesinos (o colonos) se los imagina,
entonces, como exterioridad de indigenas y afro/negros, ya
que no son concebidos como grupos o pueblos étnicos: son
marcados como mestizos o mestizos-blancos, lo que implica
que se los conciba como “gente sin cultura”, sin territorios
ancestrales, sin autoridades e identidades culturales propias.

Lo relevante para el disefio de politicas antirracistas es que
el racismo y la discriminacién racial no son equiparables
al culturalismo diferencialista. Como ya se dijo, el racismo
es una dimension que produce y legitima la desigualdad
social. Implica a todos los sectores de una formacién social,
no solo a los que se marca racialmente como inferiores y
precarizados, sino también a los que suelen aparecer como
no marcados, que ocupan el paradigma de la colombianidad,
los que usufructian (sin notarlo siquiera o incluso negando
tozudamente la existencia del racismo) sus privilegios
raciales. No todos los individuos y poblaciones marcados
racialmente como negros (con o sin su autorreconocimiento)
encarnan una unica cultura ancestral. Muchos han vivido
en contextos urbanos desde siempre o mds recientemente,
pertenecen a sectores y clases mds o menos enriquecidas,
compartiendo entramados de sentidos y practicas culturales
de gentes no marcadas racialmente como negros.

Las distinciones culturales entre grupos humanos no siguen
tersamente las categorias racializadas de negro, indio, mestizo
o blanco. No hay algo asi como una Gnica cultura negra/afro
en Colombia. Hay, por supuesto, multiples y contrastantes
expresiones culturales de las gentes consideradas o
identificadas como tales. Hay multiples culturas, incluso
en regiones como el Pacifico colombiano, donde se suele
homogeneizar a su gente desde los discursos del etnicismo
racializado. Tumaco o Buenaventura, enclaves urbanos
costeros, se diferencian no solo entre si, sino también con
poblaciones riberefias chocoanas como Quibdé o Istmina.

En los mencionados asentamientos urbanos, los sectores

medios v las tradicionales clases politicas urbanas habitan
mundos materiales y de sentido distintos de los sectores
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populares o de los contextos rurales. No todos los
nacidos y criados por generaciones como quibdosefios
o tumaquefios son considerados o se identifican como
“negros”, sino que también se encuentran “mestizos” o
“blancos”. Las zonas de los mares en el Pacifico sur, por
ejemplo, son bien distintas en sus modos de vida de las
cabeceras de los rios o de las dindmicas ecoldgicas y
culturales del medio y bajo Atrato. Y si esta heterogeneidad
existe en la regién del Pacifico, en el resto del pais las
presencias urbanas y rurales de quienes son marcados
racialmente como negros también son fuertemente
contrastantes en sus adscripciones y existencias culturales.

Politicas publicas existentes

En el disefo de politicas publicas contra el racismo en
Colombia es relevante partir de examinar las medidas que
se han adelantado en las Ultimas décadas en relacién con
la discriminacién racial y el racismo. Dichas medidas se
pueden clasificar en tres tipos: 1) punitivistas, 2) educativas
y 3) contra la desigualdad.

Entre el primer tipo, en Colombia se han formulado dos
leyes que explicitamente abordan el racismo. En primer
lugar, la Ley del 22 de enero de 1981, con la que se ratifica la
Convencién Internacional sobre la “Eliminacion de todas las
formas de Discriminacién Racial”, adoptada por la Asamblea
General de las Naciones Unidas mediante la Resolucién
2106 del 21 de diciembre de 1965 y abierta a la firma el
7 de marzo de 1966. Esta legislacién, conocida como Ley
22/81, se fija como objetivo principal combatir y erradicar
la discriminacién racial en todas sus manifestaciones. Al
ratificar la citada Convencién Internacional, Colombia se
comprometi6 a adoptar las medidas necesarias para prevenir,
prohibir y eliminar cualquier forma de discriminacion
basada en la raza, el color, la ascendencia o el origen étnico.

Mis recientemente estd la Ley 1482 de 2011, “Proteccion
contra el racismo y la discriminacion”, que tiene como
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prop6sito  modificar el Cédigo Penal y establecer
disposiciones adicionales con el fin de asegurarla proteccion
de los derechos de individuos, grupos, comunidades o
pueblos que sufren violaciones debido a actos de racismo
o discriminacién. Esta ley incluye disposiciones especificas
que tipifican como delitos el racismo y la discriminacion,
y establece sanciones proporcionales a la gravedad de
dichos actos. Asi mismo, se establecen mecanismos para la
atencién y proteccién de las victimas, y para promover la
conciencia, la educacién y la sensibilizacién en torno a la
igualdad y el respeto a la diversidad racial.®

Entre las medidas adelantadas en el marco estatal o de
gobierno que tienen un caracter educativo en contra del
racismo y la discriminacién racial, cabe resaltar la Citedra
de Estudios Afrocolombianos —CEA—, que busca dignificar
la historia, aportes y presencias de las comunidades
negras o afrocolombianas. Con el articulo 39 de la Ley
70 de 1993,° se cre6 la CEA, posteriormente concretada a
través del Decreto 1122 de 1998.

5  Ademds de estas leyes, se puede sefialar que la Corte Constitucional,
en la Sentencia T-1090 de 2005, caracterizé a la discriminacién como
“un acto arbitrario dirigido a perjudicar a una persona o grupo de
personas basindose principalmente en estereotipos o prejuicios
sociales, por lo general ajenos a la voluntad del individuo, como el
sexo, la raza, el origen nacional o familiar, o por razones irrelevantes
como el idioma, la religién o la opinién politica o filoséfica™.

La Ley 70 de 1993 es un hito legislativo de gran relevancia debido
a que desarrolla el articulo transitorio 55 de la Constitucion
Politica de 1991, estableciendo a las comunidades negras como
un sujeto juridico-politico en cuanto grupo étnico. Esta ley
reconoce y protege los derechos de las comunidades negras
en Colombia, admitiendo su especificidad cultural, econémica
v social, asi como su derecho al territorio ancestral. La Ley 70
de 1993 establece que las comunidades negras tienen derecho
a la propiedad colectiva de las tierras que tradicionalmente han
ocupado y utilizado. Reconoce su derecho a la preservacion y
proteccion de su cultura, tradiciones, formas de organizaciéon
social e identidad cultural. También busca promover el desarrollo
econémico y social de estas comunidades, garantizando su
participaciéon en la toma de decisiones que afecten a sus
territorios y asegurando la proteccién de sus derechos humanos.
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La Catedra de Estudios Afrocolombianos tiene como
objetivo proporcionar una vision integral de las diversas
realidades y trayectorias histéricas de las poblaciones negras,
afrocolombianas, raizales y palenqueras, con el propésito de
superar la invisibilidad de sus contribuciones a la sociedad
colombiana, especialmente en el dmbito educativo y en los
conocimientos que se transmiten en las aulas. Su enfoque no
se limita Gnicamente a garantizar el derecho de las poblaciones
negras, afrocolombianas y raizales a participar en proyectos
educativos adaptados a sus propias necesidades e intereses,
sino que también busca el reconocimiento y la valoracién de la
presencia y las contribuciones de estas poblaciones en el pais.
Ademis, se enfoca en la eliminacién de todas las formas de
discriminacién, con especial atencién en combatir el racismo.

Finalmente, también derivadas de la Ley 70 de 1993, se
pueden indicar una serie de medidas que apuntarian a cerrar
las brechas de la desigualdad, aunque no se las conceptualice
necesariamente en términos de luchas contra el racismo ni se
las piense en clave de racismo estructural. Muchas de estas
medidas son disefiadas para responder a las condiciones de
precarizacién y marginaciéon de los pueblos étnicos negro,
afrocolombiano, raizal y palenquero. Para los pueblos
indigenas u originarios, se cuenta igualmente con una serie
de disposiciones que buscarian revertir las condiciones de
pobreza y de exclusién que a menudo enfrentan.

En su conjunto, las medidas mencionadas son establecidas
como componentes del giro al multiculturalismo derivado
de la Constitucion Politica y vendrian a constituir lo que
serfa un enfoque diferencial étnico en la legislaciéon para
asegurar la proteccién y promociéon de Jos derechos
de los pueblos étnicos. Este enfoque requiere que las
autoridades publicas tengan en cuenta las particularidades
culturales, sociales y econdmicas de tales poblaciones al
elaborar politicas publicas o establecer leyes que puedan
afectarlas de manera especifica. Al exigir que se considere
la cosmovisién y las caracteristicas propias de los pueblos
étnicos, se busca evitar la discriminacion y garantizar un
trato justo y equitativo. Ademads, asi se reconoce que estos
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grupos poseen un legado cultural invaluable y una relacién
especial con sus territorios, recursos naturales y formas de
vida. El enfoque diferencial étnico también busca corregir
las desigualdades histéricas y estructurales que han afectado
a los pueblos étnicos en Colombia.

Un mecanismo de este enfoque diferencial étnico se
encuentra plasmado en la “consulta previa” que supone
un proceso mediante el cual las comunidades étnicas son
consultadas de manera previa, libre e informada sobre
decisiones o medidas que puedan afectar sus derechos
colectivos, sus territorios, su cultura, sus recursos naturales
y su forma de vida. Aquello incluye proyectos de desarrollo,
legislacion o politicas que puedan tener un impacto
significativo en sus comunidades.

Las politicas existentes contra el racismo revisadas no
se han pensado en términos de la articulacién entre
desigualdad social y violencia estructural ni, mucho menos,
en lo concerniente a las relaciones entre racismo y conflicto
armado. Es precisamente sobre estos aspectos que se
elaborardn las recomendaciones de politica publica contra
el racismo que se plantean a continuacién.

En las posibles politicas publicas que siguen es importante
partir del reconocimiento de que el racismo ha sido funcional
aun orden social que encuentra en la I16gica de reproduccion
ampliada del capital una de las causas estructurales de la
desigualdad social. Esta 1égica, que se ha configurado como
un sistema mundo desde hace cinco siglos, trasciende las
fronteras y competencias de los actuales Estados nacion. Lo
anterior no quiere decir que no se pueda hacer nada contra
el racismo, sino que deben justipreciarse los alcances de las
politicas publicas en un mundo como el nuestro.

Ademas, no puede dejar de considerarse que cualquier
propuesta de disefio de politica publica en Colombia
debe encarnar no solo pesimismo juridico, sino también
la desidia tecnocrdtica. Esto es particularmente relevante
a la hora de sugerir politicas puiblicas que interrumpan

163




Subjetividades politicas negras y racismo

ese racismo en desmentida. Empecemos con lo del
pesimismo juridico: es muy frecuente escuchar entre los
sectores populares que “la ley es para el de ruana”; es
decir, que los sectores privilegiados, las clases politicas
y quienes ostentan el poder de las armas o del dinero
se.las arreglan para estar, en la prictica, por encima de
la ley. Ese caro principio liberal de “la ley es para todos”
no parece corresponderse con la experiencia del dia a
dia de muchos colombianos. Con la nocién de pesimismo
juridico, quiero subrayar que no se puede confundir
el texto juridico con el mundo; o sea, contar con una
legislacién adecuada es relevante pero insuficiente si no
se materializa en la vida de la gente.

La desidia burocrdtica, por su parte, refiere a las inercias
derivadas del mundo de los funcionarios y expertos que se
encuentran en diferentes cargos de poder, que hacen muy
dificil, sino imposible, que las iniciativas legislativas o de
programas concretos se materialicen en transformaciones
reales para las personas en nombre de las cuales han sido
contratados. El océano de formatos, protocolos y reuniones
socavan a los mds comprometidos nedfitos, convirtiéndolos
pronto en cémplices de las desidias burocraticas.

Imaginando politicas publicas

Ademds de Francia Mairquez como vicepresidenta,
en altos cargos del Gobierno se encuentran mujeres
afrodescendientes como Aurora Vergara (ministra de
Educacion) y Yesenia Olaya (ministra de Ciencia, Tecnologia
e Innovacién). Una mujer indigena, Leonor Zalabata, es la
embajadora del Gobierno colombiano ante la ONU. Estas
presencias, inusitadas en los mencionados ministerios y en
la representacion ante la comunidad internacional, apuntan
a un asunto de vital importancia en las politicas de la lucha
contra el racismo: el de la visibilidad y presencia en lugares
de toma de decisiones no solo de personas marcadas
racialmente como negras e indigenas, sino que tengan una
posicién politica clara sobre las implicaciones del racismo:
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Una politica publica contra el racismo pasa por posicionar la
presencia de los sujetos racializados como inferiores en los
escenarios de toma de decisiones, en los diferentes espacios
del Estado y del Gobierno. Es una visibilizacion dignificante
que produce un efecto simbélico en los imaginarios sociales,
que han asumido que la gente marcada como negra o
indigena no puede ocupar dichos escenarios.

Ahora bien, para que este posicionamiento opere como
politica contra el racismo en general y, en particular, contra
sus articulaciones con la violencia estructural y su papel
en el conflicto armado, no basta con que las personas que
lleguen a estos cargos sean marcadas o se autorreconozcan
como negras o indigenas. Es necesario, como ya se anotaba,
que no nieguen Ja existencia del racismo y su relevancia
para intervenir sobre la desigualdad social; que comprendan
c6émo dicha desigualdad, de 1a cual el racismo es una de sus
dimensiones, supone violencia estructural, y que entiendan
cuales sus relaciones con el conflicto armado.’

Dada la extendida negacién del racismo o su trivializacion,
un componente sustancial de una politica pdblica contra
él, en relacién con la violencia estructural y el conflicto
armado, es posicionar una pedagogia que interrumpa los
sentidos comunes e imaginarios que habilitan el racismo en
desmentida. Para ello, antes que impulsar la creacion de un
programa nuevo, es mas acertado potenciar en este plano la
existencia de la Catedra de Estudios Afrocolombianos.

Como ya se dijo, la CEA no est4 dirigida exclusivamente a los
afrocolombianos ni se limita al reconocimiento y valoracién
de sus trayectorias y presencias como pueblo étnico.
Tiene como propdésito abordar el racismo en la sociedad
de Colombia, asunto que compete tanto a los sujetos

Asi, por ejemplo, uno de los dos representantes elegidos por
circunscripcién especial por comunidades negras reduce el
racismo a las expresiones de discriminacién racial de algunos
individuos y cuestiona la relevancia histérica del racismo para
explicar la desigualdad social.
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racializados negros e indigenas como a los que se imaginan
por fuera de la racializacién. Como la CEA es de caricter
obligatorio en los colegios de todo el pais, es un marco ideal
para implementar la politica de evidenciar las relaciones
entre el racismo, por un lado, y la violencia estructural y
el conflicto armado, por el owro.® Dado que la Citedra de
Estudios Afrocolombianos también tiene un lugar en la
educacién superior y en cuanto tal puede constituirse como
marco para la investigacién y para la difusién mas alld de Ia
comunidad universitaria, cuenta con una gran potencialidad
para impulsar esta pedagogia del antirracismo en clave de
su relacién con la violencia estructural y el conflicto armado.

Para que la CEA se perfile de tal manera, seria relevante
producir una serie de contenidos e impulsar unos
escenarios virtuales de formacién, con el fin de que
los docentes, activistas y estudiantes puedan impulsar
esta pedagogia antirracista que interrumpa los sentidos
comunes e imaginarios del racismo en desmentida y que
permita dimensionar sus articulaciones con la violencia
estructural vy el conflicto armado. Ahi pueden tener cabida
las iniciativas de cooperacién internacional en coordinacién
con el Ministerio de Educacién.

Una segunda politica publica posible consiste en crear una
Comisioén Interinstitucional contra el Racismo —CIR-, con
su secretaria en el Instituto Colombiano de Antropologia e
Historia, que acopie y sistematice informacion existente y
que promueva la adecuada coordinacién de las acciones que
desde el Estado se deben impulsar contra el racismo como
dimension de la desigualdad social. Dicha labor se puede
orientar a ofrecer insumos precisos y medidas concretas para
ser implementadas en el marco del plan de desarrollo que
los gobiernos deben tramitar al comienzo de su mandato.

8  La CEA ha tenido muchas dificultades para su implementacion v,
con excepcion de unas contadas experiencias muy valiosas, se
ha desconocido su obligatoriedad o se la ha reducido a una serie
de actividades que tienden a caricaturizar y folclorizar lo que se
imagina como la cultura afrocolombiana.
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Es de vital importancia que la CIR diferencie analitica y
politicamente su labor de las agendas impulsadas mds en
clave multiculturalista de reconocimiento de los derechos
culturales y politicos de los pueblos étnicos. Aunque hay
confluencias y sintonias, confundir las dos agendas puede
redundar en un reforzamiento del racismo en desmentida.

Para terminar, cabe hacer tres anotaciones transversales en
torno a una pedagogia antirracista enmarcada en la CEA y en
relacion a una intervencién del racismo como desigualdad
social con la CIR. La primera es que no se puede dejar de
lado el plano del privilegio racial y la blanquidad como
configuracién de poder. Hacerlo es aplanar la problemitica
del racismo, como si este fuese un asunto simplemente de
negros e indigenas. Evidenciar la operacion racializante que
constituye al privilegio racial y la blanquidad como parte
del engranaje de la violencia estructural y del conflicto
armado es central para justipreciar la problemitica del
racismo en desmentida y poder intervenirla. Este anilisis
en complejidad del racismo en desmentida y la violencia
estructural debe ir mds alld de los relatos moralizantes
prefabricados que usualmente no nos dicen nada distinto
de lo que se supone que sabemos.

Lasegundaanotaciénesqueel enclasado bogotanocentrismo
es parte nodal de la problematica del racismo en Colombia
y debe ser interrumpido sustancialmente para habilitar
formas de imaginar y de hacer contra la relacién entre
el racismo en desmentida y la violencia estructural, que
se correspondan con la compleja heterogeneidad regional
y local sin perder una dimensién nacional pero no
imaginada desde los criterios y sensibilidades de siempre.
Esto, que parece ser menor, es crucial. No es simplemente
tener en cuenta a los “territorios” (como hoy les llaman),
no es simplemente introducir una “dimensién territorial”,
sino, fundamentalmente, propiciar una provincializacién
del enclasado bogotanocentrismmo, que es una de las
expresiones del racismo menos examinadas, como
también lo es su relacién con la violencia estructural y su
papel en el conflicto armado.
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Finalmente, pero no menos relevante, es anotar que el
racismo es una dimensién que constituye la desigualdad
social, mas no es la tUnica. No podemos confundir Ia
relevancia analitica y politica de entender la especificidad
de la discriminacién racial y del racismo, y descifrar sus
particulares conexiones con la violencia estructural y
el conflicto armado, con el hecho de que el mundo de
la vida social es siempre una compleja concrecién de
sobredeterminaciones con sus heterogéneas correlaciones
de fuerza y articulaciones. Esto para indicar que cualquier
iniciativa de politica contra el racismo que desconozca en la
préctica las constitutivas imbricaciones de otras dimensiones
de la desigualdad social tendrd un alcance muy limitado.

