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L N ]
{ntroduccion

The point is not to declarate ethnicity invented and stop there,
but to show in historical perspective how it was invented and
with what consequences. (Alonso, 1994: 392).

[...] the construction of difference is [...] an effect of structural
relations of power and inequality. (Gupta & Ferguson, 1997:
14).

Pocos son los rios, poblados y esteros del Pacifico sur colom-
biano en los cuales no se han consolidado organizaciones de
comunidad negra que apelen a sus derechos, en tanto grupo étni-
co, para reclamar el reconocimiento de su territorio e identidad
cultural. Orisa (Organizacién del rio Satinga), Acapa (Asociacion
Campesina del rio Patia), Universan (Unién Veredal del rio
Sanquianga), son unos nombres tomados al azar entre las muchas
organizaciones étnico-territoriales que ahora existen en el Pacifi-
co sur. Sin lugar a dudas, los afios noventa significaron una irrupcién
organizativa de caracter étnico de comunidad negra. Pero este
movimiento fue mucho mads alld. Estas organizaciones locales se
articularon entre si y, a su vez, con otras regiones dentro del mis-
mo Pacifico y fuera de €l para confluir en lo que ha constituido
hasta ahora el mayor movimiento de reclamo de los derechos
étnicos y culturales de comunidad negra en el pais (Agudelo, 2000;
Grueso et al., 1998; Villa, 1998; Wade, 1996a). Por otro lado, es
en esta misma década que instituciones estatales, Ongs, la iglesia
y proyectos de cooperacion técnica internacional, con asiento en
la regi6n, empiezan a tomar cada vez mas en consideracién los
derechos étnicos de las comunidades negras que tienen un recono-
cimiento legal en la Constitucién Politica de 1991y, en particular,
en la reglamentacién de la Ley 70 de 1993 (Agier & Hoffmann,
1999; Rivas, 1999a).
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Asf, en el Pacifico sur asistimos actualmente a un proceso de
definicién politica de un sujeto organizativo y de derecho de la
comunidad negra en tanto grupo étnico. Ahora bien, para el caso
especifico de esta regién ;por qué en los afios noventa se da esta
movilizacién en torno a los derechos étnicos de comunidades ne-
gras?, ;como interpretar la relevancia que en términos politicos
adquiere la etnicidad de dichas comunidades no sélo para las or-
ganizaciones, sino también para otros agentes como el estado, la
iglesia o los proyectos de cooperacién técnica internacional? En
un plano mds general: ;jcudles son las articulaciones entre etnicidad,
identidad étnica y procesos organizativos?, ;son estas organiza-
ciones expresiones de resistencia de las poblaciones locales, basadas
en su diferencia cultural a los modelos hegeménicos de la politica
y lo politico, agenciados por el estado y el capital?

Frente a estas preguntas, no son pocos quienes consideran que
es evidente que las comunidades negras han constituido desde siem-
pre un grupo €tnico y que en los afios noventa lo que se agrega es,
por fin, el justo reconocimiento juridico de ese hecho. Desde su
perspectiva, las actuales movilizaciones por los derechos a la dife-
rencia cultural, al territorio y a la identidad, son consideradas como
un capitulo més en la ya larga lucha de dicho grupo étnico en Co-
lombia. Desde aquellas expresiones de rebelién mas evidentes como
las innumerables sublevaciones de esclavos y las decenas de pa-
lenques encontrados por doquier, hasta aquellas que algunos
expertos han querido ver como “cimarronismo simbélico” donde
se incluyen précticas de resistencia cotidiana, lo que subyace es la
misma conciencia e identidad étnica que se expresaria en la déca-
da del noventa en un movimiento social que, contra viento y marea,
logra que el estado la reconozca como tal.

Algunos pueden contemplar en sus interpretaciones que lo su-
cedido con las comunidades negras es parte de un fenémeno mais
amplio donde habria que incluir los logros de las movilizaciones
indigenas en el pais, as{ como toda una serie de cambios en el
mundo que han llevado a que el modelo de estado-nacién fuera
puesto en cuestién, permitiendo cada vez mas la adopcién de poli-
ticas multiculturales. Desde su perspectiva, estos factores externos
constituyeron un contexto favorable donde las organizaciones ne-
gras pudieron articular sus demandas que son la clara expresién de
las comunidades que representan y, en consecuencia, son necesa-
riamente contrahegemonicas. Por eso, a través del proceso
organizativo, las comunidades negras se han empoderado y ahora
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cuentan con herramientas juridicas concretas para defender sus
derechos territoriales, culturales y de identidad.

No obstante, el examen detenido de casos especificos como el
del Pacifico sur, problematiza en ciertos puntos esta narrativa.
Basados en el andlisis de este caso en concreto, podemos argu-
mentar que la comunidad negra como grupo étnico es una manera
novedosa de imaginar las poblaciones del Pacifico sur colombia-
no, posibilitado por la instrumentalizacién de una serie de
mediaciones y de técnicas que constituyen inusitadas modalida-
des de memoria, tradicién y comunidad. Antes que el despertar de
una etnicidad que siempre habia estado alli en silencio en la con-
ciencia de las poblaciones locales, agazapada, esperando el
momento oportuno para hacerse escuchar, asistimos a una ardua
labor desplegada en multiples niveles para la produccién de dicha
etnicidad.

El propésito de este articulo es, entonces, realizar una etnogra-
ffa de la produccién de comunidad negra como grupo étnico en el
Pacifico sur colombiano. Con fines expositivos, se ha considerado
relevante dividir dicho proceso en tres grandes fases.! La primera,
denominada pedagogia de la alteridad, cubre el periodo entre la
difusion del AT-55 hasta la constitucién del Palenque regional de
Narifio en 1994. La segunda, signada por los procesos de
concertacién y contradiccién con diversos actores regionales y lo-
cales, es la fase de empoderamiento de la comunidad negra como
sujeto étnico desde un proyecto de coordinacién regional orienta-
do por lo que signific6 la reglamentacién de varios de sus mds
importantes capitulos. Esta fase empieza con las dindmicas gene-
radas en el Pacifico sur una vez sancionada la Ley 70 hasta que
adquieren relevancia dindmicas més locales, los consejos comuni-
tarios y la fragmentacién del proyecto organizativo representado
en Palenque regional Narifio. La tercera fase, por su parte, se co-
rresponde con el replanteamiento de las estructuras organizativas
en el plano regional y la tendencia cada vez m4s fuerte hacia lo
local, en la escenificacion y ejercicio de la etnicidad de comuni-

! Estas fases son planteadas para el conjunto del Pacifico sur. Nelly Rivas (2000a) ha
propuesto un modelo basado en tres momentos para su andlisis de una organizacién
especifica. Leyendo su informe modifiqué mi inicial planteamiento de solo dos fases
e introduje una tercera que en el plano regional se corresponde con la emergencia de
los consejos comunitarios y la fragmentacién de Palenque como coordinadora
departamental. Asi que en mucho debo a su trabajo el formato de tres fases en el
modelo de andlisis que a continuacién presento.
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dad negra. El presente articulo sélo cubre, sin embargo, la primera
fase. En efecto, ante la disyuntiva de una escueta exposicién de las
tres fases para no sobrepasar los estrechos limites de un articulo o
hacer una descripcién més detenida as{ sélo sea de una parte del
proceso, opté por la segunda opcidn ya que con ella se pueden
ilustrar mis hipétesis de trabajo.

Hacia una etnografia de la etnizacion

Nada mds grotesco al pensamiento de algunos militantes y aca-
démicos que plantear que la etnicidad es una construccion. Desde
su perspectiva, considerar la etnicidad de esta manera es un craso
desconocimiento no sélo de la historia, sino también de las mas
elementales ensefianzas de la antropologia. Para ellos es absoluta-
mente evidente que los grupos étnicos han estado alli desde siempre,
o por lo menos desde hace siglos, y que la diversidad cultural de
las comunidades indigenas y negras del pais son un hecho que
nadie puede desconocer de un trazo, al pretender sustentar la des-
cabellada idea que su identidad étnica es una reciente construccion.
Para ellos, la etnicidad es inmanente a la naturaleza humana y, en
cuanto tal, las denominadas “minorias étnicas” o “‘grupos étnicos”
son evidentes en su diferencia cultural y somatica con respecto a
“la cultura hegemonica” o de la “sociedad mayor”. Por tanto, des-
de su posicién, cualquier problematizacién de esta verdad de a
puiio, no es mas que un perverso ejercicio retorico que quiere des-
conocer los justos derechos logrados por las comunidades negras
e indigenas, con la intencién confesa o no de apuntalar posiciones
neo-conservadoras y homogenizantes que buscan invisibilizar la
presencia y legitimidad de dichas etnias.

El meollo de la discusion va mucho més alld de una simple
disputa terminoldgica y, en efecto, tiene claras implicaciones poli-
ticas, aunque no son precisamente las que algunos indignados
militantes y académicos suponen. Existen al menos dos posibili-
dades de encarar esta discusién. Una es recurrir al plano teérico y
cuestionar los presupuestos sobre la “naturaleza” de la etnicidad
que subyacen a quienes choca el planteamiento de la etnicidad
como invencién.? Esta via nos conduce necesariamente a la vasta

2 Esta via fue esbozada en el informe de investigacion (Restrepo, 2000). Ahora bien,
para tener una imagen general del estado de la discusién puede consultarse, entre
otros, Banks (1996); Briones (1998); Baud et a/ (1996); Olson & Worsham (1999); y
Radcliffe & Westwood (1996).
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literatura existente y, en particular, a aquellos recientes cuestiona-
mientos de las concepciones esencialistas e instrumentalistas no
s6lo sobre etnicidad, sino también sobre raza, memoria, identidad,
género y cultura. La otra posibilidad es examinar un caso particu-
lar en aras de evidenciar en qué radica el caricter de invencién de
la etnicidad. Este dltimo es el camino escogido en este articulo.

Sin embargo, existen por lo menos tres riesgos metodolégicos
(y politicos, por supuesto) de este planteamiento que deben ser
evitados desde el principio. Uno es apresurarse a suponer que exa-
minar la reciente etnizacién de comunidad negra significarfa
considerar como simplemente falso o tendencioso este discurso de
la etnicidad de las poblaciones negras del Pacifico sur colombia-
no. Esto es precisamente lo que han hecho algunos académicos
que, atrincherados en el cémodo imaginario de la objetividad y en
la empirista apelacién a los “datos”, han comenzado a plantear
erréneamente que dicha etnizacién obedece simplemente a una
voluntad de manipulacidn de activistas, asesores o funcionarios
que, desde afuera y desde arriba, han impuesto a las “verdaderas
comunidades” ese lenguaje de la etnicidad con intenciones exclu-
sivamente politicas.> Obviamente, también encontramos el caso
opuesto. Esto es, aquellos que apuntalados en una nostalgia del
buen salvaje o en la desilusion de la sociedad moderna y del capi-
tal, deifican cualquier tipo de esencializacidn etnicista por el mero
hecho de que sea enunciado por los activistas de las organizacio-
nes. En este dltimo caso, es este origen del enunciado lo que
garantiza su verdad y hace “politicamente incorrecto” (cuando no
abiertamente reaccionario) cualquier intento de problematizacion.
En este sentido podriamos acertadamente denominar esta tenden-
cia como una “antropologia moral” en tanto introduce una
confusién entre lo que “deberia ser” y lo que “sucede”.

Mas que una simple ilusién para la manipulacién o que una
verdad incuestionable por el hecho de que los activistas la enun-
cian, la etnicidad de comunidad negra en el Pacifico sur debe ser
entendida como un proceso de construccién politica que supone
una economia de visibilidades, esto es, un régimen de verdad que
constituye un sujeto étnico y unas especificas subjetividades que,
por supuesto, no son simples delirios ni son resultado del capricho

3 Algunos funcionarios, incluso, han retomado de forma oportunista este planteamiento
para cuestionar la legitimidad de las demandas de ciertas organizaciones que les resultan
incomodas desde su perspectiva burocrdtica y clientelista.
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de individuos iluminados. Por tanto, en el nivel de andlisis pro-
puesto el conjunto de los discursos, relaciones y pricticas de los
activistas, funcionarios, asesores y académicos sobre la etnicidad
de comunidad negra deben ser examinados no desde la l6gica de
la verdad/engafio, sino como componentes de unas politicas de la
etnicidad que no sélo establecen el orden de lo dicho, de las accio-
nes y de la reflexividad, sino también el de los silencios, las
omisiones y de lo pensable.

El segundo riesgo de examinar esta produccién de la etnicidad
de comunidad negra es suponer que ello implica plantear que las
poblaciones locales son entes pasivos que se limitan a ser leidas
ahora desde la perspectiva étnica, que se circunscriben a reprodu-
cir al pie de la letra el papel que de antemano les han asignado. Por
el contrario, las poblaciones locales han tomado diferentes posi-
ciones con respecto a este proceso de etnizacion, lo han interpretado
y agenciado de miltiples maneras. Algunas se han contrapuesto a
sus implicaciones mas concretas como es la titulacién colectiva,
mientras que otras han participado abiertamente en el proceso. Esto
es sOlo la punta del iceberg de la polifonia local del imaginario
étnico de comunidad negra. Aunque no nos detendremos en este
aspecto, es importante sefialar desde el comienzo que una etnogra-
fia de dicha polifonia permitiria apreciar de qué maneras se encarna
y moldea localmente el sujeto de la etnicidad.’

Por tltimo, el tercer riesgo es contraponer al nivel de analisis
propuesto de la invencién de la comunidad negra como grupo ét-
nico otro nivel que seria, ese si, pura realidad y auténtica descripcién
objetiva de lo que son las comunidades negras (en plural, incluso)
del Pacifico sur. Cualquier ejercicio de descripcion se instaura en
el orden de la representacién (Clifford, 1988; Dyer, 1997; hooks,
1992: Poole, 1997). En este sentido, la etnizacién de comunidad
negra debe ser entendida como un particular ejercicio de represen-
taciéon dentro de lo que podriamos denominar las politicas de la
alteridad. Esto cuestiona aquellos enfoques que pretenden presen-
tarla como una falsa ideologia a la cual se le podria cuestionar
desde una ciencia neutral y objetiva que si estaria en una posicién
epistémica privilegiada para dar cuenta de los “datos” y de los
“hechos”, que nos evidenciaria cémo son realmente las *“comuni-
dades negras” mas alld de cualquier distorsién subjetiva. No creo

4 Rivas (2000a) se acerca a dichas polifonias analizando la constitucién de la Acapa y
de su Consejo Comunitario.
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que sea necesario repetir acd todas las criticas a las diferentes
modalidades de positivismo, para que se considere seriamente la
posicionalidad epistémica y politica del conocimiento, incluyendo
el de los académicos.’ En cualquier caso, como se expondrd mas
adelante, es interesante tener presente que es precisamente desde el
discurso experto de cientistas sociales (donde activistas, asesores y
funcionarios han ocupado un lugar destacado) que se ha producido
la objetivacion de la cultura, territorio y tradicién de comunidad
negra, que han constituido piezas claves en su etnizacion.

Pedagogia de la alteridad

Para el Pacifico sur, se pueden distinguir analiticamente tres
grandes fases de las politicas de la etnicidad. La primera puede ser
denominada pedagogia de la alteridad, en la medida de que es
durante la misma que se imagina a la comunidad negra como gru-
po étnico. Es a través de esta pedagogia de la alteridad que las
experiencias locales se articulan en términos de territorio, de préc-
ticas tradicionales de produccion, de ancestralidad, de ascendencia
africana, de cultura y de comunidad negra. Asesores, activistas y
funcionarios recorrieron los numerosos rios, esteros y playas del
Pacifico sur, yendo por muchas veredas y poblados, y a través de
centenares de reuniones, talleres y conversaciones informales, des-
plegaron en un didlogo con la gente esta pedagogia de la alteridad.
No sélo empezaron a circular con un lenguaje para leer lo que
habia pasado, ocurria y podfa ocurrir con el Pacifico sur y sus po-
blaciones que para muchos era inusitado —y que aun sigue siéndolo
para muchos— sino que, mas alla de este hecho aparentemente tri-
vial, empezaron a consolidar en la recurrente interaccién con las
poblaciones locales un orden de visibilidades que introducia for-
mas organizativas, de constitucién de subjetividades, de
representacidn y de interlocucién que, en su conjunto, posibilité la
emergencia de la cuestién étnica de comunidad negra.

La idea, hoy relativamente extendida, y que parece natural a
los ojos de muchos, de que las poblaciones negras del Pacifico sur
colombiano constituyen un grupo étnico, con una cultura, una his-
toria, un territorio, una conciencia de identidad étnica y unos

5 Para esta discusi6n en la antropologia véase Comaroff & Comaroft (1992) y Rosaldo
(1991). Un interesante desarrollo de esta discusién constituye uno de los aspectos
claves de lo que se ha llamado “‘teoria postcolonial”, al respecto véase Loomba (1998),
Williams / Chrisman (1993). Desde una perspectiva mis filoséfica puede consultarse
a Foucault (1978, 1992).
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derechos en cuanto tales, es el resultado esta pedagogia de la
alteridad. Y con ella no estamos pensando que los asesores, fun-
cionarios y activistas tenfan claro desde el comienzo de este proceso
de etnizacion el conjunto de los contenidos que iban a ser “ensefia-
dos” a unas poblaciones locales pasivas que se limitarian a copiar,
con mayor o menor éxito, dicho discurso. Por el contrario, es en la
misma dindmica de difusion e interaccion, es en el mismo proceso
de negociacion entre los funcionarios y representantes de las orga-
nizaciones (que en aquel momento se daba en el plano nacional y
departamental), es en el mismo devenir de apuntalar las organiza-
ciones, que se da esta pedagogia de la alteridad.®

Asi, al contrario de lo que parecen plantear algunos investiga-
dores, queremos argumentar que esta pedagogia no fue un ejercicio
estrictamente vertical de unos personajes que llegaron a indicarle
lo que debia hacerse a las poblaciones locales, las cuales se limita-
rfan a seguir el camino sefialado. Pero tampoco, como desde la
misma narrativa organizativa se pretende presentar, lo que ellos
denominan difusién de los derechos de comunidades negras no se
limité a una relacion exclusiva entre lideres y “comunidades” con
la intencién de informar y de tomar nota de las demandas de las
“comunidades” para luego llevarlas a la mesa de negociacién con
el gobierno. En ambas perspectivas extremas, se descuida precisa-
mente el hecho sobre el cual queremos llamar la atenci6n, a saber:
cémo a propésito de unas coyunturas juridicas particulares (la
Constitucién del 91 y, més especificamente, su articulo transitorio
55), se consolidaron en el Pacifico sur una serie de acciones desde
diferentes instancias, se pusieron en juego un conjunto de mediacio-
nes y de tecnologfas que confluyeron en lo que hemos denominado
pedagogia de la alteridad, cuyo resultado mds evidente es la irrup-
ci6én organizativa de caricter étnico, pero que mads alld de la misma,
implicé la instauracion de una inusitada economia de visibilidades
que permitié la emergencia de la etnicidad de comunidad negra, la
objetivacion de una cultura, memoria, tradicién y territorio, asi como
el despliegue de novedosas subjetividades.’