£ I 3

‘Desmentida’ es un concepto propuesto por Stuart Hall
para entender formaciones sociales racializadas, como
la de la Jamaica colonial, donde la clase se experimenta
racialmente, pero sin que aparezcan explicitamente la raza
v el racismo en el discurso e imaginarios sociales. Este
andlisis es relevante para entender las especificidades de
la formacién social colombiana actual, en donde impera
una negacién o trivializacién del racismo, endosindolo a
la discriminacién racial de unos individuos o a un asunto
que solo tiene que ver con gente negra o indigena. Racismo
en desmentida se entiende, entonces, como una modalidad
de racismo que se caracteriza por la negacién de su
existencia, su desplazamiento analitico en la comprension
de la desigualdad social y su banalizacién al reducirlo a
esporadicos actos de discriminacién racial por parte de
ignorantes o rabiosos individuos.

Para el disefio de unas politicas antirracistas en Colombia,
no se puede suponer que las categorias racializadas (o
sus eufemismos) se corresponden con unas contrastantes,
transparentes y autocontenidas culturas. Los mundos de los
entramados materiales y simbdlicos de lo que aparece como
singularidades culturales son mas heterogéneos e impuros, .
responden a anudamientos mucho mds complejos que el

aplanado esquema de las categorias raciales. No se puede
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entonces confundir lo que aparece como diferencia cultural
ancestralizada con el juego de marcaciones racializadas que
legitiman y reproducen la desigualdad social.

Sin duda, las categorfas racializadas no son un asunto de
metra biologia o de simple fenotipo, ya que son histérica
y politicamente constituidas. Tampoco son una simple
exterioridad de la culfiira ni se agotan inicamente en diacriticos
corporalizados. Es mas, diferentes expresiones culturales de
gentes marcadas racialmente como negros o indigenas son
insumos para los estereotipos racializados, recurriendo a
algunos de los mds banalmente folclorizados y exotizados
para imaginar que “todos los negros (o indios) son iguales”.
De ello no se deriva, sin embargo, que las categorias raciales
se superpongan con diferencias culturales ni mucho menos
que, en el disefio de politicas piblicas contra el racismo, no
haya que entender las especificidades de las relaciones entre
los procesos de alterizacién propios del racismo con los que
operan desde el diferencialismo culturalista.
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“Hasta que la dignidad se haga costumbre”:!
racismo y subjetividades
politicas negras en Colombia?

as pasadas elecciones a la presidencia evidenciaron la
Laﬂoracio’n en redes sociales y medios de comunicacién
de comentarios racistas en un pais en el gue supuestamente
no existe el racismo. Aunque varios fueron los candidatos
afros, el grueso de aquellos comentarios racistas se enfocaron
en Francia Marquez, una lideresa del movimiento social
afrocolombiano que abiertamente cuestionaba el racismo
estructural y la discriminacion racial.

Los particulares anudamientos y contrastes de estos
comentarios, con sus juegos de enunciacién y de
silenciamiento, en sus angustias y fantasias, asi como en sus
contrastes con los esgrimidos para otros candidatos que se
reconocian a si mismos como negros o afrocolombianos,
constituyen un escenario para examinar las especificas
sensibilidades y articulaciones del racismo en Colombia, y
de las diferentes subjetividades politicas negras en juego.

Tales expresiones de odio racista, que hacen parte de la
discriminacion racial y que se daban al tiempo que se negaba la
existencia del racismo en el pats, nos permiten entender que el

1 Esta es una conocida expresién usada por Francia Mirquez
durante la pasada campafia presidencial.

2 Publicado originalmente en: Gerardo Cham, Gisela C. Fregoso,
Wilfried Raussert y Nicolas Rey (eds.). Afros al frente. Racismo,

resistencia y lucha (p. 215-249), Buenos Aires: CALAS/CLACSO.

Doi: 10.54871/ca24af1j
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escozor producido por Francia Mirquez no radica simplemente
€n que sea una mujer negra, sino que, en gran parte, es por la
manera como ella asume esta experiencia y la articula desde una
particular subjetividad politica negra que cuestiona, de forma
directa, un orden de privilegios y jerarquias naturalizadas ante
las cuales los sectores subalternos deben plegarse décilmente,

Luego de una rdpida descripcion de las particularidades de las
pasadas elecciones a la presidencia, en el presente capitulo
examinaré algunos ataques con estereotipos racistas que
circularon en las redes sociales y en los medios, sobre todo
dirigidos a Francia Marquez. Posteriormente, analizaré una
serie de pronunciamientos en los cuales se niega la existencia
del racismo apelando a viejos argumentos que han sido
ampliamente cuestionados por numerosos estudios académicos.

Por ultimo, abordaré los contrastes entre las subjetividades
politicas negras para concluir que el escozor con Francia radica
en su particular posicionamiento que incomoda los protocolos
naturalizados por los sectores privilegiados de una sociedad
jerarquizada donde los subalternos no pueden hablar en dignidad,
pues, si lo hacen, son descalificados por igualados y resentidos.

Inusitadas elecciones

Francia,” una mujer de origen campesino y empobrecida,
respetada lideresa del Proceso de Comunidades Negras y
reconocida internacionalmente por sus luchas en defensa de
su territorio ancestral y del ambiente, ha sido elegida como
la primera vicepresidenta afrodescendiente en la historia de
Colombia. Junto a Gustavo Petro, el 19 de junio de 2022,
lograron la mds alta votacién de la historia del pais (un total de
11 291 986 votos, lo que corresponde al 50,44 % de los votantes).

3 Enla campana presidencial, Francia Marquez aparecia a menudo
solo con su nombre. Asi se la conoce ampliamente, como
Francia. Esta eleccién no es menor, como tampoco es al azar su
vestimenta y corporalidad. Para un relevante anilisis de dicha
“estética de la visibilizacion”, ver Ramirez (2022).
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Con su eleccion, se inaugura el primer gobierno que se
reivindica de izquierda y con un talante popular en un
pais donde las derechas y las élites politicas no solo han
usufructuado desde siempre el poder y sus privilegios,
sino que han logrado sedimentar como sentido comin sus
concepciones y posiciones. Sobre todo en ciertas regiones
y sectores sociales, esta derechizacién del sentido comun
se ha cristalizado en una mentalidad paramilitar que asume
que cualquier expresién de la izquierda es una abominacién
que amerita ser erradicada por la fuerza y asesinando a
quienes se estigmatiza como sus representantes.

Mirquez no fue la unica persona afrodescendiente como
féormula vicepresidencial. Otros tres, de los seis candidatos
que se presentaron en primera vuelta, también lo eran. En
total, dos mujeres mas y un hombre, que se reconocen a si
mismos como afrocolombianos, estuvieron en la contienda
electoral.* Nunca antes los colombianos se habian encontrado
con candidatos negros a la vicepresidencia, lo que en parte se
explica por la alta votacién que obtuvo Francia Marquez en las
consultas suprapartidistas para los candidatos a la presidencia,
realizadas el 13 de marzo junto con la eleccién del Congreso.

La votacion de Francia Marquez estuvo muy por encima de las
logradas por otros candidatos de las consultas del centro y la
derecha. Su votacion fue registrada por los medios como la gran
revelacion y catapult6 la figura de Marquez en la contienda
electoral. Respaldada por el partido Polo Democritico y
liderando el movimiento Soy porque Somos, Francia Marquez
logré encarnar las frustraciones y los descontentos que se

4 Los candidatos vicepresidenciales negros fueron los siguientes: la
abogada, activista medio ambiental y feminista Francia Mirquez,
del Cauca (Gustavo Petro); el ingeniero de Minas y ambientalista
Luis Gilberto Murillo, del Chocé (Sergio Fajardo); la profesora e
ingeniera Marelen Castillo, del Valle del Cauca (Rodolfo Hernidndez):
Sandra de las Lajas, de Narifio (John Milton Rodriguez), v el
deportista de alto rendimiento y profesor universitario Ceferino
Mosquera (Luis Pérez). Este Gltimo candidato renuncié unos dias
antes de la primera vuelta, por lo que finalmente estuvieron en
la contienda electoral solo los cuatro primeros.
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manifestaron durante el paro nacional de 2021. Su discurso
articula una politica de la vida y del cuidado, y denuncia
con firmeza el racismo estructural, la violencia, la guerra y
la exclusion histérica de quienes han sido sistemdticamente
silenciados y marginados de los procesos democriticos.

Luego de que Gustavo Petro ratificara el nombre de Francia
Marquez como su férmula vicepresidencial, en redes sociales y
medios se vieron aflorar fuertes comentarios de descalificacion y
discriminacion. La figura de Marquez, con sus criticas al racismo
estructural, sus planteamientos del vivir sabroso, sus respuestas
descarnadas y su utilizacién del lenguaje inclusivo, se convirtié
en disparadora y pretexto para que irrumpiera abiertamente el
profundo desprecio enclasado y racializado de unas derechas
y €lites que rara vez se ven obligadas a escenificar en ptiblico.5

En contraste con lo ocurrido en torno a Francia, mas bien
pocas fueron las descalificaciones y comentarios racistas
que se registraron en las redes y medios en relacién a los
otros candidatos afrodescendientes. Son precisamente estos
contrastes y los particulares escozores en torno a Francia
los que nos permiten comprender cémo se anudan la
concepciones y obliteraciones de los privilegios racializados y
de la desigualdad racial en Colombia. Estas airadas reacciones
constituyen expresiones precisamente de lo que se niega
con ahinco, son manifestaciones de profundas angustias y
fantasias racializadas que dificilmente se reconocen como
tales y que tienden a mantenerse fuera de cualquier escrutinio.

5  Pocodespués de que Francia Marquez se lanzé como precandidata
a la presidencia en alianza con el Pacto Histérico, le pregunté
a un amigo que se encontraba muy cercano a su campafia si
habian recibido reacciones racistas. Su respuesta fue que hasta
ese momento no, que la candidatura de Francia habia recibido
una amplia acogida y no habia sido objeto de descalificaciones.
Los ataques a Francia Mirquez se incrementaron luego de que
Gustavo Petro la nombra como su férmula a la vicepresidencia,
a propdsito de su amplia votacion en la consulta y la mayor
visibilidad de sus posicionamientos. Es en ese momento cuando
se torna en una amenaza, en una impertinente que debe ser
descalificada, corregida; cuando debia ser “puesta en su lugar”.

174

“Hasta que la dignidad se haga costumbre”

Racismo a flor de piel

Aunque la discusion sobre el racismo nunca habia adquirido
en anteriores campafias presidenciales tanta visibilidad
publica, ha sido un tema que cuenta con numerosos estudios
cientificos en el pais (Blandén y Arcos 2015; Cunin 2003; Gil
2010; Viveros 2021; Wade 1997). Destacados intelectuales
afrocolombianos han denunciado, desde mediados del
siglo pasado, las caracteristicas y efectos del racismo en
Colombia (Smith Cérdoba 2019 [1980]; Mosquera 1985;
Zapata Olivella 2017 [1988)]).

Por otra parte, las cifras oficiales colocan a los
afrodescendientes en condiciones de precariedad y
empobrecimiento muy por encima de la media nacional
(Urrea, Vidfara y Viveros 2019).% Estos datos, sumados
a la sobrerrepresentacién de los afrodescendientes
como victimas del conflicto (desplazamiento, despojo y
masacres), son indicadores de los efectos de un racismo
estructural que reproduce desigualdades sociales de
hondo calado (Mosquera 2022).

A pesar de todas estas evidencias, en Colombia no son

- pocos quienes niegan con ahinco la existencia del racismo

o lo trivializan reduciéndolo a una actitud de discriminacién
de unos cuantos individuos ignorantes. Expresiones de
odio e improperios racistas afloraron con gran virulencia.
En particular, en las redes sociales y medios, se registré una
avalancha de ataques racistas contra Francia Mirquez.

(2N

Asi, por ejemplo, segin el DANE (2018), los afrodescendientes
constituyen el 9,34 % de la poblacién colombiana, y las mujeres
afros, el 65 % de las victimas sexuales en el conflicto armado.
El indice de la pobreza multidimensional para la poblacién afro,
en el censo del 2018, fue del 30,6 %, es decir, once puntos
porcentuales mis que el promedio de la pobreza nacional. Para
el censo, la poblacién afrodescendiente incluye las categorias de
negro, afrocolombiano, raizal o palenquero. En los documentos
oficiales, es por eso que se puede encontrar la abreviacion de
NARP para referirse a la poblacién afrodescendiente.
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Entre los ataques se pueden encontrar aquellos que la animalizaban,
comparandola con un gorila. Durante la campana, una conocida
cantante, en su cuenta de Twitter, se refiri en reiteradas ocasiones
a Francia Marquez como King Kong.” En numerosos memes
y comentarios, se refirieron a la actual vicepresidenta en estos
despectivos términos, propios de un pensamiento racializado
que asocia a los afrodescendientes con los gorilas u otros simios,

En las redes sociales han circulado mensajes y memes que
evidencian la virulencia de algunos estereotipos raciales
que aducen a que una mujer negra tiene su adecuado lugar
como empleada doméstica, limpiando, cocinando y lavando
ropa, lo que hace impensable que ella aspire a gobernar a
los colombianos. Asi, se reducia a Francia a una condicién de
servidumbre para la limpieza y labores del hogar, estrechamente
asociada en los imaginarios racializados a las mujeres negras.
Dichas mujeres, despectivamente llamadas “sirvientas” o
“muchachas del servicio”, a menudo trabajan en condiciones
muy precarias, sin reconocimiento de derechos laborales y en
situaciones que rayan con la servidumbre. Los mensajes en
cuestion reproducen viejos estereotipos racistas que le atribuyen
una natural incapacidad intelectual o inadecuacién moral,
asignandole la posicién de servir y ser gobernada por otros.

También circularon otra serie de mensajes en los cuales se
ridiculizaba el lenguaje inclusivo utilizado por Francia (en
particular, su utilizacién del término “mayoras” para referirse
a las mujeres sabedoras y con reconocimiento entre las
comunidades) o la expresion “de los y las nadies” (usada por
ella para referirse a quienes nunca han contado, a quienes no
importan, para los sectores con poder y privilegio). Mensajes y
memes se propagaron indicando que Francia no sabia hablar,
que era una “negra ignorante” y sin preparacién para ser la
vicepresidenta. No obstante, nada causé tanta incomprension
y tergiversaciones como su planteamiento de “vivir sabroso”.

7  Marbelle insulta a Francia Marquez al llamarla “King Kong”. Ef
Pais. Cali. 28 de marzo de 2022. Disponible en: www.elpais.com.
co/colombia/marbelle-insulta-a-francia-marquez-al-llamarla-
king-kong.html (Acceso: 27/03/2025).
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No todos los candidatos afrodescendientes fueron objeto de
ataques con estereotipos racistas como los dirigidos a Francia.
El especifico escozor generado por ella no se explica por el solo
hecho de ser negra, sino por su particular manera de asumir lo
que aquello significaba, por su posicionamiento explicito de
denunciar el racismo (al igual que el clasismo y el machismo)
y no plegarse sumisamente ante las jerarquias establecidas.

Para quienes la atacaban con estereotipos racistas, Francia
era una “igualada”, una “negra resentida”. Con su discurso
y luchas, ella cuestionaba el establecimiento de privilegios
y de las élites politicas y econémicas que histéricamente
han invisibilizado, sometido, despojado y asesinado con
impunidad a “los y las nadies” (expresién que Francia
utilizaba con frecuencia). En un pais que ha naturalizado
las jerarquias sociales, donde unos se posicionan como
“gente de bien”, y que reproduce un profundo desprecio
por esos otros que son considerados dispensables, una
mujer como Francia, que tenia altas probabilidades de ser la
vicepresidenta, suponia una gran incomodidad.?

Maria Isabel Mena, recientemente, escribia al respecto:

Lo que acontece con Marquez, conmigo y con
miles de personas negras en Colombia, es una
consecuencia de una sociedad racializada en la
que el subalterno no puede, y no debe, alterar el

8 A prop6sito de una disputa con el presidente del Congreso, Juan
Diego Gomez (Partido Conservador), quien sefialaba a Francia
de vinculos con las guerrillas del ELN, en una entrevista para
television, ella indicé: “Claro que no le cabe en la cabeza al
presidente del Congreso que una mujer negra, que pudo haber
sido la empleada de su casa, hoy vaya a ser la vicepresidenta de
este pais. Hablemos claro, lo que hay de fondo es un machismo
¥ €s un racismo que no toleran quienes han ocupado esos
espacios; que hoy los nadies, las nadies, que nunca hemos
significado nada en este pais estemos disputando el poder,
estemos disputando las posibilidades de llegar a la presidencia,
a la vicepresidencia de este pais”. Francia Mirquez en entrevista
con Yamid. Noticiero CM&, 7 de abril de 2022.
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guion de la blanquitud. Si lo hace, se tendrd que
atener a las consecuencias. Por eso, que sectores
de ultraderecha hayan asociado a Francia Mirquez
con King Kong o hayan querido representarla como
la clasica figura de la empleada doméstica, es la
punta del iceberg de un imaginario donde reposa el
racismo mas recalcitrante de la sociedad (2022: 22).

En Colombia, las posiciones de Francia y ser la férmula
vicepresidencial de Gustavo Petro la marcaban y subsumian
en una serie de poderosos estigmas en torno a la izquierda
que han legitimado el asesinato de lideres sociales y que
operan desde una mentalidad paramilitar muy extendida
y naturalizada. Para las derechas, con su resonancia en e]
sentido comun de ciertos sectores y clases medias urbanas,
quienes se identifican con la izquierda son despectivamente
adjetivados de “mamertos” y no son otra cosa que unos
guerrilleros, terroristas, vandalos, violentos, personas que lo
quieren todo regalado... y, por su puesto, son unos resentidos;

Es ese campo semintico el que cristaliza una serie de
emocionalidades y habilita los contrastes entre las dos
mujeres afrodescendientes que llegaron como férmulas
vicepresidenciales a la segunda vuelta. Asi, se presentaba a
Marelen Castillo, la vicepresidenta de Rodolfo Hernindez,
como una mujer de loables cualidades de las que carecia
Francia Midrquez. De Castillo se resaltaba su formacién
académica (doctora en Educacién), su talante cordial
y amoroso, su labor de educadora y vicerrectora de una
universidad, y sus capacidades para representar al pais.
En contraste, a Francia se la describia como resentida, una
mantenida, promotora del paro nacional (y de la Primera
Linea).” Incluso, la acusaban hasta de bruja. Al describirla

9  Se le llamé Primera Linea a una confluencia de jévenes que de
manera auténoma y autogestionada, con escudos artesanales,
gafas y mascarillas, enfrentaban los embates de la policia (en
particular del Esmad -Escuadron Moévil Antidisturbios—) a los
marchantes o en los puntos de resistencia para evitar heridos y
muertos por los abusos de la fuerza policial.
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como mal hablada (por lo del lenguaje incluyente), ignorante
y sin preparacion para el cargo al que aspiraba, a Francia se le
desconocia su trayectoria académica (abogada, con una tesis
meritoria) y, sobre todo, sus logros como una lideresa social y
ambiental (con reconocimientos nacionales e internacionales).

Racismo en desmentida

Los mensajes, videos o memes que han circulado en las redes
sociales, que mencionaba antes, reproducen una serie de
estereotipos raciales, esto es, unas imagenes caricaturizantes de
una persona o poblacién subsumiéndola en una inferioridad
atribuida a su pertenencia a una raza (Hall 2019). Los
estereotipos raciales asumen que las razas existen, que son
innatas y que explican lo que es una persona o poblacién.
Los estereotipos raciales hacen parte, pues, del pensamiento
racial que tiene sus origenes en el colonialismo europeo,
pero no han desparecido con €l, sino que se han sedimentado
durante siglos en nuestros imaginarios colectivos, de tal forma
que hoy definen, con sutil contundencia, nuestras emociones
y nociones sin que siquiera lo notemos.