¢ Sin lugar a dudas, la posicionalidad diferencial en las interlocuciones de los
representantes a las instancias de negociacion nacional o de ser asignado como un
funcionario de la naciente burocracia estatal de la etnicidad, sin duda sigpificaron (y
significan aun, incluso) disimiles apropiaciones y lugares en la pedagogia de la
alteridad.

7 No sobra indicar que este proceso no es igual en todo el Pacifico. En el caso del
Chocé, por ejemplo, el AT 55 es posterior a la destilacién discursiva y organizativa
de la comunidad negra (Villa, 1998).
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Identidad, memoria y olvido

En las primeras semanas después de mi llegada al rio Satinga,
a principios de los afos noventa, recuerdo cudnto me impresion6
escuchar la palabra libre para referirse a los pobladores negros.
Asocié inmediatamente dicha palabra a la literatura sobre la escla-
vitud y al hecho de que durante la Colonia “libre” era una categoria
juridica, objeto de registro en los censos de poblacién. En aquel
entonces era “evidente”, para mi, que dicha nocién indicaba la
presencia de una memoria colectiva sobre esa experiencia histori-
ca compartida de s6lo unas generaciones atras. Abrigando la
esperanza de encontrar fragmentos sustantivos en la tradicién oral
de la época esclavista y, con un poco mas de suerte, del mismo
origen africano, me dediqué durante meses a indagar por los con-
tenidos locales de la nocién de libre. No obstante, las primeras
semanas fueron estériles en ese sentido, nada parecia ofrecer las
minimas pistas sobre esa tradicion oral; de la cual, sin embargo,
estaba convencido de su existencia. La esclavitud habia sido abo-
lida juridicamente no hacfa demasiado tiempo, y sin duda habia
significado una pieza importante de la cotidianidad de las gentes
del Pacifico, como para que la tradicién oral no la registrara. Pro-
bablemente, los bisabuelos de muchas de las personas con las que
estaba viviendo habfan sido esclavos en los reales de minas de
Barbacoas o de Iscuandé.

Ante la dificultad de encontrar pistas que condujeran a dicha
tradicién, mi hipétesis de trabajo fue que, por razones que tendria
que explerar luego, los contenidos de la misma eran ocultados ce-
losamente a los forasteros. Me aventuré a pensar, incluso, que de
alguna manera, ella hacia parte de un preciado bien que era con-
fiado s6lo en determinadas situaciones socialmente prescritas y
Gnicamente a unos individuos especificos. En contra de mis ex-
pectativas, tuve que abandonar dicha hipétesis. El paulatino
conocimiento etnografico me evidencid diferentes esferas que, en
efecto, se mantienen ocultas ante los extraiios, sin que ninguna de
ellas sugiriera siquiera tangencialmente la existencia de esta tradi-
cién oral sobre la esclavitud. ;Se podia concluir, entonces, que la
experienciade la esclavitud y, mds alld de ella, el recuerdo de Africa,
habia sido objeto de una suerte de un “olvido colectivo” en lo que
a la tradicién oral se refiere? ;cémo interpretar ese escandaloso
“silencio”?

Ahora bien, siguiendo en este punto el andlisis de Losonczy
(1999), libre es una categoria identitaria que nos indica la presen-
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cia de regimenes de memoria dispersos y discontinuos. En efecto,
la memoria de los pobladores negros se constituye en diferentes
registros, y el silenciamiento de la experiencia de la esclavitud y
del origen africano en el registro de la tradicién oral (ya sea en el
orden mitico o en las narrativas de los fundadores), se articula con
otros registros como el corporal® donde esta memoria se mantiene,
independientemente de que escape a los modelos de reflexividad y
a las gramaticas de temporalidad lineal propias de la historiografia
moderna.

Libre es una palabra que no sélo puede ser escuchada en el rio
Satinga. Al contrario, en la literatura etnografica no es dificil en-
contrar referencias a la existencia local de esta nocidn para referirse
a las poblaciones negras, y no sé6lo del Pacifico sur (Camacho,
1999; Galeano, 1996; Hoffmann, 1999; Serrano, 1994; West, 1957).
Ahora bien, no es mi intencidn en este articulo afirmar que para el
conjunto de las poblaciones del Pacifico colombiano nos encon-
tramos frente a esta suerte de “silencio” de la esclavitud y de Africa
en la tradicién oral.” No obstante, tampoco parece ser un caso ais-
lado como se constata con el trabajo citado de Anne Marie Losonczy
(1999) en el Chocé.

En el Pacifico sur no era extraordinario encontrarse con ese
silenciamiento en la tradicién oral de la esclavitud y de la
proveniencia africana. Esto incluso, entre los que ahora son algu-
nos de los activistas mas destacados de las organizaciones étnico
territoriales. Nelson Montafio, por ejemplo, uno de los fundadores
de la Organizacion del rio Sanquianga y uno de los tres represen-
tantes por Narifio a la Comisién Especial para Comunidades
Negras,'® anotaba al respecto:

“En mi mente si sabfa que era negro, pero no tenia como ex-
pectativas de dénde habia venido la raza negra ni nada de esas
cosas. La primera vez que escuche yo hablar de comunidades ne-
gras fue en una misa que hizo el padre Antonio, en Satinga. Eso
fue un 25 de diciembre [de 1991]. Ahi mencioné las comunidades

8 En lo corporal, las practicas funerarias evidencian los trazos de esta memoria (Price,
1955). Ahora bien, el lingiiistico no es la excepcién (De Granda, 1978).

° Una interesante excepcion de referencias orales a la esclavitud en Pacifico sur podemos
encontrarla en el rio Tapaje, municipio de El Charco (Almario, 1999).

19 Esta Comisidn fue la encargada de elaborar el texto de ley que fue presentado al
Congreso y sancionado, con algunas modificaciones, por el presidente en 1993 como
Ley 70. Dicha Comisién estuvo integrada por representantes de las organizaciones,
por funcionarios y algunos académicos.
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negras y que el estado estaba muy interesado en el territorio y que
nos podian quitar las tierras. Y que en la nueva constituyente se
habfan lanzado personas para la defensa de las comunidades ne-
gras y no habian salido porque habia faltado el apoyo, y que ac4 ni
siquiera se dio cuenta de eso. Y que invitaba a que iba a venir un
sefior que se llama Carlos Ramos, un sefior de Buenaventura, él
vino y estuvo alld en Las Marias [...] Entonces cuando ya llegé
Carlos Ramos y ya empezamos el taller y él empezé a explicar,
primero empez6 con un video presentando la forma en que la gen-
te vivia alli en el Africa, luego el trasteo que se le hizo a las
comunidades negras, la forma en que la gente venia amarrada, que
los latigaban, que le hacian esto, que los torturaban, todo el cuen-
to. Lastimosamente habia gente que soltaba lagrimas al escuchar
eso porque no sabian. Yo fui uno hermano que yo lloré cuando vi
esa vaina [...]""

Si este silenciamiento en el registro de la tradicién oral del
origen y de la esclavitud responden a una modalidad de memoria
dispersa y discontinua, en el proceso de etnizacién de comunidad
negra, nos enfrentamos a una reacomodacién de las identidades,
memorias y olvidos. No es que ahora si las comunidades negras
conocen su verdadero pasado, que por extraiias razones (quizds
por lo doloroso del mismo) habian arrojado al silencio colectivo
en lo que a su tradicién oral se refiere. No es que ahora la real
historia perdida haya sido recuperada definitivamente por la toma
de conciencia de las comunidades resultado del proceso
organizativo. Tampoco, es que unos personajes de afuera vienen a
imponer a las poblaciones locales una historia que no es la de ellas.
Menos atin, que las modalidades de memoria dispersas y
discontinuas desaparecen como por arte de magia, de la noche ala
mafiana, porque por fin recibieron la buena nueva que habia sido
escurridiza hasta entonces.