La discriminacion racial es una préctica de rechazo o agresién
ala que es sometida una persona debido a los estereotipos
raciales que reproduce quien discrimina. Asi, la discriminacién
racial es una relacién de poder que se ejerce en situaciones
concretas e involucra a individuos especificos. La discriminacién
racial actualiza, en la experiencia inmediata de los individuos,
los estereotipos raciales enmarcados en una relacién de poder.

Ahora bien, no toda discriminacién es discriminacién racial.
También hay discriminaciones en nombre del género, de la
orientacion sexual, de la clase, del lugar o de cualquier otra
coordenada desde la que se configure la normalidad. Aunque
en las situaciones concretas las pricticas de discriminacion
responden a la confluencia de varias de estas marcaciones,
en términos analiticos es importante no confundir
discriminacién racial con otros tipos de discriminaciones ni,
mucho menos, equipararla con discriminacién en general.
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decir que tales racismos sean menos nefastos o marginales en
la configuracioén de la desigualdad social en cada uno de los
paises. Por tanto, desde el plano de lo concreto, no existe un
{inico racismo, sino racismos histérica y socialmente situados.

La discriminacion racial es una de las maneras COmMO S€ €Xpresa
el racismo, por lo que es equivocado reducir el racismo a la
discriminacion racial. Ante todo, el racismo es una dimension
constitutiva de la desigualdad social. No es la unica, por
supuesto. Clase, género y lugar también confluyen en la
configuracién de la desigualdad social. E] racismo supone los
efectos, intencionados o no, de relaciones institucionalizadas
que garantizan y reproducen la jerarquizacion racializada
de 1a sociedad, en la cual unos cuerpos, poblaciones y
geografias racializadas como inferiores han sido objeto de
exclusién, precarizacién y muerte, mientras que otros CUerpos,
poblaciones y geografias, que suelen no aparecer marcadas
racialmente, han usufructuado y se han beneficiado econémica 'y
simbélicamente de este ordenamiento social. El racismo produce
el sometimiento y empobrecimiento de unas existencias, al
tiempo que contribuye al enriquecimiento y privilegios de otras.

Una de las grandes diferencias en la existencia del racismo
se refiere precisamente a que mientras en unos paises se
niega con tozudez o trivializa su existencia, en Otros no
se esquiva con elaborados eufemismos o desplazamientos
analfticos. Siguiendo en este sentido el andlisis de Stuart Hall
(2017b) sobre Jamaica, podemos identificar unos racismos
en desmentida que contrastan con los racismos en evidencia.
Tomada del psicoandlisis, ‘desmentida’ refiere a una negacion
que vuelve como una constitutiva presencia fantasmatica, una
formacién sintomatica que se impone como una poderosa
clausura. Colombia, como trataré de plantear mas adelante,
pertenece a este tipo de racismos, 2 los racismos en desmentida.
Aunque se encuentra complejamente encadenado, el racismo
tiene distintas escalas y alcances, desde el sistema mundo
hasta las formaciones nacionales, regionales y locales. También
presenta sus particularidades dependiendo de los momentos
v lugares (Wade 2014). No es igual el racismo al calor de la
expansién colonial de finales del siglo xx y principios del
xx, con Ja consagracién cientifica del pensamiento racial, que
los racismos en el mundo actual, donde se ha demostrado
la inexistencia biolégica de las razas y donde las luchas
antirracistas han adquirido mayor visibilidad.

Es facil identificar mensajes en las redes o articulos de opinion
que esgrimen de manera tajante que el racismo no existe en
Colombia, que eso es un “cuento” o una “ideologia” importada
de los Estados Unidos “colada” en la agenda por Francia
Marquez. Algunos, incluso, van més alld al asociar este “cuento”
del racismo con una agenda de la izquierda (nueva izquierda
o marxismo cultural, como también la llaman), definida en
otras latitudes y bajo los intereses del perverso comunismo
del Foro de Sdo Paulo que, por supuesto, nada tiene que ver
con la realidad colombiana. En Colombia, dicen con gran
seguridad estos personajes, todos somos mestizos y con hablar
de racismo lo Gnico que se busca es atizar el odio racial, la
“guerra de razas”, lo cual es una obvia insensatez politica que
redundara en un nuevo ciclo de violencia.

En un momento determinando del pasado o en la actualidad, el
racismo tampoco ha sido igual en todos los paises. El racismo
antes del movimiento por los derechos civiles en los Estados
Unidos (desde los afios sesenta) o en la Sudafrica del apartheid
pertenecen a un racismo explicitamente segregacionista (Hall
2019). Sin embargo, esta no ha sido la Gnica modalidad del
racismo, ni siquiera la mds extendida (Mbembe 2016). En los
Estados Unidos de hoy, sigue existiendo el racismo, aunque
se haya transformado en sus expresiones mds visibles. Que
en Brasil, Espafia, Italia o Colombia no opere el racismo de
Ja manera en que lo hace en los Estados Unidos no significa
que en estos paises no exista el racismo. Tampoco quiere

Asi, para traer uno de tantos ejemplos, Alejandro Bermeo, un
joven politélogo que se reivindica con orgullo como de derecha
v es consultado como experto en los eventos de esta orientacion
politica adelantados en las redes sociales, publico el 30 de marzo
de 2020, en su cuenta de Twitter, un video subido a TikTok
tirulado No conozco a nadie mds racista que Francia Marquez.
En su video, Alejandro Bermeo afirmaba que existia una
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preocupacién en Colombia, luego del debate
vicepresidencial, en donde Francia Mirquez termina
posicionando en la agenda, colando en la agenda, una
problematica que no es una problemdtica del pueblo
de Colombia. Me refiero al racismo. Esta problemdtica
puede ser problemdtica en otros paises, por supuesto
siempre bay alguien ignorante e idiota que es racista,
pero los colombianos no somos racistas, menos en una
sociedad de mestizos como la nuestra. Eso es bastante
curioso porque Francia Marquez, que se vende como
tan antipatriarcal, anticapitalista, anticolonialista, pues
viene y nos importa, nos importa al pie de la letra, y
nos trae al pie de la letra toda la agenda progresista
e identitaria de los Estados Unidos. {Toda! Nos estd
metiendo esa agenda en Colombia. Una agenda que
da lugar a politicas del resentimierto, una agenda del
odio, una agenda de division social donde terminan
configurando ya no la lucha de clases, sino la lucha
racial. Francia Marquez estd racializando a los
colombianos y esto puede dar hugar a conflictos sin
precedentes en la historia, tal cual los hemos visto
recientemente ern los Estados Unidos. Divide y venceris.
Conflictos de género, hombres contra mujeres,
homosexuales contra heterosexuales, toda esta es la
politicay la agenda de la nueva izquierda que pasa de
lado. Primero, todos los seres humanos, en cuanto seres
humanos, gozamos de la misma igualdad y respeto, y
todos como ciudadanos merecemos el mismo respaldo
y el mismo trato de igualdad ante la ley. No nos dejemos
meter ese sapo, Colombia. Realmente esto puede dar
lugar a una violencia sin precedentes y hay que, desde
va, criticar y desarmar el discurso de Francia Marquez,
porque si nos meten ese cuento aca en Colonmibia, se
vienen mas problemas al pais, mds venganzas, mas
resentimiento, mas conflicto y salen cabezas volando
como en todas las revoluciones [énfasis propiol.®

10 Alejandro Bermeo. 2020. “No conozco a nadie mds racista
que Francia Marquez”. YouTitbe. Publicado: 30 de marzo de
2020. Min: 00:01. Disponible en: https://youtube.com/shorts/
Xhe2QOgpQAQ (Acceso: 22/04/2025. Video privado).
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Por su parte, la exfiscal general de la nacién, excongresista
cristiana y exembajadora en Francia, Viviane Morales, el 4
de abril de 2022 public en la prensa nacional una columna
de opinién titulada “Francia Marquez: jqué ancestros ni
qué ocho cuartos!”. Para Morales, “el discurso de Francia
[...] es una caja de resonancia de la izquierda woke, la
forma chic de la izquierda americana que gana terreno
especialmente en los encumbrados campus universitarios
del norte de Estados Unidos”."

Nuevamente, los cuestionamientos de Marquez sobre el
racismo se le endosan a la importacion descontextualizada de
un discurso propio de una realidad distinta a la colombiana
y, por lo tanto, se marcan no solo como irrelevantes o
fuera de lugar, sino como abiertamente peligrosos para la
“democracia” al atizar los odios de la herida racial:

Los académicos neomarxistas, a su vez,
encuentran muy rentable, o como dirfa Francia,
sabroso, escarbar en la herida racial para
demostrar que todavia hay una guerra racial y
que mientras no sea superada se debe mantener
un clima permanentemente insurreccional.

A esta ideologia responde el relato que, sobre
la base de tantas y tan dolorosas injusticias,
construye Francia Mirquez, de una Colombia
modelada por el ADN de un “racismo estructural”,
de una historia de nuestro pais que solo se lee
en clave de opresores y oprimidos, en donde
nada de lo que hasta aqui se ha hecho merece la
pena de ser reconocido.!?

11 Viviane Morales Hoyos. Francia Marquez: jqué ancestros ni qué
ocho cuartos! E/ Tiempo. Bogota. 4 de abril de 2022. Disponible en:
www.eltiempo.com/opinion/columnistas/viviane-morales-hoyos/
francia-marquez-que-ancestros-ni-que-ocho-cuartos-viviane-
morales-663019 (Acceso: 28/03/20253).

12 Viviane Morales Hoyos. Francia Mirquez: jqué ancestros ni qué
ocho cuartos! Bl Tiempo. Bogota. 4 de abril de 2022. Disponible en:
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De ahi que Viviane Morales concluya que “en la ideologia
woke la radicalidad es la apuesta, la conversacion democratica
estd proscrita”.’? Llama la atencién cémo esta excongresista
cristiana considera el cuestionamiento del racismo estructural
que denuncia Francia como una “ideologia” importada,
seguramente para asociarla a otra expresion que le ha
resultado muy cara al posicionamiento de las nuevas derechas
en América Latina: la “ideologia de género”.

Ahora bien, no es solo desde sectores de las derechas
mads radicales que se niega el racismo. Jorge Robledo, un
conocido exsenador asociado al centro izquierda, en un
debate de los precandidatos presidenciales convocado por
la Universidad de los Andes para debatir sobre la poblacién
afrodescendiente en Colombia, afirmé: “Es que esto no les
sucede simplemente porque sean negros. La situacion del
pueblo blanco, llamémoslo asi, también nos debe avergonzar
ante el mundo [...]. Las condiciones de pobreza y de miseria del
pueblo blanco de Colombia son espantosas”.! Esta estrategia
de subsumir el racismo en la desigualdad social enclasada
también tiene su larga historia, incluso dentro de las corrientes
mas convencionales de la izquierda para las cuales la lucha de
clases es el antagonismo histérico fundamental, dejando a la
raza o al género lugares derivados o secundarios en el analisis.

Es bien curioso c¢dmo los planteamientos aducidos para
negar la existencia del racismo en Colombia reproducen,
probablemente sin que sus proponentes se den por

www.eltiempo.com/opinion/columnistas/viviane-morales-hoyos/
francia-marquez-que-ancestros-ni-que-ocho-cuartos-viviane-
morales-663019 (Acceso: 28/03/2025).
Viviane Morales Hoyos. Francia Marquez: jqué ancestros ni
qué ocho cuartost El Tiempo. Bogotd. 4 de abril de 2022
Disponible en: www.eltiempo.com/opinion/columnistas/
viviane-morales-hoyos/francia-marquez-que-ancestros-ni-que-
ocho-cuartos-viviane-morales-663019 (Acceso: 28/03/2025).
¢Qué proponen los precandidatos presidenciales para la
poblacién afro? Disponible en: https://uniandes.edu.co/es/
noticias/gobierno-y-politica/que-proponen-los-precandidatos-
presidenciales-para-la-poblacion-afro (Acceso: 28/03/2025).
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enterados, algunos asuntos que han sido ampliamente
estudiados sobre los racismos en América Latina (Leal y
Langebaek 2010; Appelbaum, Macpherson y Rosemblatteds
2003; Mosquera 2022). La narrativa del mestizaje o la de
la democracia racial, cardinales en algunos procesos de
formacion nacional, han operado desde el siglo pasado
como reiterativas coartadas para desconocer la existencia
del racismo en los paises latinoamericanos.

Diversas investigaciones han evidenciado que la idea segin la
cual todos en América Latina serfamos mestizos —y por ende
no existiria el racismo- constituye una falacia autocomplaciente
(Wade 2011). Esta nocién de mestizaje no remite a cualquier
forma de mezcla, sino que se configura desde una valorizacion
desmedida de la blanquitud y de referentes europeos. Lejos de
anular el racismo, aquel relato convive con representaciones
raciales profundamente arraigadas y con una desvalorizacion
de lo indigena y lo afrodescendiente asociadas con frecuencia
a la barbarie o al atraso. En contextos como México o Perd, por
ejemplo, la exaltacion de las civilizaciones indigenas prehispénicas
va de la mano con la exclusion persistente y vergonzante de
los pueblos indigenas actuales. Del mismo modo, atribuir el
racismo exclusivamente a los Estados Unidos, como si América
Latina estuviese exenta de dicho fenémeno, es una postura
ampliamente discutida y criticada (Viveros 2021). La construccion
de un contraste tajante entre un “otro” estadounidense racista y
un “nosotros” latinoamericano supuestamente libre de racismo
ha sido cuestionada en numerosos estudios criticos, al punto
que resulta lamativa la ingenuidad con la que ciertos actores
adn sostienen esa oposicién simplista.

El endosarles a los estadounidenses el racismo, del cual
los paises latinoamericanos se encontrarian exentos,
tampoco es un planteamiento nada novedoso (Viveros
202D). Ese terso y claro contraste entre unos Estados
Unidos racistas y un nosotros latinoamericano donde
esto no tiene lugar ha sido problematizado en cientos
de investigaciones y tiene tanto sentido en los estudios
criticos del racismo que sorprende la candidez de la
certeza con la que algunas figuras lo esgrimen.
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No existe un Unico racismo, sino multiples racismos y el
hecho de que en Colombia el racismo sea distinto del
de los Estados Unidos no significa, de ninguna manera,
que no exista racismo. Uno esperaria que figuras publicas
con cierta visibilidad (o que aspiran a ella) se tomaran el

trabajo de consultar la literatura al respecto, derivada de

numerosos estudios cientificos, antes de publicar mensajes
en redes o articulos de opinién decretando, sin mayor

fundamento que su interpretacién subjetiva, que el racismo
en Colombia no existe, que no €s un asunto que tenga que
ver con nuestro pafs ni que ponga en riesgo las condiciones
de existencia ni la vida de los sujetos racializados.

Desde la 16gica de estas personas que niegan el racismo en
Colombia, entonces, que Francia Marquez hable de ello no
puede ser otra cosa que una clara expresioén de que es una
“negra resentida”, de que todo lo quiere ver como racismo
y que busca imponer un odio racializado. La verdadera
racista es ella. Desde esta perspectiva, el racismo no es una
problemitica del pais, sino de Francia Marquez.”

No es nueva, tampoco, la estrategia discursiva de
desplazar el problema del racismo de la sociedad a las
personas que lo sefialan. Por medio de esta estrategia,
terminan siendo racistas quienes luchan contra €l racismo,
quienes interpelan a una sociedad racista. La paradoja
es que, mediante dicho desplazamiento discursivo, son
los sujetos racializados que cuestionan el racismo los
que terminan siendo marcados como racistas. En una
sociedad como la colombiana, donde predomina un
racismo en desmentida, son especialmente los individuos

15  Asi, por ejemplo, el 31 de marzo de 2022, “El Man de los Crocs
(@Legarda77443474) escribié en su Twitter: “En Colombia nadie
le paraba bolas al racismo ni que 8 cuartos, aqui los negros
todos son unos bacanes. Llegd esta vieja resentida y anda
tildando a reimundo vy a todo el mundo de racista y cobrandonos
una deuda ancestral que nosotros no le debemos ni una
mierda [sic]”. Disponible en: hitps://x.com/legarda77443474/
status/15093535585079377937s=46&t=7Vi4dGnXo4VO5wLDMOV
GDgw (Acceso: 22/04/2025).
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y sectores que se benefician de privilegios raciales quienes
rechazan con mayor vehemencia cualquier sefalamiento
o evidencia que ponga en cuestién la naturalizacién del
orden racial que nos estructura. Para evitar asumir lo que
esto implicaria, se le endosa al sujeto racializado que
habla de racismo la nocién de resentido, de desadaptado,
de atentar contra la armonia social.

Esta nocién de resentido, central en el imaginario politico
colombiano, no solo ha sido movilizada para descalificar
los argumentos de Francia Marquez. A Gustavo Petro se le
ha calificado con frecuencia de resentido, del mismo modo
que han sido tachados asi muchos de quienes, a partir de
sus ideas o pricticas, interpelan —ya sea de manera parcial
o radical- un orden social profundamente injusto que ni
aceptan ni del cual se benefician. Desde los sosiegos del
privilegio, se ha naturalizado toda una etiqueta para la
conversacion y practica politica. A partir de esta etiqueta, los
sujetos sometidos deben comportarse, quedarse en su lugar,
no decir ni hacer nada que pueda perturbar a sus opresores.
Si no se comportan, los poderosos, lejos de cuestionar
la contingencia e injustica que produce sus cegueras y
privilegios, con furia e indignacion los diagnostican como
resentidos, como arrogantes, como desadaptados.

Todo régimen racista da lugar a sujetos racializados: no solo
a quienes son degradados y visiblemente marcados por
su diferencia, sino también a quienes ocupan posiciones
de privilegio racial. Estos ultimos tienden a trivializar las
vivencias y consecuencias del racismo, y frecuentemente
se perciben a si mismos como ajenos o desvinculados de
un sistema del que han obtenido ventajas materiales y
simbolicas. En este plano, el racismo, mis que un sistema
coherente de reflexividades, opera como un heterogéneo
y contradictorio ensamblaje de emocionalidades en el cual
los sujetos del privilegio racial no suelen sentirse comodos
cuando les evidencian los entramados en los que se
fundan privilegios que no ven como tales, sobre los que
se pueden dar el lujo de no examinar.
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Subjetividades politicas negras

Stuart Hall (2010 [1988]) argumenta que ser negro no es
una cuestion de la naturaleza, sino de la historia y de la
politica. En varios de sus escritos indicaba cémo €él, por
ejemplo, no era considerado negro en la Jamaica en la que
crecié (por pertenecer a la clase media), pero no podia
dejar de serlo en la Inglaterra a la que arribé en los afios
cincuenta a estudiar en la universidad. Quien es considerado
negro o no depende de los contextos historicos y politicos
concretos. En la Jamaica de hoy es probable que Hall sea
considerado negro (o en significantes equiparables que
ahora se apropian, tensionan y desplazan en varios sentidos
lo negro, como el afroantillano o afrocariberio).

En Colombia, ser negro o no varfa de una region a otra, puesto
que operan distintos patrones de racializaciéon (Wade 1997).
Alguien puede ser considerado obviamente negro en una
regién o ciudad, mientras que en otra no lo es. En algunos
lugares, como en Cartagena, los criterios de racializacién
que marcan a alguien como negro dependen también de
una serie de caracteristicas como clase social, educacion,
prestigio y lugar de residencia que se ponen en juego en
las interacciones cara a cara entre los individuos. Es lo que
Elisabeth Cunin (2003) denominé “competencia mestiza”.

Ser considerado negro (o afro)® en un contexto histérico
y social concreto no siempre se corresponde con
autoidentificarse como tal. No siempre hay una necesaria
correspondencia entre posicidon de sujeto (ser considerado
como negro) v subjetividad (autoidentificarse como negro).
Este argumento tedrico tan elemental es, sin embargo;
desconocido en muchos andlisis que confunden los
planos de la adscripcion (posicion de sujeto) con el de la
identificacion (subjetividad).

16 En el primer capitulo se abordaron estas diferencias entre negro
y afro (o afrodescendiente, afrocolombiano), que pueden ser

muy relevantes en las discusiones y posicionamientos politicos.
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Por subjetividades politicas negras entiendo los
posicionamientos politicos en torno al sujeto negro desde
individuos o colectividades que se identifican como negros
(o afros). En la campana electoral que venimos analizando,
otro de los asuntos que se evidencié es precisamente como
se articulan diferentes subjetividades politicas negras. Entre
las férmulas vicepresidenciales, contrastaban la subjetividad
politica negra de Francia, que apelaba a la denuncia del racismo
estructural, a la defensa del territorio, a la reivindicacién
de la tradicionalidad y derechos del pueblo negro, con la
subjetividad politica negra mis urbana, clasemediera y liberal
(o incluso conservadora) de los otros candidatos que, grosso
modo, se posicionaban en la celebracién de diversidad racial
y cultural de los colombianos, con una idea del racismo
limitada a la falta de educacién de algunos individuos y
presentandose a si mismos como ejemplos de la superacién
individual resultado de los esfuerzos y sacrificios personales.

Para evidenciar los grandes contrastes que existen en las
subjetividades politicas negras, se puede traer a colacién a
Miguel Polo Polo," un joven que se presenta orgullosamente
de derecha y que en las elecciones al Congreso se present6
como candidato a la Cdmara de Representantes por una de
los dos curules destinadas a las comunidades negras.’® Con
un discutido aval de un consejo comunitario, sin ninguna
trayectoria en la defensa de los derechos de las comunidades
negras, su campaia, adelantada principalmente por las redes

17 Para un panorama de la trayectoria biografica y politica de este
congresista, ver la columna de Isabel Caballero titulada “Miguel
Polo Polo, el oportunista”. Revista Cambio. Bogotd. 15 de marzo
2022. Disponible en: hittps://cambiocolombia.com/articulo/
politica/miguel-polo-polo-el-oportunista (Acceso: 28/03/2025).
En Colombia, el Congreso se divide en Senado y Camara de
Representantes. Los senadores son votados nacionalmente,
mientras que los representantes a la Cidmara lo son por sus
departamentos. No obstante, existen unas circunscripciones
especiales, como las de comunidades negras (que cuentan con
dos), en las cuales los candidatos pueden ser votados en todo
el territorio nacional. Avalados por un consejo comunitario, no
requieren del aval de un partido politico.
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sociales, se centr en la legalizacion del porte de armas para la
defensa de los civiles y en legislar para encarcelar y expulsar
de los centros de educacién superior a los estudiantes de
universidades publicas que participaran en las marchas y
fueran acusados por la fuerza publica de actos de vandalismo.

En una entrevista concedida a la W Radio unos dos dias
después de las elecciones al Congreso, Miguel Polo Polo dijo
que no representaba a los negros ni iba a legislar para ellos.
Un interesante pasaje de la entrevista, en donde se evidencia
la particular subjetividad politica negra que agencia Polo
Polo, es cuando argumenta que cualquiera puede ser afro
porque es simplemente un asunto de autopercepcion:

Ser afro en Colombia es una persona que,
primero, pues, de hecho, cualquier persona, la
Constitucién dice que se autodetermine o se
autorreconozca como afro, puede ser afro...
hasta i [sefialando al periodista Juan Pablo. “;Yo
puedo ser afro?”, pregunta Paola Herrera]. Claro,
si ti te autopercibes como afro, ante el Ministerio
del Interior... td puedes ser afro. Hasta t, Paola,
que tienes rasgos arios. Si td quieres ser afro,
puedes ser afro. Es que hoy hay hombres que
quieren ser mujeres, lo pueden ser..."”

Ante la insistencia de los periodistas, Polo Polo se excusé en
que no era responsable por esa legislacién.”® Ya por fuera
de lo que él le atribuia erraticamente a la legislacién, Miguel

19 W Radio. “Si ti te autopercibes como afro, puedes ser afro; hasta td,
Paola, que tienes rasgos arios”: Miguel Polo Polo. Disponible en: www
wradio.com.co/2022/03/15/si-tu-te-autopercibes-como-afro-puedes-
ser-afro-hasta-tu-paola-que-tienes-rasgos-arios-miguel-polo-polo
(Acceso: 28/03/2025).

20 No es cierto que en la Constitucién se platee que ser afro es un
asunto de autopercepcion. Es mas, en la Constitucion solo se habla de
“comunidades negras” (no de afros) en un articulo transitorio del cual
derivo, dos afios después, la Ley 70 de 1993. Es en esta ley que, entre
muchos otros asuntos, se estipula precisamente la circunscripeién especial
en el marco de la cual estaba aspirando a su curul en el Congreso.
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Polo Polo afirmé que, en su concepto, “ser afro en Colombia
les] una persona que €l [sic] puede ser de piel oscura, listo!”.
Piel oscura, esto es marcacion racial, es lo que aparece aqui
como el criterio que definiria el ser afro. Desde su subjetividad
politica negra, la autopercepcion de cualquier colombiano
(*asi sea de rasgos arios” o una “blanca”, como lo decia
indignado mds adelante cuando se molestaba con una de
las interpelaciones de la periodista) o el tener “piel oscura”
definen los criterios del ser negro. Asi, para Polo Polo, ser
negro es un asunto individual, ya sea posibilitado legalmente
por una identificacién de cualquiera o por un tono de piel.

La posicion del congresista contrasta con la subjetividad politica
negra encarnada por Francia. Con muchos afios de lucha desde
el movimiento social por la defensa del territorio y el derecho a
la vida de las comunidades negras del norte del Cauca, incluso
como representante legal del Consejo Comunitario de La Toma
y activista del Proceso de Comunidades Negras, Francia se
posiciona desde una subjetividad politica negra como sujeto
colectivo de derechos. Entiende a las comunidades negras como
un grupo étnico? en relacién con unos territorios ancestrales
y unas tradiciones culturales propias que constituyen unos
particulares proyectos de vida colectivos en armonia con la
naturaleza. De ahi que Francia hable de pueblo negro, con todo
el peso histérico y politico que supone la idea de pueblo, que
también ha sido reivindicada por las comunidades indigenas.
De ahi que el movimiento social desde el que propone su
candidatura se llame “Soy porque Somos”.

Vemos, entonces, una subjetividad politica negra centrada
en una idea del sujeto negro como individualidad que se
autopercibe o que es marcado por el tono de la piel, en
contraste con una que supone un sujeto colectivo de derechos
como pueblo negro. En este contraste radica otra de las
grandes diferencias de sus subjetividades politicas: para Polo
Polo, pensar en clave de reparacién de una deuda historica es
absurdo, mientras que la concepcién de justicia social para el

21 Aqui, grupo émico no es un sinénimo ni un eufemismo de raza. Para

ampliar estas diferencias politicas y conceptuales, ver el tercer capitulo.
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pueblo negro de Francia pasa por entender como se articulan
las desigualdades e injusticias del pasado con las del presente.

En un mensaje en Twitter, el 13 de abril de 2022, Polo Polo
escribio:

La deuda histérica es lo mas estipido qué hay
[sic]. Pretenden corregir una injusticia del pasado,
cometida por gente g estd muerta hacia gente
que ya es polvo, con otra injusticia en el presente;
poniendo a gente q [sic] no tiene la culpa, a
pagarle cosas a otros que no sufrieron nada.?

Para Polo Polo, no existe conexién entre las desigualdades
del pasadoy las del presente. La esclavizacion y precarizacién
de la vida de los esclavizados africanos y sus descendientes
no es concebido como un dispositivo estructural de
acumulacién de riqueza y privilegios que posicionaron a una
gente v a sus descendientes en un sistema de reproduccién
de la desigualdad que se ha prolongado en el tiempo. Los
individuos enriquecidos y privilegiados de hoy no tienen
nada que ver con las acumulaciones y despojos de las
generaciones pasadas, lo que los exime de cualquier “culpa”
por la actual injusticia o desigualdad social existente.

Asi, Polo Polo defiende una nocién de sociedad como
sumatoria de individuos sin relaciones estructurales con
el pasado, sin culpabilidades por las injusticias pasadas
que se les escapan ni les definen en sus desigualdades
en el presente. Nadie puede, por tanto, considerar que
debe hacerse justicia en el presente por cuestiones del
pasado y menos si eso apela a un tratamiente diferencial
por parte del Estado, sea en forma de acciones afirmativas
o de derechos diferenciados. Hacer eso, seglin Miguel Polo
Polo, es reproducir el racismo:

22 Comentario de Miguel Polo Polo en Twitter (@MiguelPoloP). Disponible
en: https://x.com/MiguelPoloP/status/1514300191548968961
(Acceso: 28/03/2025).
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Aqui la izquierda habla de racismo, pero m4s racistas
son ellos, porque cuando ti vienes y tratas a los
indigenas de una raza superior, estis siendo racista,
estds haciendo lo mismo que hacen los blancos
cuando [...] decian que eran la raza superior,
la raza aria. Entonces, no caigamos en la misma
discriminacién, positiva o negativa, porque aqui
todo el mundo es igual. Aqui ninguno merece mas
derechos por ser de raza, pues pasa mis facil a una
universidad, con un puntaje més bajo, a una carrera;
que por ser de raza tiene acceso a un presupuesto
mds alto que los otros colombianos[...]. Mis ancestros
negros no lucharon para que yo tuviera més derechos
que los blancos o para que tuviera menos derechos
que los blancos, mis ancestros negros lucharon para
que tuviéramos igualdad de derechos, igualdad
ante la ley, porque aqui no podemos entrar con
ese cuentico de que porque histdricamente fuimos
segregados, entonces ahora tenemos més derechos
que los demds, porque estamos haciendo lo mismo.
¢Qué culpa tienen los blancos de ahora? ;Qué culpa
tiene Ana Sofia por ser blanca y de ojos azules de lo
que cometieron sus ancestros blancos en el pasado
contra mis ancestros? ;Qué culpa? jElla no tiene
ninguna culpa! Entonces, ahora quieren cargar odio
sobre la raza blanca y sobre los que no son indigenas
o sobre los que no son negros diciendo que ellos
son los culpables de una segregacion de hace casi
quinientos anos. jPor favor!®

A esta subjetividad politica negra se le escapa una perspectiva
histérico-estructural del anilisis social: no puede entender
el racismo como un hecho estructural cuyos efectos no se
diluyen en los actos de discriminacion racial en el pasado
ni se circunscriben a un ejercicio moral de individuos

23 Miguel Polo Polo. 2021. “Debatiendo con un mamerto sobre el paro”.

Facebook, 03:46. Publicado: 10 de mayo de 2021. Min: 00:24. Disponible
en: https://web.facebook.com/watch?v=317673923087812&_rdc=1&_
rdr (Acceso: 28/03/2025).
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concretos. El racismo se circunscribe a estos actos de
discriminacion que algunas personas con prejuicios raciales
despliegan sobre otros o como el resultado de politicas de
Estado equivocadas por las ideologias de izquierda, que
introducen perversos incentivos para reproducir la pobreza
en forma de subsidios o acciones afirmativas.

El 14 de abril de 2022, Miguel Polo Polo publicé en su Twitter
un mensaje que fue ampliamente difundido y comentado:

La diferencia entre Francia Marquez y yo, es q ella
quiere un pueblo negro arapiento [sicl, resentido,
amargado y mendigo de limosnas del Estado. Yo quiero
negros capitalistas, millonarios, q miren al futuro; y q
perdonen y olviden las injusticias del pasado. Esa es
la gran diferencia!” [sic] [énfasis propic].*

El contraste entre pueblo negro y negros como individuos
es central en las diferencias de las subjetividades politicas
negras que se ponen en juego con Francia y Polo Polo. Lo
de “harapiento”, “resentido”, “amargado” y “mendigo de las
limosnas del Estado” hace parte de su ceguera de derecha
(y en particular su cercania con las derechas emergentes
que se mal llaman libertarias), en la cual la desigualdad es
un hecho o bien natural, o es el resultado de la adecuacion
o falla moral de los individuos, y el papel del Estado es
garantizar, sin mas, el imperio del mercado.

“Vivir sabroso”, una expresién popularizada por Francia en
las mencionadas elecciones, supone otro tipo de subjetividad
politica negra. Objeto de muchos ataques e incomprensiones,
puesto que se ha tergiversado como querer tener plata sin
trabajar, como vivir de los subsidios del Estado, el “vivir
sabroso” del que habla Francia es una concepcién de vivir en
los territorios sin miedo, sin que se le nieguen los derechos, con
dignidad. En una respuesta a una pregunta que le hizo Claudia

24 Comentario de Miguel Polo Polo en Twitter (@MiguelPoloP). Disponible
en: https://x.com/MiguelPoloP/status/1514277469448200200
(Acceso: 28/03/2025).
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Palacios, en una entrevista del noticiero nacional CM& a Francia,
una vez elegida como vicepresidenta, se transparenta cémo ha
sido errdticamente entendida. La periodista le pregunté que si
ahora, que podia residir en la casa asignada a la Vicepresidencia,
eso hacia parte del vivir sabroso, a lo que Francia contesté:

Yo no creo que vivir sabroso se refiera a tener
una casa. Yo hoy, gracias a Dios, tengo una casa
digna. Entonces, si creen que porque soy una
mujer empobrecida y ya porque me dan una casa
vicepresidencial estoy viviendo sabroso, estd muy
equivocada. Eso es parte del clasismo de este pafs, si
lo miras desde ese lugar. Y te invito mds a reflexionar
qué significa el vivir sabroso para el pueblo negro
en sus entranas, en su identidad étnica y cultural.
Se refiere a vivir sin miedo, se refiere a vivir en
dignidad, se refiere a vivir con garantia de derechos.®

La subjetividad politica negra que se juega en el “vivir sabroso”
no se circunscribe a individualidades, sino que apunta a
reconocer un sujeto negro constituido colectivamente, en
una diferencia que pasa por una nocién de pasado, presente
y futuro que se corresponde con concepciones y valores
culturales tradicionales y que supone el territorio, la vida,
un proyecto de nosotros como pueblo negro.

El racismo es, desde la perspectiva de la subjetividad politica
negra agenciada por Francia, un asunto estructural que no afecta
solo a los sujetos racializados como negros, no es simplemente
algo del pasado que no tenga nada que ver con el presente.
Para Francia, el racismo no se circunscribe a los actos de
discriminacién racial que algunos individuos ejercen sobre
otros. En uno de los debates realizados entre los candidatos a la
vicepresidencia en el marco de la campaiia, sobre los mensajes
racistas que se habian producido contra ella, Francia argumenté:

25  Hl Pais. Francia Marquez: “Vivir sabroso es vivir sin miedo”. Madrid. 23
de junio de 2022. Disponible en: hitps://elpais.com/america-colombia/
elecciones-presidenciales/2022-06-23/francia-marquez-vivir-sabroso-

es-vivir-sin-miedo.htmPoutputType=amp (Acceso: 28/03/2025).
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El racismo es algo que lastima [...]. Erradicar el
racismo no es una responsabilidad de la poblacién
que ha sido racializada, como erradicar el patriarcado
y el machismo tampoco es la responsabilidad de
nosotras las mujeres. Esta es una responsabilidad
que debemos asumir como sociedad. El racismo
lastima, el racismo dafa, el racismo destruye nuestra
humanidad, pero el racismo mata. (/A cudntos jovenes
racializados los matan en los barrios populares?
¢A cudntos lideres racializados los matan en los
territorios? ¢Cudntos nifios y nifias racializados y
empobrecidos mueren de hambre todos los dias en
este pais? Es a eso que nos estamos enfrentando.®

Esta concepcién del racismo como estructural, que explica
en parte la desigualdad social en el presente, pero que se
entrama con clase social, con género y con lugar, supone una
subjetividad politica negra que cuestiona a las jerarquias y
privilegios sociales que suelen ser naturalizados por aquellos que
se han beneficiado histéricamente de dichas jerarquias, al igual
que por los individuos que se identifican y se pliegan a ellas.

I N

Francia Mirquez no fue la Unica candidata negra a la
vicepresidencia. Luego de su eleccién como férmula de Gustavo
Petro, y en particular por la apabullante votacién lograda por
ella en la consulta interna del Pacto Histérico, otros cuatro
candidatos a la presidencia nombraron personas negras en sus
férmulas vicepresidenciales. El hecho de que ninguno de los otros
candidatos negros a la vicepresidencia fuera objeto de mensajes,
memes y videos con estereotipos racistas, o incluso que sobre ella
hayan sido relativamente marginales hasta que fue nombrada como
la formula vicepresidencial de Petro, con una alta probabilidad
de convertirse en efecto en la vicepresidenta, dice mucho de las
particularidades del racismo en desmentida en Colombia.

26 El Tiempo. Francia Mirquez le envia un contundente mensaje a
Marbelle. Bogotd. 30 de marzo de 2022. Disponible en: www:
eltiempo.com/elecciones-2022/candidatos/francia-marquez-le-envia-
un-contundente-mensaje-a-marbelle-661962 (Acceso: 28/03/2025).
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No es tanto el sujeto negro el que perturba en si a los
poderosos y privilegiados, sino que se encuentre en ciertos
escenarios y asuma actitudes que ponen en riesgo, politica
o simbdlicamente, el statu quo. Cuando los sujetos negros
se comportan, es decir, cuando no hablan, enfaticamente
y sin eufemismos, sobre el racismo o la desigualdad social
desde lugares que no pueden ser trivializados, no se les
presta realmente atencidn, son notas al pie de pigina en el
imaginario y en la agenda nacional. Cuando habla de cultura,
de folclor, de deporte, del ambiente (de forma general y sin
poner en riesgo los intereses de los poderosos); cuando
asume, en voz baja y con ldgrimas, su lugar de victima
(también en general y, sobre todo, cuando su dedo apunta
a la brutalidad de las guerrillas); cuando no cuestiona
sustancialmente las l6gicas de la acumulacién de riqueza y
del privilegio... el sujeto negro esta docilmente en su lugar.

Pero cuando no sigue el libreto asumido por la naturalizada
etiqueta de la conversacion y practica politica, afloran con
gran visceralidad el racismo, el clasismo vy el sexismo:
“iINegra igualada, negra resentida, negra incapaz!”. Se
ridiculizan sus argumentos sin tomarse la molestia de
entender que, con enunciados como el de “soy porque
somos”, el de “vivir sabroso” o la feminizaciéon de una
gramatica masculinizante, se encuentran invitaciones a
imaginarnos en otros términos y a desnaturalizar sentidos
comunes sedimentados sobre la politica, la igualdad social
en diferencia y las relaciones humanos-no humanos.