Incluso en aquellos casos donde se puede establecer la existen-
cia de tradicion oral sobre el origen africano y/o la esclavitud antes
del proceso de etnizacién, alli también se suceden
reacomodamientos entre las identidades, memorias y silencios. Asf,
por ejemplo, en el municipio de El Charco, donde la tradici6n oral
retiene fragmentos del Gltimo gran esclavista local (Almario, 1999),

' Entrevista de Oscar Almario y el autor a Nelson Montafio, presidente de Orisa, Bocas
de Satinga, 24 de noviembre de 1998.
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nos relataba el padre Alex, quien no sélo pertenecio a la organiza-
cién étnico territorial del municipio (Organichar), sino que fue uno
de sus principales impulsores y uno de los tres coordinadores de
Palenque (instancia organizativa que llegd a agrupar todas las or-
ganizaciones del departamento de Narifio):

“Con Reinelda, con Alejandro Tolosa, con la directiva de
Organichar aqui, ibamos a las veredas a contar lo del territorio, se
les llevaba un casete, por ejemplo, ese casete de los quinientos
afos que habla del pecado mortal de Europa, cémo se trajo al es-
clavo. Se le hacia escuchar el casete ese, se le hablaba del derecho
al territorio [...] Los que habian estudiado, los maestros si [sabian
sobre el origen africano], y algunos que habian recibido capacita-
cién del interior, pero en general el campesino analfabeta, que es
bastante, no [...] Empezdbamos comentando que acd en América
no habia negros, eso se les comentaba y llamaba la atencién por-
que no conocian esa parte de la historia. Se trabajé mucho esa
parte de la historia, claro. Para mucha gente eso era nuevo, algu-
nos tenfan una nocion, pero como ahi estaba el casete donde narran
crudamente como venfan en los barcos, cémo era que los tiraban
al agua, cémo los metian, eso les llamé la atencidn, les parecié
horrible y mds cuando uno les decia, por ejemplo, les mencionaba
apellido. Por ejemplo, ustedes los Carabali: Carabali es un grupo
étnico de alla, es una tribu de alld de Africa. Los Lucumi son des-
cendientes de los Lucumi, esos son apellidos africanos. Eso a la
gente le llamaba la atencién.” '

Cualquiera sea el caso, el proceso de etnizacién en el Pacifico
sur ha implicado un tipo de produccién y de relacion con el pasa-
do, una forma de imaginar comunidad sobre la base del origen y
experiencias histéricas compartidas, una relocalizacién de subje-
tividades e identidades. ;Cual es el sentido de presentar videos
que hablan sobre Africa, la trata y la esclavitud, sino la pretensién
de fundar una comunidad? Una comunidad que, ademas, ha sido
siempre objeto de la opresién y de la injusticia, y que s6lo ahora, a
los descendientes de aquellos esclavizados, a los descendientes de
los reinos africanos, les correspondia enfrentar conjuntamente
mediante la constitucién de organizaciones. Imaginar comunidad,
una que vaya més alla de la parentela, de la vereda o del rio, he ahi
una de las principales labores desplegadas por los asesores, acti-

12 Entrevista de Oscar Almario y €l autor al padre Alex Jiménez de!l Castillo, miembro
de Organichar. El Charco, 21 de noviembre de 1998.
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vistas y funcionarios."’ Una comunidad de origen y de pasado que
hermana, que define un nosotros, mds alla de las identidades loca-
les ancladas al rio o al estero, a la vereda o a la parentela.

Categorias identitarias locales como libres o renacientes son
rearticuladas. Originalmente ligadas a una filigrana de
posicionalidades e imaginarios locales que se encontraban lejos de
un simple modelo de blanco/negro/indio (Restrepo, 1997a), se
resemantizan acercandose a este modelo. Por su origen y pasado,
comunidad negra empieza a operar localmente como una categoria
opuesta a la de comunidad indigena y a la de blancos o mestizos. La
polifonia de identidades reflejada en las nociones de cholo/indio
bravo/ indio/ naturales/ paisa/ serrano/ gringo/ culimocho/ libre/
moreno/ negro se simplifica en esta construccién de comunidad de
origen y de pasado. Libre, renaciente, moreno, negro y comunidad
negra empiezan ficilmente a superponerse, asi como las de cholo/
indio bravo/ indio/ naturales o las de paisa/ de color/ gringo/
culimocho/ serrano. En este sentido, el origen y pasado compartidos
que definen la comunidad negra entran a operar en la filigrana de
practicas, relaciones e imaginarios que constituyen novedosas sub-
jetividades. Asi, las gentes del Pacifico sur han tenido indudablemente
identidades mds méviles y fluidas que las tendencias a la fijacién de
las mismas propias del proceso de etnizacién de comunidad negra.

Ahora bien, las modalidades de olvido, memoria e identidad
propias de la etnizacién de comunidad negra se instauran en una
narrativa historiografica moderna. Lo que nos sitda ante la aparen-
te paradoja de la construccion étnica y de tradicionalismos como
efecto de la modernidad." A diferencia de los regimenes de me-

13 Labor que, por lo demds, no ha sido sencilla y que se encuentra lejos de haber sido
culminada. Muchas son las zonas donde esta labor ha sido menos intensiva que en
otras, multiples son las dinamicas de hibridacién y confrontacién con los conocimientos
locales para que nos encontremos ante un imaginario homogéneo y absolutamente
hegeménico. Por eso, cuando hablamos de pedagogia de la alteridad como una fase
de las politicas de la etnicidad, no consideramos que esta fase ha sido llevada a cabo
con igual intensidad y con los mismos efectos en todos los niveles. En aras de una
imagen mas acorde con lo que ha pasado en el Pacifico sur, diriamos que dependiendo
de los diferentes lugares y niveles esta fase se ha desplegado con mayor o menor
intensidad, logrando de manera desigual instaurar esta economia de visibilidades de
comunidad negra como grupo étnico.

A propésito de la produccién de particularismos culturalistas por el proyecto
modernista, véase Coronel (2000) y Figueroa (2000). En el mismo sentido, Peter
Wade argumenta como el capital se ha basado y ha configurado la diferencia en su
proyecto de produccién y dominacién: “Capitalism works from difference and
reproduce difference —the differences it works on include those of gender, race, class
and ethnicity, as well as locality. Difference, as well as sameness, is at the heart of the
projects of production and domination” (1999: 83).
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moria discontinuos y dispersos, la pedagogia de la alteridad supo-
ne imaginar una comunidad de origen en Africa y de pasado en la
esclavitud y cimarronaje basados en la historicidad lineal y expli-
cita propia del discurso de los expertos.'® Para ilustrar este punto,
es pertinente reproducir uno de los tantos textos que empiezan a
circular desde las organizaciones mismas sobre la historia de las
comunidades negras:

“Los primeros habitantes del rio Patfa Viejo fueron tribus indige-
nas como los Sindaguas, Barbacoas, Chipanchicas, Iscuandé. Ellos
defendieron hasta lo posible sus territorios de los espafioles que
empezaron a llegar y fundaron de minas y poblados para sacar el
oro de los rios Telemb{ y Patia; durante varios siglos, los Sindaguas
asolaron la region y se organizaron expediciones para perseguir-
los.

En 1610 don Francisco Sarmiento Sotomayor fundé el pueblo de
Santa Marfa del Puerto de Barbacoas. En 1637 terminan el camino
que llegaba hasta el puerto de Santa Barbara —que después se lia-
m6 Tumaco- y por allf llegaron toda clase de mercancias y hombres
alaregion.

Los espaiioles trajeron esclavos negros para trabajar en las minas
de oro. Con el trabajo de los esclavos los amos de Popayan, Quito
y Barbacoas se enriquecieron mucho y Barbacoas se convirti6 en
un pueblo importante de mucho movimiento comercial.

Al municipio de Magiii Paydn empezé a llegar gente por ah{ en el
afio 1743 a trabajar en las minas. El amo de esas minas se llamaba
Pedro Quifiones, por eso ese apellido es tan comiin en nuestro te-
rritorio, porque él le daba su apellido a los esclavos que trabajaban
en sus minas. Muchos negros se escaparon para liberarse del yugo
de la esclavitud y viajaron por los rios Patia y Patfa Viejo buscando
tierras buenas para la agricultura y empezar una nueva vida como
hombres libres.

Para poder sobrevivir en los nuevos territorios, los negros aprendi-
mos de los indios a manejar el bosque, porque ellos conocian
perfectamente las tierras donde habian vivido durante siglos. Asf
fue como los antepasados de las comunidades negras que hoy ha-
bitamos el rio Patia Viejo levantaron sus fincas con la esperanza de
construir un mejor futuro para sus familias, y se dedicaron a culti-
var la tierra, cazar y pescar, recoger frutos del bosque y aprovechar

'S En palabras de Losonczy: “Tomando la direccién contraria al régimen de memoria
disperso y discontinuo de los grupos ‘negros’, se construye una linealidad identitaria
continua, basindose en el modelo cronoldgico de la historia erudita y en el paso de lo
implicito mneménico a lo explicito histérico.” (1999: 23).
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los recursos naturales para la subsistencia y para venderlos en los
mercados de Tumaco y Barbacoas.

Como el negro llegaba por el rio, 1o primero que hacfa era abrir un

claro en la orilla para levantar el rancho [...] Poco a poco, se fueron

organizando los primeros caserios, donde la gente se reunia para
solucionar colectivamente sus necesidades, como la escuela y lo-
grar asf mejores condiciones de vida. As{ empezaron a organizarse

y formaron las comunidades que hoy en dia habitan las orillas del

rio Patia Viejo. (Angulo & Llano, 1995: 5).”

Escrito por una co-investigadora de la comunidad y una inves-
tigadora contratada por el estado, es evidente que el discurso
historiografico lineal establece una genealogia de las comunida-
des negras de este rio del Patia en su origen y experiencia
compartidas (de esclavitud, pero sobre todo, de la resistencia y
huida de los esclavizados del yugo esclavista para empezar a orga-
nizar las comunidades). El manejo de fechas, por ejemplo, responde
a la mas convencional modalidad de secuencia de “hechos histéri-
cos” propia de las narrativas historiogréficas y evidencia una
representacién de la temporalidad que, como exponifamos ante-
riormente, ha sido ajena a las formas locales de la misma. Igual
podria decirse de una serie de conceptos que empiezan a articular
dicha narrativa: antepasados, territorio, condiciones de vida, re-
cursos naturales, subsistencia y bosque, entre otros. Podria
argumentarse que esta modalidad de historicidad es el resultado
de la mediacién de los académicos, que en aquellos casos en los
cuales los textos e historias son contadas por las mismas organiza-
ciones encontrariamos otro tipo de narrativas. No obstante, cuando
se escucha a los activistas o se leen los documentos producidos
por ellos, lo que encontramos es precisamente lo contrario. Es la
modalidad historiogréfica lineal propia del discurso experto, que
apela a una continuidad anclada en los remotos origenes en el con-
tinente africano y a las vivencias de la esclavitud y de libertad, el
que permite fundar comunidad:

“Los procesos de construccion y reconstruccién de los africanos lle-

gados a América, en territorios nuevos y en condiciones de esclavos

en un primer momento y de libres en un segundo, han dado como
resultado una apropiacién de los territorios y la construccién de ele-
mentos culturales diferenciados de una cultura propia, que a través
de la historia de este pais se ha consolidado y fortalecido de una
manera auténoma, de tal forma que ha logrado cohesionar alrededor

de una cosmovisién y unas practicas de vida comunes y colectivas, a
las Comunidades Negras. (Cortés & Montaiio, 1996: 57-58)”
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La etnizacion de comunidad negra pasa por la produccién de
su pasado; lo que, desde la perspectiva de las poblaciones locales,
permite imaginar una comunidad mds alla de las experiencias con-
cretas de la vereda, del rio o de la parentela, en las que se habian
fundado otro tipo de subjetividades e identidades. Desde un punto
de vista mas general, la etnizacién de comunidad negra supone
una rearticulacién de dichas subjetividades e identidades, la
redefinicién de las memorias y olvidos, la subordinacién de las
temporalidades y narrativas locales a una modalidad historiografica
donde operan predominantemente los significantes de Africa, la
esclavitud y el leit motiv de la libertad.'®

Naturalizando comunidad negra

“iHay dios mio! esta gente se volvio bruja”, exclamaba incré-
dulo Miguel Vasquez. En el rio Patia, en una de las innumerables
reuniones convocadas por la organizacién local, algunos de los
asistentes insistian testarudamente en afirmar que tumbar palos
para vender la madera no acababa el monte. Miguel, que habia
llegado como asesor para colaborar en la sistematizacién de la
informacién necesaria para la solicitud del titulo colectivo desde
una perspectiva de la co-investigacién, no era la primera vez que
pisaba el Pacifico colombiano, ni tampoco era nuevo para €l el
trabajo con “grupos étnicos”. Desde afios atrds habia venido acom-
paifiando a las organizaciones indigenas en el Choc6 asesorandolas
legalmente y habia jugado un papel clave no sélo en el grupo de
personas que trabajaron en torno a la Ley 70 de 1993, sino tam-
bién en la posterior campafia electoral que llevo por vez primera a
una mujer negra al Congreso elegida por comunidades negras.

Parmenio, uno de los asistentes argumentaba: “La brujeria es
esta Miguel, yo quisiera que fuéramos donde yo vivo y donde es-
tan cortando madera, no demora tres cuatro afios que el sajo [la
especie mas utilizada en la regién para sacar madera] vuelve a
crecer {...]” La discusién, sin embargo, no quedo alli:

“~Péngase la mano en el corazén y digan si la madera est4 igual de
cerquita ahorita que hace diez afios. Y me han a decir ahorita yo la
corto y esa sale. jHace diez afios donde estaba la madera y donde
esta ahora? — pregunté nuevamente el abogado.

'* Las dindmicas analizadas entre las identidades, memorias y olvidos en la etnizacién
de comunidad negra nos enfrentan ante varios importantes problemas de orden tedrico
que trascienden el caso especifico del Pacifico colombiano y de las poblaciones negras.
Para un interesante andlisis véase Zambrano & Gnecco (2000).
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—;Hace cudnto que estamos cortando madera y no se ha acabado?
Respondié preguntando un sefior de la comunidad.”"”

No todos los participantes estuvieron en contra de la posicién
de Miguel. Pero no es extraiio que hayan diferencias de interpreta-
cién en un ejercicio como estos donde confluye un asesor venido
de afuera de la regién y algunos de los pobladores. Estas diferen-
cias no son nada extraordinarias, aunque s lo es mds que hayan
llevado a una discusién porque muchas veces quienes reciben el
taller prefieren guardar silencio ante las relaciones de poder que le
subyacen, incluso en estas modalidades “participativas”. Ahora
bien, aquella discusion se hace mas interesante cuando como uno
de los tantos frutos de estas asesorias que involucraron no sélo ala
organizacién local, sino también al vicariato de Tumaco, al Insti-
tuto Colombiano de Antropologia y al Pnr, se publicé un libro
colectivo entre investigadores (expertos contratados por el estado)
y co-investigadores (la “comunidad”) en el cual Parmenio escribe:

“Creo que el hombre negro en general tiene una intima relacion
con la naturaleza porque sin ella no existe: no respira, no come, no
trabaja, no se viste, no vive en casa, no pisa la tierra, no va a las
lagunas, no utiliza el rio, ni tampoco extrae el oro, ni la madera.

Desde 1960 en adelante, a pesar de las oportunidades que le ha
dado al hombre negro relacionarse con la naturaleza boscosa para
sacarla al comercio, también lo ha llevado a la infamia mental pues
por un 4rbol que no ha sembrado, liega a matar; siendo que antes
de llegar las industrias madereras no habfa estos conflictos.

Esta relacién del hombre con la naturaleza se ha venido deterio-
rando cada vez mds, al punto de que el hombre actual no esta
respetando la naturaleza, porque por talar el bosque buscando sus-
tentarse, lo estd acabando indiscriminadamente. Sabe que la vida
la da la madre naturaleza, pero por buscar para vestirse y conseguir
un desarrollo més digno en términos monetarios, no solo ha termi-
nado con la vida de 4rboles y animales sino también con la vida de
otros seres que tienen vida, porque esta relacién no ha tenido re-
glamento de conservacion.” (Quifiones, 1998: 88-89, énfasis
agregado).
En este texto parecen haberse diluido aquellas posiciones que
argumentaban en contra de la idea de Miguel de que es “obvio”

17 Estos datos se encuentran en uno de los documentos de la Organizacién Junta, titulado
“Tenencia de la tierra, practicas tradicionales de produccién y otros documentos, No
57, donde se elaboran las conclusiones y transcribe algunas de las discusiones de los
talleres realizados en el rio Patia.
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que la extraccién maderera acabe con el bosque, incluyendo al
mismo autor del articulo. Esto podria ser interpretado como la ex-
presién de un fenémeno mas general: las categorias y conocimientos
locales sobre el entorno son apocados o subordinados, por asi de-
cirlo, a otro régimen discursivo que, para no ir mds lejos, en esta
cita se expresa en la irreductible dicotom{a naturaleza/hombre (sic.)
o en categorias como las de bosque, drbol, de madre naturaleza, y
en toda la lectura moral de una relacién entre seres humanos y no
humanos tendiente a la conservacion, que remite a un idilico pasa-
do quebrado por la intervencién de un actor externo. Antes que
sugerir una rdpida conclusion de que la visién exégena se impuso
simple y llanamente sobre la de las “comunidades”, que un discur-
s0 ajeno vino a ocupar el lugar del verdadero conocimiento de la
“comunidad”, esta situacion es s6lo una entre muchas que nos in-
dica las profundas interacciones y transformaciones ocurridas en
los dltimos afios a raiz de la etnizacién de comunidad negra. Esto
no significa, sin embargo, que hayan dejado de operar los conoci-
mientos locales. Tampoco queremos sugerir que dichas modalidades
de representacion sean simples falacias.