La Francia Marquez de hoy, el lugar en el que se encuentra
v los riesgos que supone tanto para los poderosos y
privilegiados como para quienes se identifican y pliegan a
ellos evidencian ese racismo en desmentida en Colombia,
un racismo que apela a los mas afiejos estereotipos raciales
para seguir negando la obviedad de su existencia y de su
papel en la reproduccion de una desigualdad social que
proscribe y precariza unas existencias. El visceral escozor
de su presencia, de su actitud y de lo que encarna hace
de Francia Marquez un indicador que desenmascara ese
racismo en desmentida, uno que ha naturalizado que los
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sujetos de la blanquidad enclasada son los tnicos que
pueden hablar y gobernar a esos sujetos dispensables, a
los nadies, a las nadies... a los que, cuando no guardan
silencio reverente y compostura, hay que poner en su lugar.

Para esas colombianidades enunciadas desde los privilegios
politicos, mediiticos y econémicos, quienes no pocas
veces se enuncian como “gente de bien”, educados en
las universidades privadas, bien portados y hablados, la
mirada a los ojos y los cuestionamientos de alguien como
Francia Marquez son absolutamente inaceptables. Hay que
corregirla, descalificarla, ridiculizarla, animalizarla, eso es;
hay que ponerla en su lugar: “Esa negra igualada, ignorante
y resentida, jquién se ha creido que es!”.
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“Aqui los blancos son de color”:
marcaciones raciales, actividades
economicas y racismo en un mundo negro

a primera vez que escuché la expresién de color para
Lreferirse a alguien “no negro” fue a comienzos de los atios
noventa, cuando empecé a frecuentar Tumaco. Como alguien
que crecio en uno de los barrios populares de Medellin, y en
cuanto un naciente antropodlogo de la Universidad de Antioquia
que estaba haciendo su trabajo de campo en el marco del
Proyecto Bosques de Guandal en los rios Satinga y Sanquianga,
que se refirieran a mi como de color o coloradito me llamé
desde entonces poderosamente la atencién por varias razones.

En primer lugar, por el sutil contraste que habia encontrado m4s
al norte del Pacifico narifiense, en los rios antes mencionados.
Alli, por mi aspecto, me consideraban paisa, pero no porque
supieran que era de Medellin o que proviniera de Antioquia o
de esa region paisa mds general, sino que junto a los bogotanos,
a los calenos y a los patojos (Popayén), a los “blanquitos”
(que podian ser muy mestizados) del interior del pais, asi nos
nombraban. Paisa tenia un alcance mucho mayor que el que
suele asignirsele en otras regiones de Colombia.

No obstante, a los provenientes de la zona Andina de Narifio, a
menudo evidenciados por el acento al hablar y muchos por los
estereotipos corporalizados, se los nombraba como serranos.
Habia otros “blancos” que desde siempre han habitado en
lugares como Vigia y Mulatos, en el delta del rio Sanquianga,
y que (en las imadgenes caricaturizadas que tenemos de ellos)
pudieran ficilmente pasar por un alemin o un noruego, a
quienes no se los lamaba paisas ni serranos, sino culimochos.
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Afios después, en lugares como Quibdé o Nuqui, en el
departamento del Choco (Pacifico norte), en los cuales también
he realizado varios trabajos de campo a lo largo de las tltimas
décadas, entendi que paisa es pricticamente un sinénimo de
la blanquidad (o mesticidad blanquizada) en abierto contraste
con negro (o chocoano, que es a menudo su sinénimo).

En segundo lugar, porque en otras geografias racializadas,
como las de Estados Unidos, la nocién de color sefialaba 2
las personas marcadas como negras o afroamericanas. A un
estadounidense convencional que no se haya movido de
su sentido comin racial, independientemente de que se lo
marcara Como negro o no, en lo ltimo que hubiera pensado
con la nocién de color era precisamente en una indicacion
de la blanquidad como operaba en Tumaco. Este contraste
ponia descarnadamente en evidencia la singularidad, pero
también la arbitrariedad de los sistemas de categorias
racializadas. Asi mismo, invitaba a pensar por qué unos
sistemas tenian mayor visibilidad mas alla de los lugares en
los que habfan emergido y operaban, mientras que a otros
no se les correspondia v, en algunos aspectos, hasta invertian
algunas de las oposiciones nodales que los constituian.

En los ultimos tres afios, nuevamente viviendo en Tumaco,
he vuelto sobre este asunto. Lo que escribo es el resultado
de una trayectoria vital en clave antropolégica que me ha
vinculado en amistades y en complicidades con el Pacifico
y su gente. Esta escritura, entonces, no es simplemente
un ejercicio analitico desinteresado y distante, sino una
cartografia de experiencias y vivencias que revelan una
region compleja y en constante reconfiguracion.

Ubicado en una regién donde la densa selva tropical, los
intrincados manglares y los serpenteantes esteros se entrelazan
con una costa salpicada de numerosos rios que desembocan
en extensos deltas, Tumaco ha sido moldeado por la riqueza
natural que lo rodea. Su casco urbano, asentado en una
pequena isla, abarca también la isla de El Morro y una porcién
continental, todas interconectadas por puentes de concreto
que facilitan la movilidad de vehiculos y transetntes.
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Con una poblacién abrumadoramente afrodescendiente,
Tumaco constituye un auténtico mundo negro. La vitalidad
y fuerza de las presencias negras son en Tumaco una de
sus caracteristicas. En el Gltimo censo, ocho de cada diez
personas se clasificaron como parte de la poblacién negra,
mulata o afrodescendiente.! La mayoria desciende de los
esclavizados africanos traidos para laborar en las ricas minas
reales de oro de Iscuandé y Barbacoas, muchos de los cuales
llegaron a asentarse en lo que era un pequefio poblado de
pescadores que se convirtié en un pujante centro comercial,
a finales del siglo xx, de la mano de la exportacién de
la semilla de tagua, conocida como el matfil vegetal, y de
otros productos forestales como el caucho (Leal 2020).

No es una apelacién culturalista ni mucho menos folclorizante
lo que quiero subrayar con el concepto de ‘mundo negro’.
No son tampoco la marimba o los vistosos turbantes que
se escenifican en Cali en el Festival Petronio Alvarez, el
Pacifico y su gente lo que entiendo por aquel mundo. Esas
estereotipaciones (Hall 2010 [1985]) no son las que busco
resaltar con la nocién de ‘mundo negro’. Dicha nocién, para
el contexto de Tumaco, busca dar cuenta de la evidente
presencia y vitalidad de las improntas asumidas y referidas
como negras que definen las corporalidades, espacialidades,
ritmos y subjetividades de gente marcada como negra o no, no
solo en lo urbano, sino también en los mares, rios y zonas de
carretera. Es un espacio donde la negridad constituye, en gran
parte, los términos de la experiencia y de las estructuras del
sentir de los tumaquefios, sean 0 no marcados como negros.

En un mundo negro, como el de Tumaco, ser marcado
racialmente como negro no es equiparable a un mundo

1 Segin el censo del 2018, en el municipio de Tumaco, incluida la
parte rural y no solo el casco urbano, la poblacién total era de
257 052 habitantes, la cual se desagregaba de la siguiente manera: la
poblacién indigena seria 12 523 personas (¢l 5 %); la negra, mulata o
afrodescendiente, 205 642 personas (el 80 %); la raizal, 103 personas
(el 0,4 %); 1a rom, 0 personas, v la palenquera, 1 persona (el 0 %).
No se reconocen como grupo étnico 38 783 personas (el 15 %).
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“blanco”, como en Bogota (Gil 2010). No todos los mundos
negros son equivalentes, ni en cOmMo se articulan las negridades
ni en c6mo operan la filigrana de las marcaciones racializadas,
con sus despliegues de eufemismos o no, con las imbricaciones
enclasadas de lugar y de “capital cultural” (Bourdieu 1990),
que configuran las experiencias y subjetividades de quienes
son marcados o no como negros. Sus especificidades se
derivan no solo de las particulares modalidades de racismo
que constituyen a cada formacion nacional de la alteridad
(Briones 2015; Segato 2007) v a las particulares formaciones
provinciales o locales de la diferencia (Briones 2002; Restrepo
2013), sino de las historicidades concretas que han producido,
de cierta manera, los distintos mundos negros.

En el presente texto me interesa explorar las marcaciones
raciales que operan en un mundo Negro como lo es
Tumaco y analizar cémo se desagregan en distinciones de
gradientes de color para la marcacion racial de lo negro, o en
inscripciones de lugar para la gente de color o “coloraditos”.
Con este panorama de distinciones y contrastes, s¢ describird
lo que aparece como una division racializada del trabajo,
puesto que se pueden trazar tendencias entre algunas
actividades econémicas y ciertas marcaciones racializadas
o sus particulares inscripciones de lugar o de clase. Por
Gltimo, nos adentraremos en las practicas del colorismo, la
discriminacién racial y el racismo, haciendo una distincion
analitica entre ellas en aras de potenciar la comprension de
sus particulares amarres y efectos.

Marcaciones raciales

En Tumaco existen una serie de marcaciones raciales a las
que se recurre para clasificar a un individuo. Negro es el mas
evidente para muchos, quienes a menudo se identifican sin
ambigiiedad con esa marcacion. Al grueso de los tumaquenos
se los considera negros, aunque Veremos mas adelante que
esto tiene sus sutilezas y cuestionamientos. Claritos o de color
es el término local que se utiliza para definir a los blancos,
blanco-mestizos o mestizos. En una interesante inversion de
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sentido, en Tumaco los blancos son de color. También se les
llama blarncos o mestizos. Finalmente, se habla de cholos €
indios para referirse a individuos que corporalmente o por
sus labores (como veremos mds adelante) se los asocia con
las poblaciones indigenas de la carretera, del Putumayo o del
Ecuador. Como indios también se considera a los antepasados
que vivian en lo que hoy es Tumaco y sus alrededores antes
de la llegada de los europeos, cuya presencia se expresa en
los restos arqueoldgicos.

Hasta aqui nos encontramos con un sistema de marcaciones
raciales que reproduce, en lineas generales, la distincion
entre negro, blanco, indio y mestizo. No obstante, es a partir
de este punto en donde aflora una filigrana de categorias
clasificatorias locales. En la marcacién racial de negro, se
establece una gradiente de distinciones que va desde el
negro clarito al negro negro o negro azulado.

Yulian Segura y Carmen Cerén (2019), en su articulo “Los
colores de los negros”, presentan los distintos términos
utilizados por los estudiantes con los que trabajaron para
diferenciar una serie de tonos al interior de la marcacidén
racial de negro. En un esquema con una paleta de colores,
articulada en lo que Segura y Cerdn denominaron un eje
de cercania y lejania del “ideal del fenotipo dentro de lo
negro” (2019: 452), se organizaron los siguientes términos:
clarito, negro coloradito, negro canela, negro moreno, negro
oscuro, negrito v negro azulado.

Yeison Visquez, tumaquefio de nacimiento y mototaxista
de profesion, con quien hemos establecido ya una amistad
de varios afos y quien se considera a si mismo como
“negro zambo”, me explicé los distintos matices al interior
de la marcacion racial de lo negro. Para Yeison,“al negro
azulado, cuando uno se le acerca, se le nota el color de
piel, o sea, se le mira practicamente como un azul oscuro,
oscuro, oscuro, oscuro”. El negro azulado tiene la lengua
“morada, no es roja, es morada. La lengua morada, morada,
morada”. Ademads del negro azulado, Yeison diferenciaba
entre el “negro mestizo”, el “moreno” y “el negro indio™:
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El negro mestizo es el que es practicamente color
de piel, mis 0 menos canela. Estd el moreno. El
moreno es tirado entre negro y blanco, y el negro
indio o negro cholo es aquel negro que es de piel
negra, pero de pelo liso.?

Desde su perspectiva, lo que prima en Tumaco son las
distintas “combinaciones” o “mezclas”™

A ver, profe, aci en Tumaco existe el negro
zambo, el negro mulato, el negro mestizo, que
son mezclas entre un negro y una persona blanca
o mulata. Entonces viene siendo la combinacion.
¢Qué pasa? Negro, negro, negro, negro, Como
usted mira, hay en Tumaco, pero son muy pocos.
Por qué? Porque ya hubo esa mezcla. 51 me
entiende? Ahf ya hubo esa mezcla?

Retomo la idea del comentario anterior. Es cierto que la
nocién de ‘combinaciones’ se relaciona con las mezclas
entre comunidades (personas racialmente no iguales), pero
creo que identificar este tipo de combinaciones se conecta
también con el sentido de lugar y clase.

Aunque estas mezclas son las que priman, la marcacion
racial de negro es abrumadoramente mayoritaria entre la
poblacién tumaqueia. Se trata de una marcacién que no
solo supone gradientes en los tonos de la piel, la forma del
cabello o el color de la lengua, sino que también implica
“combinaciones”. No estamos ante una marcacién sin
diferencias en su interior ni, mucho menos, considerada
como una simple puridad.

Una de las descendientes de migrantes de la Sierra anota al
respecto:

2 Conversacién con Yeison Visquez. Mensaje de voz a través de
WhatsApp. Julio de 2023.

3 Conversacién con Yeison Visquez. Mensaje de voz a través de
WhatsApp. Julio de 2023.
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Entonces y asi junto con ellos llegaron muchos
hombres [de la sierra y Pasto] a Tumaco. Estos
hombres, de alguna u otra manera, comienzan a
unirse con las mujeres negras en Tumaco y pues
comienzan a nacer. Algunos se quedan en el
territorio, otros se van y tenemos esa mezcla. Hijos
o nifios con mujeres negras de hombres campesinos
pastusos blancos, obreros blancos y por eso nosotros
miramos, pues, apellidos que son pastusos, pero en
gente negra y gente que vive o es nativa de Tumaco.
Por ejemplo, apellidos como Betancur, apellidos
como Salazar, con apellidos como Benavides. El
mismo apellido Rosero, que es un apellido muy
pastuso, pero que usted ve bastantes personas que
llevan ese apellido en Tumaco siendo negros.f

No todos los tumaquefios caben dentro de la marcacion racial
de negro. Hay descendientes blancos o blancos mestizos
provenientes de las familias de Barbacoas que se establecieron
en Tumaco y que confluyeron con migrantes europeos y
chinos de finales del siglo xx y primera mitad del siglo xx. En
ese tiempo, Tumaco era un pujante centro comercial vinculado
a la exportacién de la tagua (Leal 2020). Ademas de estas
familias iniciales, las industrias maderera, de mediados del siglo
XX, y.camaronera y palmera, unas décadas después, atrajeron
a otra ola de extranjeros y de personas del interior del pais
que se asentaron definitivamente en Tumaco.

Asi, entonces, los tumaquefios blancos o mestizos son
marcados como gente de color o coloraditos. Algunos de
ellos han nacido en Tumaco con uno o dos padres originarios
de otros sitios que se asentaron aqui, pero otros son hijos de
una, dos o mas generaciones de nacidos en Tumaco. Entre la
gente de color —los coloraditos—, se diferencian las personas
que vienen de Pasto o de la zona Andina sur de Colombia, a
quienes se les denomina pastusos o serranos. El reconocible

4  Conversaciéon con Lizet Santacruz, egresada del Programa de
Sociologia de la Universidad de Nariho en Tumaco. Mensaje de
voz a través de WhatsApp. Diciembre de 2022.
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acento de su castellano, unas corporalidades mds mestizadas

que conservan ciertos rasgos indigenas (cabellos negros

lacios, estaturas relativamente bajas y cuerpos aplanados)
y ciertos comportamientos alimenticios o centrados en sus
familias suelen ser algunas de las caracteristicas que se les
asocian. Un aspecto relevante son las pocas uniones maritales
entre estos tumaquefios blancos o mestizos (en particular los
pertenecientes a ciertas familias “prestantes™ y los tumaquernios
negros. Aquello se puede explicar, en parte, por las infulas
de superjoridad moral y racial de los primeros con respecto
a quienes son inferiorizados al ser marcados como negros.

Los paisas también hacen parte de la gente de color o
coloraditos. Mucho més colorados o claros que los pastusos
o serranos, los paisas son provenientes del interior del pais, de
una amplia zona que incluye la influencia histérica antioquedia.
Se los concibe como hibiles comerciantes, siempre prestos
a hacer negocios como sea, solidarios entre sf y con una
gran destreza para hacer dinero, que va desde establecer
ventas callejeras o ambulantes de mercancias importadas y
cachivaches hasta ser propietarios de almacenes de abarrotes,
electrodomsésticos y supermercados. Ademds de un reconocido
acento y de estar al frente de los negocios, los paisas también
son recordados como parte importante de los paramilitares
que se impusieron en Tumaco a comienzos de los afios 2000.

Bogotanos y vallunos son otras de las categorias que suelen
incluirse en la nocién de gente de color o los coloraditos. Son
mas visitantes recurrentes que residentes. Los bogotanos, a
menudo vinculados al mundo de las oenegés, la cooperacion
internacional o las distintas entidades estatales o del
Gobierno nacional, estin entrando y saliendo, a veces en
un vuelo en la mafiana para regresarse en uno en la tarde.
Los vallunos aparecen mis en las empresas de palma, en
los hoteles o vinculados con medianas o grandes pesqueras.

Los gringos, que son en principio esos extranjeros con
dificultades para hablar castellano, incluyen no solo a los
estadounidenses, sino también a canadienses y muchos
europeos. Si son blancos, porque hay algunos negros, los
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gringos son clasificados como de color. Su presencia en
Tumaco se ha dado por su intervencion en proyectos o
programas especificos de la industria global humanitaria,
asi como por el componente militar de las iniciativas de
aspersion con glifosato (sobre todo en el marco del Plan
Colombia, luego Plan Patriota) u otras actividades de
cooperacion con el Ejército y la Policia del pais.

Asentada en las playas de Vigia y Mulatos, al norte del Pacifico
narifiense, habita desde hace al menos doscientos afios una
poblacién de blancos raizales conocida localmente como
culimochos. Aunque no todos los tumaquefios saben de ellos,
los culimochos, sin lugar a dudas, son considerados como
gente de color, como blancos. Son famosos en el Pacifico
por sus habilidades de marinos y por la construccién de los
barcos de cabotaje que han conectado los distintos poblados
y ciudades de la costa, transportando pasajeros y mercancias.

Entre la gente de color, se incluyen gran parte de los
venezolanos, quienes han llegado a Tumaco en los tltimos
quince anos como parte de la ola migratoria en busca de
mejores condiciones. Su acento y algunas expresiones al
hablar son los principales indicadores para considerar a
alguien como venezolano, ya que sus corporalidades suelen
ser semejantes a las de otras personas clasificadas como
gentes de color, similares a las de un paisa, por ejemplo.

Como indio o cholo se marca racialmente a personas con
ciertas corporalidades. Su cabello y el color de piel son dos
de los indicadores corporales en esta marcacion racial:

Estd el indio. Al indio por lo general le llaman
indio por lo del pelo liso y por el tipo de piel,
que es un tipo de piel canela, pero en general es
un tipo de piel negra. Pero como es liso, entonces
se le dice indio o indio negro.’