En este caso concreto, no es s6lo que nuevas palabras empie-
zan a circular entre las poblaciones locales para definir su relacién
con el entorno. Tampoco es el caso de que un discurso exégeno
viene a ocupar el lugar de los conocimientos locales. Mas bien,
esta anécdota nos confronta con otro de los componentes de la
pedagogia de la alteridad: el de representar a las comunidades ne-
gras como “‘ecélogos por naturaleza”. Al respecto, en uno de los
documentos antes citados, se consigna:

“Tradicionalmente las comunidades negras han mantenido una re-

lacién arménica con la naturaleza, siendo parte integral de la misma.

Es asi como ésta se funda en una comunién permanente con la

tierra, el mar los rios y los demds elementos de la naturaleza [...]

En las zonas rurales ademds, la relacién Hombre/Naturaleza es la

que ha permitido la conservacién de medio ambiente. (Cortés y

Montaiio, 1996: 58)”

La economia de visibilidades del proceso de etnizacién ha he-
cho un énfasis en esa relacién intrinsecamente arménica y sostenible
entre la comunidad negra y la naturaleza. Desde lugares tan
disimiles como el estado o las organizaciones, se ha invocado esta
armonia ambiental para explicar la conservacién del Pacifico como
una zona de gran “biodiversidad” o para argumentar los derechos
de las comunidades negras como grupo étnico. Esto hace que sea
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imposible separar la etnizacién de comunidad negra (e indigena,
por supuesto) de la emergencia de lo ambiental como hecho social
global (Escobar, 1999). Ambas estdn estrechamente entrelazadas,
mas incluso de lo que activistas de Ongs y de las organizaciones
étnicas presuponen.

El hecho de que el discurso de las organizaciones, del estado,
de la iglesia o de la academia tienda a configurar una retérica de
las comunidades negras en armdnica e intima relacion con la natu-
raleza presupone ciertas maneras de ver/se e instaura modalidades
de representacién que no necesariamente circulan de esa forma en
las poblaciones locales. Asi, por ejemplo, para volver al caso del
Satinga y Saquianga, nada mas alejado de las gramdticas locales
del entorno que la dicotomia naturaleza’hombre y, mas todavia,
una estrategia de conservacion de laprimera implicita en las “prac-
ticas tradicionales de produccién” (Restrepo, 1996). La nocién
misma de “naturaleza’ no tiene correlato desde el conocimiento
local. Pero mds alld de la palabra en cuanto tal, lo que evidencia
este hecho es la existencia de una taxonomia del entorno que no se
construye en la dicotomia naturaleza/hombre. Mas afin, la idea
misma de que el monte o los animales'® se extinguiera, es absurda
desde este modelo. El monte es una entidad mévil que se aleja o
acerca de acuerdo con la presencia del ser humano, al igual que lo
hacian los animales o las visiones (para mencionar s6lo dos enti-
dades entre las muchas que son identificadas por las poblaciones
locales). Este modelo de un flujo constante desde la fundacion del
mundo —que garantiza que en cada generacién de renacientes nin-
guna entidad desaparece como tal— se contrapone a la nocién
propia del anélisis econémico o ambiental de “recurso”, que se
basa sobre el supuesto de la escasez.

Pero no es unicamente una forma particular de pensar y clasifi-
car en las poblaciones locales, sino que ello también se expresa en
sus practicas. Estando en el monte no es extrafio que alguien tum-
be un arbusto o una palma silvestre para coger uno de sus frutos o,
incluso, para cerciorarse si realmente estin maduros. La cacerfa
no responde a una intencionalidad de conservar las hembras o las
crias, ni mucho menos de obtener solo una pieza para la comida.
Al contrario, si alguien podia matar de una vez un grupo entero de
tatabros, 1o hace sin consideraciones que ello pueda conducir a su

18 La categoria de animal no es igual a la que se utiliza en la taxonomia linneana, pues
las aves, por ejemplo, no son animales.
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extincion. Otro tanto podriamos decir de actividades como la ex-
traccion forestal, la minerfa o la pesca (donde es frecuente el uso
de explosivos).

El punto para ilustrar acé con este ejemplo no es que, entonces,
las poblaciones del Satinga y el Sanquianga son unos depredadores
ambientales. Ni, mucho menos, cuestionar la veracidad de quie-
nes ven en las particulares condiciones de produccién de estas
poblaciones la razén por la cual se ha conservado la cobertura
boscosa y la diversidad bioldgica de la zona. Es un hecho que has-
ta hace algunas décadas, cuando menos, la correlacién favorable
entre oferta ambiental, las tecnologias artesanales para su explota-
cién y una racionalidad econémica no centrada en la acumulacién
de estas poblaciones llevaron a que la deforestacién y pérdida de
la biodiversidad no alcanzara los niveles del interior del pais don-
de se suprimi6 casi la totalidad de los bosques y la fauna y flora
asociadas (del Valle, 1996).

Mais bien, lo que se pretende es resaltar cudn ajena puede ser
para las précticas y modelos locales de conocimiento esa repre-
sentaciéon de la comunidad negra en armoénica relacién con la
naturaleza. Y, en consecuencia, cuantas transformaciones,
hibridaciones y confrontaciones cabe suponer en dichos modelos
el hecho de que hayan empezado a circular y a posicionarse esa
narrativa de las comunidades negras como “ecélogos por natura-
leza”." Pero esta representacién no sélo puede llegar a ser ajena
para las poblaciones locales. De una manera muy diferente, dicha
representacién redefine un imaginario de vieja data que las elites
de la regidn y fuera de ella han construido sobre las poblaciones
negras del Pacifico. En efecto, a los ojos del discurso hegeménico,
dichas poblaciones han aparecido en el lugar del “salvaje” que,
alejado de los “beneficios de la civilizacién”, ha mantenido una
estrecha relacidn con unas “dsperas” pero prodigiosas selvas. Un
relato del siglo XIX, ilustra este punto:

“El negro desnudo, o con solo una paruma o gayuco, es el habitador
de esas tierras feraces, las que no conoce mas que en el corto tre-
cho marjinal de los rios, en donde tiene su choza. Sus cultivos se
reducen a unas pocas matas de platano, cafia, yuca, cacao i algo de
maiz, el cual riega en el monte, para luego que esté nacido cortar

' Es un nivel de analisis que escapa a los alcances de este articulo. Sin embargo, como
decfamos antes, es ahi donde puede explorarse una interesante veta: la de las polifonias
locales del sujeto étnico.
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los drboles pequeifios i en seguida los grandes. Es en medio de este
bosque abatido que prosperan, crecen i maduran las plantas de maiz,
apifiadas como si fuesen de trigo. El maiz, sinembargo, se da pe-
quefio i en pequefias mazorcas, como tiene que ser con semejante
sistema, solo pecualiar de esta rejion.

Mis no es solo la ocupacién de los sembrados lo que constituye el
trabajo del negro, pues éstos son insignificantes: el principal es la
esplotacion de los rios i quebradas, para sacar de en medio de la
arena i las piedras las particulas de oro i platina que arrastran casi
todos, i que darian un gran producto si la voluntad correspondiese
a la fuerza del trabajador. Nacido i creado éste en la soledad de las
selvas, no conocia otra voluntad que la del amo o mayordomo que
lo hacia trabajar; mas desde que éste falté, no conocid ya ninguna
otra, i no es perverseverante en la fatiga. Empero, la verdad es que
no tiene por qué trabajar. El plitano le da profusamente pan, los
rios pescado i las selvas tatabros i safnos; acosado por el hambre,
se contenta con una mazorca de maiz o un par de platanos, i sola-
mente por gusto o diversién se dedica a la caceria i a 1a pesca.”
(Perez, 1862: 291-293)

Durante el siglo XX, reiterativamente encontramos este tipo
de representaciones sobre las poblaciones negras hasta que, bajo
la influencia del analisis econémico y la planificacion, en la se-
gunda mitad de siglo se configura el discurso del desarrollo
(Escobar, 1998). Es desde la ldgica propia de este régimen
discursivo donde se rearticulan las imagenes de unas poblaciones
locales al borde de la miseria, inanicién, ignorancia y mortalidad
que, dado su bajo nivel de condiciones de vida, estdn mucho mas
cerca de la naturaleza que quienes han emprendido ya, en el inte-
rior andino del pais, el emancipatorio camino hacia el desarrollo.
Sustentados en indicadores econémicos (que se muestran neutra-
les y objetivos, simples constrastaciones empiricas de “hechos”),
hacen carrera los imaginarios de unas poblaciones definidas en
negativo, por la falta y la carencia, donde las dificiles condiciones
ambientales, la ausencia de un espiritu empresarial y el escaso
desarrollo de sus tecnolog{as atrasadas se han conjugado para con-
denarlas a estancarse en unas selvas abandonadas a su suerte. Este
orden de (in)visibilidades del régimen desarrollista, se cuestiona
en el plano mundial con el posicionamiento en las ultimas décadas
de 1o ambiental como hecho social global (Oslender, 2000). En el
Pacifico sur, esto se encuentra de la mano con la formulacién del
Plan Pacifico donde se inserta la nocién de desarrollo sostenible y,
mas radicalmente aiin, con el Proyecto Biopacifico que, como resul-
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tado de un largo proceso de concertacién con las organizaciones
negras e indigenas ya constituidas, se termina etnizando la
biologizacién de la representacién del desarrollo, de la region y
sus gentes.

La naturalizacién de comunidad negra implicita en esta fase de
la pedagogia de la alteridad amerita ser analizada en otra direc-
cién. Esto es, cémo la comunidad negra se naturaliza en si misma.
En efecto, mds alla de la representacion de la cercania entre comu-
nidad negra y naturaleza, la comunidad negra se imagina como
una entidad dada que se mantiene como unidad desde los albores
del arribo de los primeros esclavizados al Pacifico sur. Es impor-
tante tener presente que naturalizacién se entiende acd no en el
sentido de racializacién de la etnicidad de comunidad negra,” sino
en el de suponerla como un otro dado que es empiricamente evi-
dente tanto en su pasado como en su presente y futuro sin considerar
que mds bien es una produccién histéricamente localizada y contin-
gente. Por tanto, dicha naturalizacién es, por asi decirlo, el otro lado
de 1a moneda de la ausencia de la historizacion de las representacio-
nes de comunidad negra como grupo étnico. Asi, entonces, la
naturalizacién de comunidad negra es expresion de lo que puede
denominarse un “presentismo” en el andlisis histérico que consiste
en proyectar el sentido presente de un fenémeno al pasado.”

. ay

Invisibilidades de las visibilidades: cultura y tradicion de comuni-
dad negra

Pero la pedagogia de la alteridad no se limité a introducir la
imagen de una comunidad negra en una armonia intrinseca con la

¥ o cual escapa a los propésitos del presente articulo ya que nos llevarfa a explorar las
relaciones entre las politicas de la alteridad mds alld de su dltima expresion en la
etnizacion de comunidad negra para analizar las transformaciones, superposiciones,
antagonismos e hibridaciones con anteriores regimenes de visualizacion donde emergen
objetos esbozados en categorias como las de “raza”, “casta” y “naci6n” (esta ltima
en el sentido del siglo XVI y XVII). Para un anilisis de racializacién de la cultura y
cuituralizacién de la raza en Latino América, véase De la Cadena (2000) asi como el
trabajo de Peter Wade (1997) para las articulaciones entre raza/cultura/etnicidad en el
caso Latinoamericano.

! Este fenémeno es ¢l que Bourdieu considera como un “anacronismo” en el analisis
historiografico: “[...] los historiadores a menudo se autocondenan al anacronismo,
por su uso antihistérico o deshistorizado de los conceptos que emplean para describir
las sociedades del pasado [...] Un sinmimero de historiadores olvidan que estos
conceptos y las realidades correspondientes son, en si mismos, producto de una
construccién histérica: la propia historia a la cual aplican estos conceptos los ha
inventado, creado, con frecuencia al costo de un enorme trabajo histérico esencialmente
olvidado” (1995: 59).

~
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naturaleza. Estrechamente relacionada con dicha imagen, esta pe-
dagogia articul6 una objetivacién de la cultura de comunidad negra.
Mais aun, esa intima relacién entre comunidad negra y naturaleza
es vista precisamente como expresion de su cultura, como su es-
trategia de apropiacion del territorio. Para definir la comunidad
negra, cultura y tradicién son dos nociones que empezaron a cir-
cular en las reuniones, talleres, encuentros, documentos, actas,
nombres de las organizaciones, conversaciones, etc. Es decir, ade-
mds del origen y pasado en comtin, una cultura y una tradicién
compartidas empiezan a ser esgrimidos para construir comunidad,
para imaginar la comunidad negra.

La cultura de comunidad negra comienza a ser definida con
base en una seleccién de pricticas que los localizan como Otro,
como portadora de una particularidad cultural, de unas caracterfs-
ticas especificas que la reclamaria como diferente. Y ello, dentro
de un movimiento de valoracién y de bisqueda de lo verdadera-
mente propio de la comunidad negra. Ahora bien, es precisamente
en este énfasis en la diferencia, en dicha valoracién y bisqueda de
lo propio, donde la pedagogia de la alteridad implica una inven-
cidn de tradicion, una objetivacién de la cultura y, en dGltimas, una
imaginacién de comunidad. En este sentido, la descripcién de la
cultura de comunidad negra no es un inocente ejercicio de trans-
cripcién de la realidad de las poblaciones del Pacifico colombiano.
Antes que un hecho ahi a la espera de ser registrado, la cultura de
comunidad negra es un arduo proceso de objetivacién, de selec-
cion y de representacién. En este proceso, operan dispositivos de
construccion de normatividades, de reduccién de la multiplicidad
de observaciones a lo que constituye o no “la cultura” de comuni-
dad negra.

En la practica, esto ha significado hacer un énfasis en lo ances-
tral, comunal y aislados de los asentamientos; en lo tradicional de
las practicas de produccién que son expresién de una exitosa adap-
tacién a los diferentes ecosistemas; en los extensos ramajes o
troncos familiares que definen no sélo el acceso a los recursos,
sino también que constituyen la red por la cual se mueven los bie-
nes y las personas; en una racionalidad econémica propia que se
opone a la “occidental”; en la existencia de unas formas de
autogobierno basadas en el respeto generacional; y en un sistema
de representaciones especifico que se expresa claramente en las
practicas funerarias o curativas, asi como en una rica tradicién
oral.
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En aras de producir esto que podriamos denominar un “efecto
de alterizacién” se ha apelado a una “invencién de tradicién”
(Hobsbawn & Ranger, 1990). Es decir, el hecho que la representa-
cién académica y politica de comunidad negra en el Pacifico sur
haya realizado un énfasis en los aspectos antes enumerados, im-
plica una “invencién de tradicién” en la medida en que se presenta
como caracteristico y definitorio de la comunidad negra en gene-
ral unas pricticas, relaciones y representaciones que, desde su
misma narrativa, se encuentran doblemente circunscritas en el es-
pacio y en el tiempo. En el espacio, porque se supone que se hayan
en las “zonas rurales (riberefias)” mds apartadas” y en el tiempo
dado que se asume que “asi vivian antes los viejos”.# Lo que se
encuentra en juego es, entonces, una definicién y homogeneizacién
de lo auténtico, de lo verdaderamente constitutivo de la cultura de
comunidad negra.” De ah{ que, en su conjunto, dichos énfasis in-
troducen lo que Villa (1998: 447) ha denominado “sociologismo
ilusorio” ya que establecen su propio orden de invisibilidades.

En suma, mediante este “efecto de alterizaciéon” 1a comunidad
negra aparece como un Otro, uno distinto de un Nosotros (al del
antropdlogo o el funcionario que no son comunidad negra) impli-
cito en dicha narrativa. La comunidad negra constituye un grupo
étnico en la medida en que se diferencia de un nosotros que no esta
marcado como tal.” Acceder a las credenciales de la etnicidad, he
ahf un leit motiv que ha signado durante las ultimas dos décadas
no sélo el discurso de los activistas y asesores, sino también el de
la academia:

¥ Un punto importante para tener en cuenta en esta objetivacién de la cultura de
comunidad negra, es que esta profundamente anclada a lo riberefio. En efecto, entre
otras razones, este “rio-centrismo” es expresién de la historia misma de configuracién
de la categorfa de cultura de comunidades negras que encuentra su antecedente mas
importante en la experiencia de la Acia hacia mediados de la década del ochenta
(Villa, 1998).

¥ A riesgo de ser reiterativo, quiero insistir nuevamente que no estoy haciendo un juicio

sobre la “veracidad” o no de dichas representaciones, sino un analisis de las politicas

de la etnicidad como régimen de visualizacion.

Existen dos investigaciones de c6mo ha operado este proceso de invencién de tradicién

en el caso del Festival del Currulao realizado en Tumaco (Agier, 1999; Aristizabal,

1998).

* Aquf se abre una interesante veta de andlisis de lo étnico como lo otro, que ha sido
objeto de tecnologfas de descripcién y administracién desde un lugar configurado
como un no-étnico (incluyendo, obviamente, a los mismos antropélogos). Para ello,
habria que investigar la filigrana de las politicas de la “blancura” (whitness) o, quizis
mds precisamente, de la “mestizura”, como un no marcado otro, como lo “natural” y
lo “normalmente” colombiano.
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“Yo creo que ese término de etnia es mas bien un término de los
blancos para marcar una diferencia porque cuando se habla de et-
nia no se dice de etnia blanca, sino etnia indigena, etnia negra,
hasta ahi llega, de ahf las otras son razas. Yo pienso que esa es una
separata que se hace ahi. Que por ser negros o ser indigenas ya no
SOomos raza sino etnia [...]"%

Y para ello, para ser un Otro, uno que se reconozca como gru-
po étnico (o, unas décadas antes, que fuera pertinente al escrutinio
antropolGgico), es la imagen de lo indigena la que proyecta su
sombra en tanto ocupa el lugar del otro por antonomasia.?’ Peter
Wade (1996) anotaba ¢c6mo en la Ley 70 habia una orientacién
hacia el modelo de la etnicidad indigena en la representacién juri-
dica de la comunidad negra. En este sentido, Rivas concluye en su
andlisis de una organizacién concreta: “Conceptos como autono-
mia, ancestralidad, control territorial, muestran que mucho del
proceso de la Acapa estd relacionado e influenciado por el proceso
indigena.” (2000: 11). Mas diciente es atin que en aquellos casos
donde se cuestiona que las poblaciones negras constituyan un gru-
po étnico, se hace comparandolas con los indigenas.” Este
cuestionamiento se observa facilmente entre ciertos funcionarios
del estado local que, directa o indirectamente, tienen que ver con
la cuestién étnica de comunidad negra (Alvarez, 2000).