5  Conversacién con Yeison Visquez. Mensaje de voz a través de
WhatsApp. Julio de 2023.
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Hay variaciones en esto de indio negro. Una antropdloga
tumaquefia me indicaba que el término que ella habia
escuchado siempre era el de cholo negro:

Mi familia paterna viene del rio Chagiii. Se cuenta que
en esta zona hubo mezcla de indigenas y negros que .
llev6 a los cholos negros: cabello liso, de color de piel .
no tan oscura. Aunque siguen siendo negros (desde g
la percepcién del tumaquefio), 1a nariz no es chata.’ %

.

A las mujeres con vestidos tradicionales indigenas v a los
hombres con sus cabellos largos se los asocia a los indios
del Putumayo y, en ocasiones, del Ecuador. Por otra parte, se
habla de “los indios de la carretera” para referirse a hombres y
mujeres con una corporalidad muy particular, donde al tipo de
cabello y al tono de la piel se le suelen sumar la forma de los
0jos y su escasa altura y gracilidad. Llama la atencién que las
uniones maritales entre cholos y regros no son tan comunes, lo
que sugiere la persistencia de fronteras simbélicas que limitan
la integracién. Desde la perspectiva de muchos tumaquerios
negros, los cholos son percibidos con cierto desdén, aspecto
que indica una jerarquizacién de estas marcaciones racializadas.

Actividades econémicas

En Tumaco se pueden trazar tendencias entre ciertas
actividades econémicas y marcaciones raciales. La pesca,
por ejemplo, es realizada practicamente en su totalidad por
gente negra, mientras que los propietarios de los almacenes
de abarrotes son en su gran mayoria gente de color o los
duefios de los puestos de plantas medicinales y contras son
predominantemente personas marcadas como indios o cholos.
Tales tendencias pueden ser muy claras en muchas actividades
econdmicas, en tanto que en otras son mucho menos nitidas
al confluir personas de diferentes marcaciones raciales, como

6  Comentario de Fernanda Preciado hecho, por escrito, a un
borrador de este texto.
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en el caso de los almacenes de zapatillas y ropa de moda,
cuyos propietarios son gente de color (particularmente paisas
y calefios), pero también hay tumaquefios negros.

Los tumaquefios de color, blances o mestizos, ademds de estar
vinculados al aparato del Estado local, también trabajan en labores
asistencialistas y en programas ambientales y sociales articulados
al Gobierno nacional, a la cooperacién internacional y al enjambre
de oenegés que hacen presencia en Tumaco, en particular, y en
el Pacifico narifiense, en general. Algunos de estos tumaquefos
son propietarios de ferreterfas, restaurantes de pollo asado o frito,
hoteles o son empleados o duefios de las empresas palmeras.

Los serranos o pastusos tienen gran presencia en el comercio de
verduras, frutas y quesos traidos por tierra del interior del pais.
Trabajan tanto en el suministro a los diferentes establecimientos
COImO en su venta en graneros. Son propietarios de camiones,
colectivos y buses intermunicipales que transportan personas
y mercaderias por la carretera que conecta a Tumaco con
Pasto y, de ahi, al interior del pais. También tienen una
visible presencia como directores o funcionarios de diferentes
entidades, programas y proyectos del Gobierno departamental.
Algunos no residen en Tumaco, sino que estdn durante unos
dias de la semana para regresarse tan pronto pueden a Pasto,
donde suelen tener a sus familias. Los pastusos y serranos
son los principales turistas de las playas de El Morro, a donde
llegan para pasar sus vacaciones con sus familiares y amigos.

Los paisas se suelen desempefiar en el comercio formal
con mercados y supermercados, almacenes de abarrotes, de
zapatillas y ropa, mercaderias (cachivaches), panaderias y
prenderias. Asi mismo, son propietarios de algunas tiendas
de barrio y se los puede ver empujando carretillas por las
calles, con ropas o cachivaches, o simplemente caminando
mientras ofrecen lo que cargan en sus manos.

Entre las actividades econdmicas con mayor presencia de vallunos
y calefios estan las sociedades andnimas con grandes capitales
de las palmicultoras, asi como medianas y grandes pesqueras
que orientan la produccién fuera de los mercados locales. Las
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estaciones de venta de gasolina, no solo en el casco urbano,
sino a lo largo de la carretera, también cuentan con propietarios
vallunos o calefios. Igualmente, algunos de los hoteles en las
playas de El Morro y en el centro son de su propiedad. Al
igual que los paisas, los vallunos y calefios tienen almacenesy
boutiques de ropa, asi como algunas panaderias. Aunque con
menor presencia que los bogotanos y los gringos, se pueden
encontrar vallunos y calefios, e incluso algunos paisas, en las
labores y proyectos de oenegés o de cooperacion internacional.

En pequefios puestos callejeros o en sus respectivos locales,
se puede encontrar a los indios o cholos con sus ventas de
plantas medicinales y para la suerte, extractos de diferentes
plantas en bebidas y ungtientos, brazaletes y otros artefactos
que sirven como contras. Algunos de estos comerciantes son
inganos o kamsa provenientes del Putumayo y otros, incluso,
llegan desde el Ecuador. Cabe anotar que algunos cholos, no
mis de un pufiado, se han dedicado a vender en carretillas
frutas importadas como manzanas y uvas junto a otras como
mandarinas o peras, estacionados en ciertas calles del centro.

Las personas marcadas racialmente como negras, muchas de
ellas tumaquefias y otras provenientes de distintos municipios del
Pacifico narifiense o de otros departamentos, estin vinculadas
a diferentes actividades econdmicas, segiin se encuentren entre
los sectores mas precarizados y empobrecidos, pasando por las
que podrian considerarse las clases medias hasta las posiciones
econdmicas mis privilegiadas y enriquecidas.

Entre los primeros, que a menudo habitan en los puentes’
y otros barrios marginales, predomina la economia del
rebusque.® En el mototaxismo hallan su sustento cientos
de hombres jévenes, aunque también se pueden encontrar
hombres mayores e incluso un pufiado de mujeres. Pelar
camarén a destajo en las pesqueras o recolectar piangua
o concha en los manglares son dos de las actividades

Asi se conocen los barrios palafiticos. )
EnTumaco, segtin datos del DANE (2020}, el 53,7 % de la poblacién
se encuentra en situacién de pobreza multidimensional.
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econdmicas asociadas al rebusque para las mujeres.’ La
comercializacion de pescado en puestos fijos conformados
a menudo con no mas de una mesa, sea en la galeria, en el
mercado, en el puente de El Pindo o en algunas calles, como
la esquina del Coliseo o la salida de El Bajito, es realizada
mayoritariamente por hombres mayores, algunos ya ancianos.
También hombres mayores comercializan el pescado en
carretillas que empujan por las calles, anunciando, en voz
bien alta, el tipo de producto que estdn vendiendo.

En el mercado v en la Ye se encuentran numerosos puestos,
donde se ofrecen verduras, tubérculos, yerbas, cocos, platanos y
frutas, atendidos en su gran mayorfa por una o varias mujeres. No
todas son marcadas racialmente como negras, sino que también
estan alli quienes son concebidas como serranas o pastusas. Si
bien son pocos, también encontramos hombres al frente de
estas ventas. En el mercado, en un par de esquinas, algunas
mujeres negras ya mayores se dedican a la venta de toyo o raya
ahumados, junto con las bolsas de coco rallado. Por su parte,
los puestos callejeros de venta de came de res, cerdo y pollo se
ubican en una de las esquinas del mercado, siendo los carniceros
hombres jévenes, aunque no sean ellos sus propietarios.

Algunos hombres y mujeres, en los barrios o en el centro, se
dedican a la venta de gas y gasolina traidos del Ecuador. Pese a
gue unos cuantos se dedican solo a esto, otros combinan dicha
labor con mis actividades, por ejemplo, ofreciéndolos en sus
pequefias tiendas en donde no faltan agua, gaseosa, cerveza,
productos locales —como plitanos y cocos— y una amplia gama
de paquetes de comida procesada. Estas pequerias tiendas,
que operan en las salas de las casas, son impulsadas por las
mujeres, quienes las atienden. Cuando son mentideros' o
lugares para tomar, son los hombres los estin a cargo.

9  Ha sido tanta la precariedad en las opciones de empleo que
hoy en dia recolectar concha se ha convertido en un medio de
trabajo para los hombres.

10 Como mentideros se conocen los lugares donde se relnen a
jugar cartas y dominé los hombres, muchos de ellos mayores, y
donde consumen cerveza y aguardiente.
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Los restaurantes mds pequeiios, algunos de unas cuantas
mesas, tienden a ser propiedad de mujeres negras que
trabajan con otras mujeres de su familia o con amigas. Estdn
ubicados en las entradas de los saltaderos, donde llegan las
embarcaciones de los distintos rios y playas; cerca al mercado,
o en diferentes lugares de los barrios. Estos restaurantes ofrecen
a los comensales los mejores precios de las comidas locales. Asi
mismo, muchas mujeres tienen sus puestos con una variedad de
frituras, café y jugos que instalan todos los dias en las esquinas
o al frente de sus casas, ya sea en las maiianas o en las tardes.
Algunos de estos puestos venden desayunos o comidas, como
los restaurantes, mientras que otros simplemente ofrecen papas
rellenas, aborrajados, patacones con salchichén, empanadas
v bebidas como la otaya.!!

Las rifas son una actividad de la economia del rebusque a la
que se dedican principalmente las mujeres negras, algunas ya
mayores. Ellas recorren los sitios donde saben que estin sus
clientes y potenciales compradores, con sus hojas de cartulina.
En una tabla que contiene varias columnas y filas estin las
casillas con los nimeros sorteados. Alli escribiran el nombre de
la persona que los compra y si ha pagado o no. También hay rifas
mas formales, de motos y premios en dinero mds sustanciales, por
fas cuales les pagan un porcentaje por boleta vendida. Hombres
y mujeres, a veces con altavoces, caminando por las calles o
ubicados en una esquina (como la de la Calle Mosquera, a una
cuadra de la sede de la Alcaldia), se dedican a ofrecer las boletas.
Las cadenas son otra estrategia para reunir dinero colectivamente,
en las que el monto usualmente semanal que aportan todos (por
cuota o mediante la venta de una rifa) lo utiliza una persona
como “capital” para financiarse. Esto va rotando hasta que todos
los participantes de la cadena quedan cubiertos.

11 En las noches se ven los puestos de salchipapas, muchos de
los cuales se concentran en la Avenida de los Estudiantes, en
los alrededores de la cancha de San Judas. Aunque algunos son
propiedad de mujeres negras, los mas consolidados y con mayor
infraestructura son atendidos por varias jévenes negras a quienes
les pagan la noche de trabajo.
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Aunque en estricto sentido no es una actividad econémica,
la serie de programas y politicas de ayudas o subsidios
estatales constituyen una fuente de recursos que para
muchas de las personas mds empobrecidas han hecho
un aporte relevante a sus estrategias de supervivencia.
Familias en Accién, Jévenes en Accién, Ingreso Solidario,
Subsidio al Adulto Mayor y las ayudas a familias victimas del
desplazamiento son algunos de los dineros entregados por
el Estado que, para muchos en Tumaco, son vitales.

En un contexto marcado por la precariedad laboral, estos
recursos se han convertido en una pieza clave dentro de
las estrategias de subsistencia de sectores de la poblacién.
Programas como Familias en Accién y Jévenes en Accién
han permitido mitigar, en alguna medida, la falta de
empleo estable, garantizando ingresos minimos que,
aunque son insuficientes para superar condiciones de
pobreza estructural, representan un alivio temporal para
muchos. Ingreso Solidario, implementado como respuesta
a la crisis econémica derivada de la pandemia, evidencié
aun mas la dependencia de ciertos grupos poblacionales
a este tipo de ayudas, mientras que el Subsidio al Adulto
Mayor ha sido fundamental para una poblacién que en
muchos casos no cuenta con pensién ni redes de apoyo
familiar suficientemente sélidas. Un sector especialmente
impactado por estas transferencias es el de las victimas del
desplazamiento forzado, quienes han sido beneficiarias de
diversos programas de asistencia estatal.!?

Dentro de la economia del rebusque de la gente marcada
como negra, también estin los nifios que recorren con sus
canastas las playas de El Morro vendiendo bolsitas con mani

12 Como en muchos otros lugares, en Tumaco estos programas de
subsidios estatales no escapan a las Igicas clientelistas, la asignacién
discrecional, la manipulacion de listados v la existencia de beneficiarios
fantasmas. Las filas desde tempranas horas de la madrugada en las
entidades bancarias o del Estado que entregan estas transferencias y
subsidios evidencian marcaciones raciales, enclasadas v de género.
Son contrastes entre lo rural y Jo urbano muy dicientes.
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(dulce y salado) y tajadas de plitano (verde o maduro) que
son preparados por algunos artesanalmente en sus casas,
mientras que otros venden el producto de dos hombres de
Viento Libre que se aprovechan de los nifos. En estas playas,
algunas mujeres con grandes recipientes de pldstico ofrecen
empanadas y papas rellenas, en tanto que otras venden
dulces (encocadas) en bandejitas de icopor. Se ofrecen
helados y raspados en carritos empujados por hombres en
las playas, al tiempo que mujeres instalan sus puestos para
vender obleas. Masajes y paseos turisticos, ya sea en lancha
o en el gusanillo, son otras de las tantas labores del rebusque
de los tumaqueifios en las playas de El Morro.

En el rebusque también caben actividades como raspar hojas
de coca, para lo cual hay que viajar a los campos donde estin
los cultivos. Hombres, muchos de ellos jévenes e incluso nifios,
se dedican a esta labor y son conocidos como raspachines.
El procesamiento de la coca, primero en los laboratorios y
luego en los cristalizaderos, es otra actividad econdmica del
rebusque que incluye desde los llamados quimicos, encargados
de sacar la pasta y después la cocaina, hasta los innumerables
trabajos de picar y macerar la hoja, traer los insumos y demds.

Por otra parte, entre las actividades econdmicas mds
importantes para los tumaquefios, estd, sin duda, la pesca.
Para algunos, entra dentro de la economia del rebusque,
como sucede con quienes van a pescar en sitios como el
puente de El Morro con sus volantines. Igualmente, estan los
que se embarcan en pesqueros medianos que se adentran
en el mar durante jornadas que pueden durar varios dias.
Otros pescadores, que tienen sus embarcaciones y artes
(redes o espineles, por ejemplo) para pescar camarones O
gran variedad de peces no mar adentro, sino en la ensenada,
ya no estarfan tan asociados a la economia del rebusque.

Los pequefios y medianos establecimientos comerciales, como
licorerias, dulcerias, bares y discotecas, son propiedad de
tumaquefios o personas marcadas racialmente como negras.
Ademis, son propietarios y trabajan en los talleres de reparacion
de motos, vidrierias, algunas pesqueras pequerias, aserrios,
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carnicerias y negocios de coco y cacao. Almacenes de ropa y
zapatillas, asi como perfumerias, mueblerias, salones de belleza
y barberias son también sus negocios. Finalmente, personas
marcadas como negras, no solo tumaquefias, controlan el
transporte fluvial y maritimo que conecta a Tumaco con los
diferentes poblados en los rios o playas de la costa.

Entre Jos propietarios y trabajadores de estos establecimientos,
almacenes y medios de transporte hay miembros de los
sectores y clases medias, aunque no todos, ya que muchas
de estas iniciativas econémicas son bastante precarias y se
mantienen a flote con dificultad. La clase media de la gente
negra tumaquefia o proveniente de otros lugares del Pacifico
estd constituida por quienes tienen empleos formales,
muchos de ellos con formacién técnica o profesional, como
una parte de los trabajadores de las palmicultoras, grandes
hoteles, empresas y oenegés que tienen oficinas en Tumaco,
pero, sobre todo, por los profesores de colegios privados y
publicos que constituyen uno de los empleos mas estables.’?

Corporaciones y fundaciones del sector cultural local, que
incluyen musica, danza y teatro en sus actividades, son
dirigidas por profesionales negros, con y sin formacién
académica, que pueden incluirse entre las clases medias.
Finalmente, muchos de los funcionarios pablicos de la
administracién municipal, que se supone cuentan formacién
universitaria, son parte de estos sectores y clases medias,
aunque sus contratos suelen estar supeditados a los vaivenes
de las alianzas y clientelas politicas que se hacen con el
poder en las distintas elecciones (Tabla 1).

13 La docencia es una de las ocupaciones mas estables y mejor
remuneradas en Tumaco. Sin embargo, no son pocos los cargos de
profesores que han sido asignados a través de cuotas politicas, 1o que
incide directamente en la educacién, va que son varios los que no tienen
mayor pasién por la labor docente. Esta forma de clientelismo no solo
afecta la formacién académica de las nuevas generaciones, sino que
también contribuye a la reproduccién de desigualdades estructurales,
limitando las oportunidades de movilidad social y fortaleciendo circulos
de privilegio basados en los entramados de cuotas y de favores que
reproducen el poder de las clases politicas locales.
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Colorismo, discriminacién racial y racismo

En el estudio “Los colores de los negros”, ya citado, la clasificacion
al interior de la marcacién racial de negro se presenta como un
modelo de ascenso social que tiene lo blanco como su ideal:

Segin los estudiantes, es usual utilizar una
clasificacién al interior de la gente categorizada
como negra con base al color de la piel, en la
cual la sub-categoria “clarito” se encuentra cerca
del ideal blanco, si bien, siempre procurando
estar dentro de lo negro, mientras que, en el otro
extremo, el “negro azulado” se encuentra lejos
del ideal blanco, siendo que se debe procurar
implementar mecanismos de ascenso étnico/racial
mediante el entrecruce con personas con grados
mas claros de piel (Segura y Cerén 2019: 452).

Para los autores, en este modelo de ascenso social, marcado
por las diferencias de color al interior de la marcacion racial
de lo negro, hay cuatro criterios que son puestos en juego
en las respuestas de los estudiantes entrevistados para su
investigacion: el primero consiste en considerar a las personas
mas cercanas a lo mas negro como “mal habladas”; es decir,
que hablan duro y de manera vulgar; el segundo es que su
comportamiento es brusco y tosco; el tercero se refiere a
“aspectos fenotipicos como la nariz y el cabello” que son
rechazados, y, finalmente, el cuarto alude a la inteligencia, la
disciplina y la creatividad (Segura y Cerdn 2019: 453).

No serfan solo cuestiones estéticas lo que estaria en juego
en las apreciaciones de estos estudiantes de Tumaco sobre
la diferencia del tono de color entre las personas marcadas
como negras, ya que se establecen correspondencias entre
comportamientos inadecuados, habilidades limitadas y
ciertas tonalidades en el color de la piel. Arnulfo Mina,
citado por Angela Mora, plantea como en las practicas
cotidianas se reproducen potentes formas de exclusion:
“Entre nosotros nos discriminamos, es decir, el que es un
poquito mas coloradito también le dice al otro ‘no, vos sos
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negro quitate de aqui™ (2023: 56). En consecuencia, hay
toda una jerarquizacién ascendente desde los colores mds
oscuros a los mis claros en el espectro de las personas que
son marcadas racialmente como negras, lo cual se puede
interpretar como expresién del colorismo.

En la teoria social, el colorismo es un término que hace
referencia a la preferencia basada en el tono de piel
dentro de una misma marcacién racial. En contraste con la
discriminacion racial, que se enfoca en la discriminacion
entre diferentes razas, el colorismo se centra en las
diferencias de tonalidades de piel entre individuos que
comparten una misma marcacién racial. El colorismo,
entonces, supone una esteticidad deseada y mayor
adecuacién moral asumida entre las personas con tonos
de piel mis claros, y desdefia a quienes poseen tonos
mas oscuros. El colorismo tiene sus raices en el sistema
colonial y opera como sentido comiin en sociedades
donde prevalece la nocién de que la piel clara es superior.

Por lo tanto, se puede constatar que en Tumaco operan
distinciones que suponen jerarquizaciones entre la gente
marcada racialmente como negra. Eso de que “hay negros
de negros” evidencia los contrastes que pasan no solo
por una gradiente de color, no Gnicamente por un orden
de esteticidades, sino también por el plano de los sujetos
morales adecuados o no, y de comportamientos que no
pocas veces se encuentran enclasados:

Es frecuente encontrarse con valoraciones en
relatos como el de Andrea, quien manifiesta
que su abuela, una partera afrodescendiente
reconocida en Tumaco, les enseid a sus hijos
y nietos a distinguirse a partir de la afirmacion
“hay negros de negros” (Andrea, comunicacion
personal, 9 de junio de 2022), refiriéndose a los
origenes de la familia, si tiene recursos o no,
si es de origen rural, si ha estudiado, si sabe
desenvolverse en publico sin hacer escandalos,
si cuida su aspecto fisico, cabello y vestido, y
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demds elementos de distincién frente a otros,
“los negros comunes” (Mora 2023: 59).

Mi percepcién se basa en que las distinciones son mas
marcadas por temas de clase que incluyen la formacioén
académica, las relaciones interpersonales, el nicleo familiar
y la ascendencia de la familia (antes era muy marcado a
qué familia pertenecias: la primera identificacién eran los
apellidos, entre otros factores).”

Una egresada del Programa de Sociologia de la Universidad de
Narifio, tumaquefa de nacimiento, descendiente de abuelos
serranos, por lo que no es marcada racialmente como negra,
ante mi pregunta por el racismo en Tumaco, me aclaré:

Se escuchan en una familia expresiones como
que “hay que mejorar la raza”; “ese negro tan
feo”; “yo soy negro, pero no soy tan negro”; “ese
negro es un negro muy negro, €s negro azul que
le llaman”. Entonces esas son expresiones racistas

que se dan, digamos, entre la misma gente negra.'¢

Nuevamente nos encontramos con el colorismo, puesto
que el racismo requiere no solo de estos actos de
discriminacion, sino que supone que existan relaciones de
dominacién y de privilegio de unos grupos racializados
sobre otros. Asi, el racismo es estructural y opera como una
de las dimensiones de la reproduccion de la desigualdad
social. Aunque el colorismo se encuentra en sintonia con
el racismo, el racismo supone mucho mis que prejuicios y
estereotipos racializados.

14 En otro trabajo elaboro, con mas detalle, cémo se pueden
entender las especificidades de los sectores y clases medias
negras en Tumaco (Restrepo 2022).

15 Desde mi percepcitn, sigo insistiendo en que el tema del Jugar es
importante. Tengo presente que una de las variables de identificacion
son las preguntas “de qué barrio eres” o “en qué barrio vives™.

16 Conversacion con Lizet Santacruz. Mensaje de voz a través de
WhatsApp. Diciembre de 2022.
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Ahora bien, lo anterior no significa que entre las personas
marcadas racialmente como negras no exista un orgullo o
valoracién sobre si mismas ni que no exista un rechazo a las
expresiones del colorismo. Entre jévenes que se identifican
con orgullo como afros, afrocolombianos o negros, se
evidencia un cuestionamiento al colorismo. Esto queda muy
claro en un video documental titulado Cosmovisiones de lo
que significa ser “negro” en Tumaco, realizado por quienes
en ese momento eran dos estudiantes de Sociologia.

Asi, por ejemplo, para la estudiante Lizeth Carabali, ser negro
evoca una historia de lucha, raices y ancestros. Significa
fuerza y fortaleza:

Negro... solamente decir negro significa [...]
nuestras raices, nuestros ancestros, ya s algo muy
profundo. Decir negro es decir nuestra historia, es
sentir todo lo que nos ha tocado pasar. Es algo
histérico con solamente decir negro. Negro es
lucha, lucha constante, lucha incansable. Significa
como ese estado de sumisidén en la que nos
tocd vivir por muchos afios, pero también negro
significa guerrero, luchador, que a pesar de las
dificultades, que a pesar de lo que se tenga que
vivir, siempre va a estar con esa fortaleza, porque
eso significa fortaleza, fuerza.’

En un sentido parecido, Johana Quifidnez, licenciada en
Ciencias Naturales y gestora de la Casa de la Memoria, enfatiza
el ser negro en términos de la historia de la racializacion y
de la estereotipacién con las cuales al africano “se le ha
quitado su condicién humana, su condicion de ser, para
reducirlo al negro”. Por eso, agrega que “decir ‘yo soy negra’
es reivindicar esos derechos que nos han sido negados™.'®

17  Sociologando por el Mundo. 2019. “Cosmovisiones de lo que
significa ser ‘negro’ en Tumaco”. YouTube, 40:10. Publicado: 25
de febrero de 2019. Min: 34:40. Disponible en: https://youtu.be/
ubDNnwpgPyA (Acceso: 28/03/2025).

18 Minuto 33:21 del video antes citado.
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En palabras de James Banguera, el ser negro implica un
dilema que pasa, por un lado, por el racismo y la exclusion,
pero que también significa tradicién e identidad:

Ser negro en Tumaco significa ser vulnerable ante la
adversidad y ser victima del blanqueamiento politico
o del olvido de parte de los gobernantes, de las
dirigencias, de los que lideran el pais, por un lado;
ser negro en Tumaco también significa tradicidn,
significa apego, significa raiz, significa identidad.
¢Desde qué postura? Desde la postura ancestral, de
la herencia que hemos venido recibiendo a través
de los tiempos, de los afios, y que a partir de eso
se haya [venido] construyendo un significado de lo
que es ser negro en Tumaco y fuera de é1.7

Un asunto muy interesante en casi todas las intervenciones
de los jovenes en el documental es su conexién con esa
historia de lucha que se hace tradicién y cultura. De ahi
que muchos prefieran hablar de afro o afrocolombiano
antes que de negro. Laura Paredes Ocoro, presentada como
“investigadora de rituales de muerte como mecanismo de
interaccion”, afirma enfiticamente al respecto:

Me considero una mujer afrocolombiana. Tengo en
cuenta mis raices ancestrales en el Africa y por ello
considero ser afrocolombiana. Mis raices estan en
Africa, pero pertenezco al territoric colombiano. Para
mi, ser afro, ser una mujer afro, es levar conmigo la
carga de mis antepasados, llevar conmigo un legado
cultural, un legado que me indica interactuar de
forma més cercana y mds alegre con mi comunidad,
que me indica el llevar conmigo también todos
esos desarrollos de las practicas culturales que me
identifican como mujer afro.®

19  Minuto 32:30 del video antes citado.
20  Minuto 11:18 del video antes citado.
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Por su parte, Lina Viviana Pefa, gestora de paz de la Casa
de la Memoria, hace una reflexion entre el ser negro y
afro mucho mds alld del color de la piel, porque, desde su
perspectiva, lo que ello implica es asumir la historia que
supone en términos de la resistencia del pueblo negro vy,
ademas, conlleva una serie de particularidades culturales:

Para mi, ser negro y afro evidentemente tiene
una relacion, vy depende de la forma como
cada uno lo puede observar. Uno puede decir
“soy negro” ligado al color de piel. O “soy
afro”, pensando en la historia, pensando en la
resistencia, que va mucho maés alld del color de
piel. Pero creo que es importante resaltar que
esos términos van mds alld del color de piel
Resaltar y reconocer que hay una historia, una
historia en particular de este pueblo negro que
tiene una resistencia, que tiene una lucha, que
ha trascendido por mucho tiempo, que por lo
cual también tiene en nosotros un gran legado
importante y que hace parte de que lo que
somos y de lo que hemos construido a lo largo
de todo este tiempo. Sin embargo, también hay
que resaltar esas particularidades que tienen
las comunidades negras, las comunidades afro,
alrededor de todo eso que hemos construido,
como lo de nuestros antepasados con nuestra
cultura, con nuestras tradiciones y todo lo que
hemos construido a alrededor de todo esto.”

Me he detenido en varias elaboraciones de estos jovenes
afro/negros tumaqueflos para mostrar que, aunque se
pueden registrar actitudes de colorismo, como se deriva
del trabajo de Segura y Cer6n (2019), también hay otros
discursos y posicionamientos con relacién a lo que implica
ser negro o afro sin subsumirlos a un paradigma donde la
blanquidad opera como lo mds valorado o el ideal deseado.

21  Minuto 28:40 del video antes citado.
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Habiendo dicho esto, no se puede desconocer, sin embargo,
que términos como afro, afrocolombiano y afrodescendiente
tienden a ser mas familiares para quienes en Tumaco tienen
acceso a la formacién profesional o relacién con escenarios
en los que circulan los discursos vy funcionarios de las
entidades estatales y del Gobierno. También para aquellos
que se relacionan con los densos entramados del mundo de
las oenegés v de la cooperacién internacional.

No es sorprendente que, para personas como Yeison
Viasquez, quien no pudo graduarse del colegio y vive del
rebusque, el término afro es simplemente un eufemismo
que busca, sin lograrlo, evitar el racismo:

Que el afro lo utilizan de una manera para no
decirle a la persona negra. El afro es un término
de cambiar la palabra negra. Entonces, esa es la
manera en que la gente cambié practicamente el
racismo aqui diciéndole a la persona td eres afro
O td eres moreno o td eres, como le dicen, niche.
No. La Unica manera es que hay negro.?

En Tumaco existe la discriminacion racial y el racismo, pero
estos se encuentran mas alld del colorismo. Hagamos aqui
una pequefia digresion tedrica, ya que es crucial no confundir
discriminacion racial y racismo, puesto que no son lo mismo.
La discriminacion racial es una de las expresiones del racismo,
pero el racismo es mucho mds profundo y se manifiesta de
muchas otras maneras. La discriminacién racial consiste en
una practica de rechazo o agresién de un individuo o varios
con respecto 4 otro u otros individuos en nombre de sus
estereotipos racializados. Supone, por lo tanto, situaciones
concretas en las que se dan unas relaciones entre individuos.

Como ya lo indicamos cuando lo diferenciamos del
colorismo, el racismo refiere a la desigualdad social e
implica un ordenamiento del mundo jerarquizado en el
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Conversacion con Yeison Visquez. Mensaje de voz a través de
WhatsApp. Julio de 2023.
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cual unas poblaciones se han beneficiado histéricamente
de otras inferiorizadas racialmente que han sido sometidas
y despojadas para legitimar la acumulacién de riqueza
y privilegios de quienes se imaginan como superiores
racialmente. El racismo, sin embargo, no es un asunto del
pasade, sino que supone una experiencia histérica que
constituye, en gran parte, nuestro presente. Es por eso que,
para que podamos hablar de racismo, no es suficiente con
que se dé la discriminacién entre individuos, sino que a
ella se le debe sumar el poder y el privilegio. De ahi que
individuos o sectores subalternizados no ejerzan racismo
hacia los poderosos y menos entre sus pares, aunque
puedan tener prejuicios raciales y discriminar, en ocasiones
puntales, a personas que encarnan el privilegio racial.

En Tumaco opera la discriminacién racial a flor de piel.
Esta discriminacion se funda en una serie de estereotipos
racializados sobre la gente marcada como negra que se
reproducen, sin mayor cuestionamiento, desde alguna gente
de color. Asi lo da a conocer Lizet Santacruz:

Vemos como que ese racismo hacia los negros de
la misma gente blanca en Tumaco. YO conozco
gente en Tumaco, nacida en Tumaco, o sea, gente
tumaquefia, que se expresa de una forma, digamos
despectiva, hacia la gente negra. Como, por
ejemplo, decir: “Ah, los negros son bulliciosos”;
“ah, es que el negro si es escandaloso”; “negro,
inegro tenia que ser!”. Cosas por el estilo, aun
estando en Tumaco v siendo tumaqueiios, pero,
digamos, no son tumaquefios negros, sino que
son tumaquefios blancos.

Otra de las expresiones que uno escucha en
Tumaco, sobre todo de la gente que llega, [de
la gente] blanca o de los blancos que viven en
Tumaco [...], es tener [...] mucho cuidado. A los
hombres, sobre todo, con recibir comida, porque
en la comida les echan brujeria [...]. Por ejemplo,
tener cuidado con meterse con una mujer negra,
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porque la mujer negra le hace brujeria, que la
mujer negra, pues, lo enamora con brujeria.
Siempre esas son expresiones racistas y, sobre
todo, se dan [...] entre las familias de origen
pastuso, de origen mal llamado blanco.”

Aqui nos encontramos con estereotipos racializados que
asumen la generalizacién, a menudo despectiva, de fodos
los negros (o indios) son esto o bacen aquello y no pueden
dejar de serlo o de bacerlo porque son negros (o indios).
Desde tales estereotipos racializados, la marcacién racial
se asocia y, supuestamente, explica de antemano la calidad
moral, el comportamiento y las habilidades fisicas e
intelectuales de cualquier individuo o poblacidn.

Dichos estereotipos racializados, sin embargo, suelen ser
modulados en relacién a la clase social y, por ende, se
supone que las personas de los sectores mas empobrecidos
o precarizados son o se comportan mas como “negras”.
Los sectores y clases medias negras en Tumaco tienden
a desmarcarse, a veces de manera dramdtica, de ciertos
comportamientos asociados a lo negro desde estos
estereotipos racializados, mientras que idealizan otros a
los que reinscriben en cuanto tradicién o cultura. Como
ya planteamos, la expresién “hay negros de negros”
cristaliza precisamente estas distinciones que complejizan
las marcaciones racializadas. Resuena, en otro plano, con
una expresion problematica y ampliamente referida, “negra,
pero linda”. En este caso, el “pero” actia en el plano del
género de un modo andlogo a como lo hace, en otros
contextos, con las modulaciones de clase.

La discriminacion racial en Tumaco se expresa con claridad
en las practicas de evitacion y de exclusién de las gentes de
color, sobre todo de los blancos o mestizos tumaquefios, o
que residen en Tumaco, hacia las personas y poblaciones

23 Conversacion con Lizet Santacruz. Mensaje de voz a través de
WhatsApp. Diciembre de 2022.
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marcadas racialmente como negras, en particular si se
asocian a los sectores mds precarizados y empobrecidos.
Una de estas practicas de evitacién y exclusioén se evidencia
en el hecho de que en familias de color no se dan
emparejamientos con personas marcadas como negras o,
en las dindmicas familiares, no incorporan a amigos negros,

También se revelan una serie de prejuicios racializados que
se traducen en la exclusién de personas marcadas como
negras. Un amigo que sin duda ocupa el lugar de la gente de
color, extranjero, incluso, y que seguro prefiere mantenerse
en el anonimato, indica:

He conocido mucha gente de cooperacion
linternacional] blanca que llega a Tumaco o
gente de ofras partes del pais que viene a
trabajar con oenegés, y veo que también hay
una estigmatizaciéon muy grande hacia el pueblo
negro. En seguida, [dicen]: “Aqui no se puede
trabajar”, “aqui tal”. En menos de un afio, ya
vienen diciendo eso, entonces vienen con un
estigma supergrande hacia el pueblo negro.?

Sen prejuicios racializados que se traducen en practicas
de discriminacioén racial, sin duda. Ahora bien, otro amigo
negro del Pacifico narifiense no estd muy en desacuerdo
con esta manera de considerar a los tumaquefios:

Les gusta trabajar en esas oenegés, pero no [...]
les gusta hacer nada, [quieren] ganarse grandes
sueldos para estar bebiendo en El Morro y
chicaneando y comprando moto cara [...].
K., recientemente, estuvo en un proyecto de
socializacion de los acuerdos de paz en alguna
zona. La mayoria de profesionales eran de Tumaco
v ella me manifestaba que el dia que ya tenga la

24 Conversacion con A. Mensaje de voz a través de WhatsApp.
Febrero de 2024.
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posibilidad de brindar trabajo al tumaquefio no se
lo brindaba, porque son personas perezosas [a las]
que no les gusta hacer nada y que ademds quieren
legitimar su contrato con cualquier cosa. Llaman
a la gente a que les firmen y salen rapidisimo.
Entonces si tienen esta cuestion de chicanero, de
comprar motos. La moto lo es todo.?

La discriminacién racial de la gente marcada como de color
opera desde una serie de estereotipos racializados que
circulan mucho mas alli, que entran a sedimentar ciertas
nociones de tumaquefiidad que incluso gente marcada
como negra entra a enunciar como tal. Sin embargo, ello no
parece circunscribirse a las gentes de color y el hecho de
que operen como estereotipos no significa que, de ninguna
manera, se articulen con ciertas actitudes y pricticas de los
individuos asi estereotipados.

El racismo apunta a un nivel mucho mas macro, donde
Tumaco, en particular, y el Pacifico, en general, son
constituidos como territorialidades en precariedad, territorios
del terror (Oslender 2004), lugares con gentes cuyas vidas son
imaginadas como inadecuadas y cuyas muertes no merecen
ser ni siquiera lloradas (Butler 2010, 2011). Esto opera en
el plano mas estructural, donde la desigualdad social es
constituida en lugares y existencias que parecen no importar.

Angela Mora (2023) sefiala cémo desde el anilisis estadistico
es evidente que Tumaco se encuentra en una notable situacion
de precarizacion, con los mas problemadticos indicadores.
Asi, por ejemplo, mientras la pobreza multidimensional en el
total nacional es del 19,6 %, en Tumaco alcanza el 53,7 % (en
el drea urbana es del 45,8 %, y en la zona rural, del 63,3 %).
“Estas cifras no s6lo muestran la magnitud de la desigualdad
social que experimenta este territorio frente a la nacidn, sino
la desventaja de las zonas rurales ante las zonas urbanas”

25 Conversaciéon con Gustavo Santana. Mensaje de voz a través de
WhatsApp. Marzo de 2024.
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(Mora 2023: 51). En relacién con las necesidades bdsicas
insatisfechas, Mora manifiesta que para “Tumaco alcanzan un
18.3% en el 4rea urbana y un 38.75% en los asentamientos
rurales” (2003: 51). Se pueden seguir enumerando muchos
otros indicadores estadisticos que evidencian una precaria
situacién para el grueso de los tumaquefios.®

B

Las categorfas de marcacion racial o del diferencialismo cultural
expresan modalidades de inscripcién de jerarquias en la
cotidianidad. En los usos locales, el “de color” no es Unicamente
un eufemismo, sino una forma de diferenciacién que opera
en un entramado de relaciones de poder y reconocimiento.
Las posiciones de sujeto y subjetividades no son estables ni
homogéneas, sino que fluctian en funcién de los lugares
de enunciacién, de los registros corporales y de las historias
sedimentadas en las formas de relacién social. Esto se hace atin
més evidente cuando se observa la manera en que la blanquidad
no es simplemente la constatacién de un hecho prediscursivo,
sino una marcacién que se inscribe diferencial y contextualmente.

Lo que en otros lugares podria ser leido como una
evidencia de la racializacién negra en el Pacifico, aqui se
desdobla en otras modulaciones del color, del origen y de
las diferencias entre “los de aqui” y “los de afuera”. No solo
importa la apariencia, sino la manera en que se inscriben
ciertas corporalidades en la memoria histérica. La nocién

26 “Lo anterior se confirma en el bajo logro educativo, que para Tumaco
representa el 61.7%, frente al resto de Colombia que estd sobre el
43.8%. El analfabetismo también es superior en Tumaco con un
19.5%, en tanto para la nacion alcanza un 9.5%. Por otra parte,
las diferencias mas notorias se encuentran en aquellos datos que
muestran que Tumaco tiene inadecuadas garantias para acceder a
una vivienda digna con un 58.4% frente a un 9.8% del total nacional.
En cuanto a la cobertura de servicios publicos basicos, sélo el 58.3%
de la poblacién de Tumaco cuenta con agua potable y el 73.1% no
tiene una adecuada eliminacion de excretas, lo cual se constituye
en una fuente de vectores de enfermedades contagiosas, ante un
servicio de salud que también estd en déficit en un 19.5% frente al
6.2% del resto de Colombia” (Mora 2023: 51).
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de paisa que me atribuian en los rfos Satinga y Sanquianga,
por ejemplo, no era solo una referencia geogrifica, sino
una forma de alteridad que implicaba una distancia con los
modos locales de habitar el mundo. Del mismo modo, el uso
del término culimocho para los blancos asentados en el delta
del Sanquianga da cuenta de una distincién que no encaja
con la estructura dicotémica negro/blanco que predomina en
otras geografias racializadas. Aqui, las marcas de diferencia
no solo operan en términos de un contraste racial evidente,
sino que se articulan con imaginarios de procedencia, de
pertenencia y de inscripcién en los territorios.

Este juego de categorias no es arbitrario: responde a los
modos en que la diferencia v la desigualdad se producen
y se administran en contextos especificos. En Tumaco, la
distincién entre 1egro v de color (o coloradito) opera como
un marcador de posicionamientos dentro de un orden social
histéricamente configurado. Se trata de una inscripcién que
no solo se define por diacriticos expuestos a la mirada, sino
que habilita, a menudo, accesos diferenciales a recursos y
condiciones de existencia.

No es casual que estos términos se reactiven o adquieran
nuevas inflexiones en momentos historicos particulares. La
década de los noventa, cuando tuve mi primer contacto
con tales denominaciones, fue también una época de
intensas transformaciones en la forma en que la negridad
era concebida en Colombia. Con la promulgacién de la Ley
70 de 1993 v la consolidacién del giro multiculturalista en
el discurso juridico-politico del pais, emergieron nuevas
formas de subjetivacién en torno a la diferencia racial.
Los términos comunidades wnegras, afrocolombianos vy,
posteriormente, afrodescendientes no fueron solo nuevas
formas de nombrar; por el contrario, fueron dispositivos
que encauzaron politicas del reconocimiento y delimitaron
marcos de inteligibilidad para la negridad en el pais.

Desde entonces, he sido testigo de cdmo estas categorias
han sido disputadas, apropiadas y resignificadas de multiples
maneras. He podido observar cémo dichas nomenclaturas
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conviven con otras formas locales de nombrar la diferencia,
de aludir a las jerarquizaciones. Mientras que en los espacios
de la politica institucional y en los repertorios del activismo
étnico el término afrodescendiente se ha consolidado como
un significante fuerte, en la cotidianidad de las calles, de
los barrios y de las interacciones diarias, las gramaticas
raciales siguen operando de formas que desbordan estas
configuraciones oficiales.

La racializacién se cruza con la precarizacién, con espacios y
existencias despreciadas, con las experiencias de despojo, pero
también con los entramados estatalizados o de la cooperacién
internacional, del mundo oenegero y de la industria
humanitaria que impulsan vocabularios e inteligibilidades.
La manera en que se nombra, administra y se performa la
diferencia no es ajena a los procesos de precarizacion ni
tampoco a las articulaciones de la desigualdad.

Conclusiones

Las transformaciones en las subjetividades politicas
negras en Colombia, analizadas a lo largo de este libro,
evidencian los desplazamientos conceptuales y politicos en
torno a la racializacién, la etnizacién y el etnicismo. Estos
desplazamientos no pueden entenderse como un proceso lineal
o univoco, donde las posiciones de sujeto y las subjetividades
se transforman de manera tersa y predecible. Por el contrario,
se trata de un terreno en constante disputa, marcado por
tensiones, contradicciones y negociaciones, donde convergen
ritmos disimiles, intereses divergentes y horizontes politicos
que no siempre son compatibles. Dicho espacio de conflicto
y reconfiguracién es el escenario en el que se redefine
continuamente el significado de la negridad, no como una
esencia fija, sino como un campo de lucha y resignificacion.

Uno de los aportes fundamentales de los textos compilados
en este libro es interrumpir la idea de una identidad negra
esencial, mostrando cémo las subjetividades politicas negras
son el resultado de procesos histéricos y politicos que no
siempre coinciden con las narrativas que ciertos activistas
y académicos han construido. Lejos de ser una categoria
homogénea o transparente, la negridad se configura a
partir de experiencias situadas que responden a dindmicas
histéricas, econémicas y politicas especificas. Tales
experiencias no pueden ser reducidas a un Gnico marco
interpretativo, ya que estin atravesadas por imbricaciones
enclasadas y lugarizadas. Asi, las subjetividades politicas
negras no son el producto de una esencia primordial
compartida, sino el resultado de luchas, negociaciones y
rearticulaciones que se dan en contextos particulares.




Subjetividades politicas negras y racismo

Este enfoque permite cuestionar las clausuras esencializadas
desde ciertas posiciones de sujeto y subjetividades politicas
que han tendido a fijar la negridad en una serie de
atributos estdticos, como la ancestralidad, la comunalidad
y la territorialidad. Si bien estos elementos han sido
fundamentales en las luchas por el reconocimiento, su
cristalizacién ha terminado por restringir el horizonte de lo
posible y lo disputable, dificultando la articulacién politica
mas alld de nociones ya consolidadas y prefabricadas. La
institucionalizacién de la diferencia, a través de marcos
multiculturales y burocracias étnicas, ha contribuido a esta
fijacién, reduciendo la heterogeneidad y contrariedad de las
posibles experiencias negras en una serie de estereotipos
que operan docilmente y que suelen ser bien intencionados,
pero limitantes. Frente a ello, los andlisis presentados en
este libro proponen una mirada mas dindmica y critica que
reconoce la heterogeneidad de las subjetividades politicas
negras y su capacidad para reinventarse.

La problematizacién en torno a los términos negro y
afrodescendiente no se reduce a un asunto definicional, sino
que refleja tensiones politicas y reconfiguraciones de las
subjetividades negras en el marco de trayectorias vitales y
politicas diferenciadas. Estas denominaciones operan como
herramientas discursivas que, lejos de ser neutrales, estin
cargadas de intencionalidades politicas y proyectos de futuro.
En este sentido, la posicién de sujeto no es un lugar estitico
ni pasivo, sino un terreno de disputa donde el lenguaje v la
politica se entrelazan para definir los limites y posibilidades
de las subjetividades negras en Colombia. Este proceso
no solo implica la reivindicacién de identidades, conlleva
también la confrontacién con las estructuras de poder que
buscan fijar y controlar los significados de la negridad.

El analisis del paso de la etnizacién al etnicismo ha revelado las
contradicciones inherentes a los marcos multiculturales. Si bien
en un primer momento dichos marcos ofrecieron herramientas
juridicas y politicas para el reconocimiento de los derechos
de las comunidades negras, con el tiempo han terminado por
reforzar esencialismos que limitan la capacidad de articulacién
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politica de estas poblaciones. Lo que inicialmente se present6d
como un mecanismo de inclusién y dignificacion ha derivado
en una clausura de la diferencia, donde las poblaciones negras
quedan confinadas a una identidad estitica, reducida a pricticas
tradicionales y territorios delimitados por una 6gica estatal. Esta
esencializacion ha tenido un efecto paraddjico: mientras que la
institucionalizacién de la diferencia ha permitido ciertos avances
en términos de reconocimiento, también ha despolitizado las
luchas al reducir la complejidad de las experiencias negras a
una serie de atributos fijados en la ancestralidad, la comunalidad
y la territorialidad. Asi, la negridad ha sido aplanada a una
expresion culturalizada v tradicionalizada, lo que ha restringido
el marco de lo posible y lo disputable en términos politicos.

El concepto de ‘racismo en desmentida’ resulta clave para
comprender las estrategias discursivas y las tecnologias
materiales mediante las cuales se niega la existencia del
racismo en Colombia. Tal negacién no es un fenémeno
superficial ni meramente retérico, sino que estd
profundamente arraigada en dispositivos institucionales,
practicas burocriticas y politicas publicas que reducen la
lucha contra el racismo a medidas simbélicas, carentes de
impacto real sobre las condiciones de vida de las poblaciones
racializadas. La idea de una igualdad abstracta, que ignora las
jerarquias historicas y las violencias estructurales, opera como
un mecanismo de ocultamiento que perpetia la exclusién y
la desigualdad. Esta obliteracién imaginada del racismo no
solo es impulsada por el Estado y los sectores dominantes,
sino también por ciertos sectores del activismo y la academia
que han naturalizado narrativas sobre la nacién mestiza y el
multiculturalismo, confundiendo racismo con discriminacién
racial. De este modo, el racismo en desmentida se presenta
como una modalidad particular de racismo que, al negar su
existencia, contribuye a su reproduccion.

El estudio de las subjetividades politicas negras ha permitido
visibilizar su heterogeneidad y la imposibilidad de encajarlas
en un Unico marco interpretativo. Lejos de ser una categoria
univoca o transparente, estas subjetividades se configuran a
partir de experiencias situadas que responden a dindmicas
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histéricas y politicas divergentes. La tensién entre figuras
como Francia Marquez y Miguel Polo Polo ilustra como la
marcacion racial no determina per se una posicién politica
especifica, sino que esta emerge de intersecciones complejas
entre clase, region, trayectoria individual y proyectos
politicos. Ambos se enuncian desde su negridad, pero sus
posiciones encarnan subjetividades politicas que movilizan
sentidos contrapuestos de la justicia, el desarrollo v la agencia
negra en Colombia. Mientras que Mirquez representa
una apuesta por la justicia social y ambiental, vinculada a
las luchas comunitarias y a la defensa del territorio, Polo
Polo encarna una posicién conservadora y neoliberal que,
aunque se afirma desde la negridad, refuerza estructuras de
opresién. Esta divergencia demuestra que la racializacién no
es un destino, sino un campo de disputa en el que convergen
distintas estrategias de inscripcion y resignificacion.

Desde la Constitucion de 1991, el reconocimiento juridico de
las comunidades negras en Colombia ha estado mediado por
una serie de conceptos como cultura, etnicidad y diferencia,
los cuales han reconfigurado tanto las subjetividades politicas
como los dispositivos de regulacion estatal. Sin embargo,
estas categorias, lejos de abrir espacios de emancipacién, han
operado en muchas ocasiones como clausuras estereotipantes,
como libretos prefabricados, que limitan las posibilidades de
accion politica y resignificacion de la negridad.

Aquel proceso ha tenido implicaciones profundas. La justicia
racial y la transformacion social no pueden reducirse a una
politica de reconocimiento que, paraddjicamente, reafirma las
mismas logicas que producen jerarquizacion y subordinacién.
El problema no radica inicamente en la falta de visibilidad o
en la ausencia de representacion, sino en las estructuras de
poder que han naturalizado la equiparacién entre marcacién
racial y adscripcion cultural, y que confunden cindidamente
marcaciones raciales (raza) con diferencialismo culturalista
(diferencia cultural). Esta distorsién tedrica y politica no
solo trivializa el racismo (confundiéndoio incluso con
discriminacién racial); por el contrario, refuerza su caracter
estructural al desplazarlo a un asunto de inconmensurabilidad o
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jerarquizacion entre culturas. Asi, el racismo no es simplemente
un asunto de prejuicios individuales o de desconocimiento de
la diversidad, sino una estructura que ordena las formas de vida,
el acceso a recursos y la distribucién del poder en la sociedad.

En su reciente libro, Arun Kundnani (2023) examina la
genealogia de las luchas antirracistas a partir del pensamiento
de grandes intelectuales negros. Kundnani establece una
distincién crucial entre dos tipos de antirracismo: el liberal
y el radical. Desde una perspectiva liberal, el racismo es
concebido como un problema de prejuicios individuales,
sean estos explicitos o inconscientes, lo que ha llevado
a la promocién de iniciativas como entrenamientos de
sesgos inconscientes, programas de diversidad empresarial
y estrategias de representacién mis inclusiva en los medios
de comunicacién. Dichas medidas, si bien pueden generar
cambios en las percepciones individuales, no cuestionan las
estructuras de poder que perpetian el racismo sistémico,
pues parten de la premisa de que el problema reside en
actitudes erréneas que pueden ser corregidas mediante
la sensibilizacion o la educacién, sin alterar los cimientos
econdémicos y politicos que han sostenido histéricamente
las jerarquias raciales.

Kundnani también argumenta que este enfoque liberal, al
centrarse en la transformacién subjetiva de los individuos
en lugar de hacerlo en las dindmicas materiales del
racismo, tiende a reforzar la idea de que la igualdad racial
puede alcanzarse dentro de los marcos institucionales
existentes. Aquello se traduce en un énfasis en medidas
paliativas, como la representacion simbolica o las politicas
de inclusién, que en muchos casos terminan sirviendo
como legitimacién de las estructuras de poder en lugar
de desafiar su continuidad. En este sentido, las estrategias
liberales del antirracismo tienden a ser cooptadas por las
mismas logicas del capitalismo neoliberal, convirti€éndose
en instrumentos de gestién de la diversidad sin alterar las
condiciones estructurales de explotacién y dominacion
que perpettan las desigualdades raciales.
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Por otro lado, el antirracismo radical, fundamentado en una
lectura estructural del racismo, lo entiende no como una
mera desviacion moral o actitudinal, sino como un pilar
central de las configuraciones histéricas del capitalismo y
el colonialismo. En esta linea de pensamiento, figuras como
Frantz Fanon, C. L. R. James y Claudia Jones han argumentado
que el racismo no puede ser abordado de manera aislada
de las l6gicas de explotacién econémica y dominacién
politica que han sostenido el orden global moderno. Desde
tal perspectiva, no basta con reformas cosméticas o ajustes
normativos en el marco del liberalismo multicultural, lo
que se requiere es el desmantelamiento de instituciones
fundamentales del orden capitalista, tales como las fuerzas
policiales, los sistemas penitenciarios y las politicas
migratorias restrictivas, pues ellas operan como dispositivos
claves en la reproduccién de las jerarquias raciales y de
clase. Kundnani refuerza este argumento mediante su
conceptualizacién del capitalismo racial, entendido no como
una anomalia dentro del sistema capitalista, sino como una
de sus manifestaciones esenciales plenamente compatible
con el proyecto neoliberal contemporaneo.

Asi, el analisis de Kundnani (2023) permite replantear el
debate sobre el antirracismo en términos mds amplios y
profundos, al evidenciar que la Jucha contra el racismo no
puede desvincularse de una critica estructural al capitalismo
y sus dindmicas de exclusion y explotacion. Esta perspectiva
desafia la idea predominante en ciertos sectores progresistas,
que asumen que la equidad racial puede alcanzarse
dentro de los marcos del capitalismo neoliberal, ignorando
la interdependencia histérica entre la racializacién y la
acumulacién capitalista. Sin embargo, también cuestiona las
concepciones y politicas socialdemocratas o de una izquierda
estatista que asume que el Estado puede fungir como un
agente neutral de redistribucion y equidad racial sin alterar
las bases materiales de la produccion y la explotacion.

En este sentido, Kundnani advierte que muchas de estas

posturas, aun cuando se presentan Como alternativas
al neoliberalismo, terminan por reproducir una logica
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asistencialista y burocritica que no confronta las raices
estructurales del racismo, sino que las administra dentro
de los marcos normativos del Estado moderno. Desde tal
6ptica, la izquierda estatista tiende a privilegiar mecanismos
de intervencién que perpetdan la dependencia de las
poblaciones racializadas a programas sociales, sin desafiar
las formas de acumulacion y desposesion que histéricamente
han marcado su posicién dentro de la economia global.

De esta manera, el andlisis de Kundnani obliga a repensar la
relacién entre antirracismo y politica econémica, sefialando
que cualquier proyecto emancipador debe incorporar
una critica integral a la forma en que el capitalismo racial
estructura no solo la exclusion y la explotacion, sino también
las respuestas institucionales que buscan mitigar sus efectos
sin transformar su légica de base.

En este orden de ideas, las retéricas liberal-multiculturalistas
que abogan por la inclusion sin transformacién estructural
resultan insuficientes, pues terminan reforzando el
mismo sistema que perpetia las desigualdades raciales al
canalizar las demandas de justicia racial hacia mecanismos
de representacion simbdlica sin alterar las estructuras
materiales de poder. Este tipo de enfoque, que se traduce
en estrategias como la diversidad corporativa o las politicas
de reconocimiento cultural, si bien pueden ampliar ciertos
espacios de visibilidad, no atacan las bases econémicas y
politicas que sostienen las jerarquias raciales.

En consecuencia, el reto para las luchas antirracistas
contemporineas es trascender los marcos normativos
impuestos por el liberalismo y avanzar hacia estrategias
que, en lugar de buscar una integracién dentro del orden
existente, cuestionen y desmantelen sus fundamentos. Esto
implica la construcciéon de una praxis politica que no solo
denuncie la opresién racial, sino que también reconozca
su entrelazamiento con la explotacién econdmica, el
extractivismo y la violencia estatal, apostando por modelos
organizativos y politicos que vinculen la justicia racial con
la justicia econémica y social. Es en dicho punto donde el
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antirracismo radical se convierte no solo en un proyecto
de resistencia, sino en una propuesta de transformacién
estructural que desaffa las formas contemporidneas de
gobernanza racial dentro del capitalismo global.

Finalmente, como se elaboré en diferentes partes de
este libro, superar las trampas de un multiculturalismo
o interculturalismo cosméticos (incluso esos que se
enuncian como criticos desde los doctorados v reconocidos
académicos), para no reproducir la etnizacién estatalizada,
implica romper con las clausuras normativas que reducen
una negridad tradicionalizada y culturalista desde
prefabricados aplanamientos comunalistas, otrerizantes y
exteriorizantes de Occidente y la modernidad de individuos
y gentes marcadas como negras. Estas clausuras no solo han
limitado la potencialidad politica de las luchas de muchos
sectores negros subalternizados, sino que también han
reforzado un marco de inteligibilidad que opera, en tltimas,
como una mdaquina antipolitica, en donde el derecho ha
devenido el techo de la imaginacién y practica politica, y en
donde la burocracia estatalizada, oenegera o de la industria
humanitaria establecen, en gran parte, las agendas, los
términos y los protocolos de las luchas.
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