Conclusiones

Toda lectura del presente, es también una lectura del pasado y, al
mismo tiempo, una enunciacién del futuro.
Carvos Rosero®

Es tiempo de retomar las preguntas con las que abrimos este
articulo. Para ello es pertinente reproducir un fragmento de una

2 Entrevista de Manuela Alvarez con don Porfirio Becerra, noviembre 26 de 1998.
Tumaco. Don Porfirio Becerra es uno de los activistas con mayor experiencia en el
Pacfifico sur. Fue un destacado dirigente de la Anuc, miembro fundador de Coopalmaco
(actual Consejo Comunitario Cortina Verde Nelson Mandela) y uno de los iniciadores
de lo que luego llego a ser Palenque regional Narifio.

*7 Este lugar no es nada gratuito, sino que expresa las disimiles locaciones que en la
estructura de la alteridad han ocupado lo indigena y lo negro (Wade, 1997).

** La etnicidad indigena es igualmente resultado de un proceso de produccién de la
diferencia, de una imaginacién de comunidad como Otro, en el cual han intervenido
activamente desde activistas, asesores, académicos y funcionarios hasta las
organizaciones, ong’s y el estado (Gros, en prensa). Ese imaginario de la indianidad
como paradigma de la etnicidad amerita ser examinado para problematizar la
naturalizacién de la comunidad indigena como grupo étnico.

2 Activista del Proceso de Comunidades Negras (PCN), miembro de la Cordinacién
Nacional del PCN y uno de los representantes por parte de las organizaciones a la
Comisién Especial para las Comunidades Negras.
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entrevista a un funcionario del estado local de la regién que se
reconoce a si mismo como “negro”, pero que considera el discurso
de la comunidad negra como mera expresién e imposicién del Es-
tado central y de los intereses ajenos al Pacifico colombiano y a
las poblaciones negras:

“Yo soy contrario a todo eso de la Ley 70 porque pienso que esos
son procesos orientados. Yo creo que todos esos procesos no son el
resultado de una orientacién y una visién que puede tener el negro
en Colombia, sino que eso obedece a una visién de lo que es el
negro en Colombia. Entonces la Ley 70 lo que es un marco para
decirnos que el negro debe estar en ese marco y ahi no debe salirse.
[...] Uno de los grandes problemas de la Ley 70 es que siempre
estamos trabajando con modelos importados. Los modelos hay que
adecuarlos a cada circunstancia. Al negro siempre nos ponen mo-
delos de desarrollo ajenos y por eso nunca las acciones que se hacen
en el Pacifico causan impacto. Porque nunca se hace lo que noso-
tros estamos pensando hacer sino que lo que otros creen que debe
ser el negro. En la Ley 70 dijeron el negro debe ser eso, y entonces
trabajemos para que el negro sea eso. La Ley 70 mas que un ser es
un deber ser. Nosotros decimos que las leyes nacen para interpretar
una realidad, y la Ley 70 quiere interpretar una realidad que no es
lanuestra. La Ley 70 quiere forjar una realidad inexistente, por eso
cogen y llevan la gente a talleres y las adoctrinan. Por eso uno ve
que todos los que han estado en ese proceso hablan ignal a como
hablan en Planeacion Nacional. Tu vas a la mas recéndita vereda
del Pacifico y alla te encontras a un sefior que anda con el cuento
de Ley 70 y te hablan igual a esos sefiores que andan con ese cuen-
to en Bogot4, es un proceso totalmente dirigido.” ¥

Es claro que dicho funcionario ante las preguntas que abrieron
este articulo responderia que el movimiento organizativo en torno
a los derechos étnicos de comunidad negra surgieron en los no-
venta como respuesta al capricho del estado colombiano y a las
politicas multiculturales que incorpord en la Constitucién de 1991.
Igualmente, diria que las organizaciones son simples “testaferros”
de una visién que le es ajena y que eso explica porque no sélo el
estado, sino también la iglesia, las Ongs o los proyectos de coope-
racion técnica internacional manejan y no en pocas ocasiones avalan
dicho discurso. De ahi que para él las posibles articulaciones entre
etnicidad, identidad étnica y procesos organizativos son simple-
mente la expresién de una “falsa consciencia” que

* Entrevista de Manuela Alvarez con un funcionario del Plan Pacifico, Tumaco.
Diciembre de 1998. Enfasis agregado.
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maquiavélicamente han introducido el estado y las elites del inte-
rior del pafs para continuar manipulando las poblaciones del
Pacifico y garantizar la explotacién de sus riquezas. En suma, para
dicho funcionario, nada de contra-hegemdnico puede ser hallado
en la etnizacién de comunidad negra ya que, por el contrario, no es
méas que una nueva forma de hegemonia, una més poderosa y per-
versa ya que es reproducida por la misma gente del Pacifico que

esta “adoctrinada”.

Nada més erréneo que interpretar la Ley 70 y el proceso de
etnizacién de esta manera extrema.’' Al hacerlo se desconoce la
agentividad de los activistas y poblaciones locales, se caricaturiza
el proceso que posibilité laLey 70 que para nada fue un regalo del
gobierno de turno, se introduce una representacién de un estado
monolitico, maquiavélico, omnisciente y omnipotente, asi como
se borran de un tajo las experiencias de empoderamiento de las
organizaciones que no en pocas ocasiones han entrado en contra-
diccion directa con los intereses de actores locales como los
empresarios locales (palmeros, palmicheros o madereros) o de las
expresiones locales del estado (como la corporacion regional, los
proyectos o programas de diferentes instancias estatales).

Como hemos expuesto a lo largo de este articulo, es evidente
que la etnizacién de comunidad negra ha sido un arduo proceso
que no es patrimonio exclusivo de las organizaciones étnico terri-
toriales, aunque ellas sin duda han sido uno de los agentes de su
configuracién. Aunque hemos explorado sélo el nivel de su confi-
guracién de lo que hemos denominado pedagogia de la w:maam@,
han quedado indicadas las transformaciones que hacen posible di-
cha etnizacién por lo menos en un plano en el que se articulan y
confrontan organizaciones y el estado a través de una serie de
mediaciones y mediadores que instauran esa economia de visibili-
dades que permiten imaginar la comunidad negra como grupo
étnico. También hemos sefialado que estamos refiriéndonos a un
plano, pero que quedan muchos otros niveles por oxc_oam.a que,
como en el caso de las poblaciones locales, arrojarian otro tipo de
resultados ya que alli nos encontramos con un &mbito ao:am.o_
sujeto de la etnicidad adquiere multiples y acaso contradictorias
operativizaciones.

3L Sin embargo, como se plante6 en la introduccion, tampoco es muy ttil para onﬂw:amn
el proceso de etnizacion de comunidad negra asumir una vision ?:%.5@8_;8 o
romdntica que facilmente puede ser hallada en el discurso de algunos militantes y
asesores.
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Basados en los resultados provisionales de este articulo, trate-
mos de abordar desde nuestra perspectiva dichas preguntas. Varios
autores han llamado la atencién sobre las articulaciones entre las
politicas multiculturales del estado, el neoliberalismo, y la eclo-
sién de lo étnico y lo ambiental (Alvarez, 2000; Escobar, 1999;
Gros, en prensa; Wade, 1999). Ahora bien, la etnizacién de co-
munidad negra en el Pacifico sur se encuentra estrechamente ligada
a la irrupcién de lo ambiental. Imaginar comunidad negra, como
vimos, pasa por su naturalizacién, en la narrativa de los “ec6logos
por naturaleza”. Igualmente expusimos cémo la nocién de territo-
rio y la objetivacién de la cultura encuentran como referentes el
discurso de las practicas tradicionales de produccién como
ambientalmente armoénicas y, por ende, la comunidad negra como
garante y razén de la conservacién de la biodiversidad en la re-
gion. Asi, podemos concluir que para los afios noventa en el Pacifico
sur colombiano las politicas de la etnicidad de comunidad negra
convergen con las politicas de naturaleza que en la regién se ex-
presan en los proyectos de “desarrollo sostenible” o conservacién
de la biodiversidad.

Por su parte, como ya ha sido trabajado por diversos autores
(Hoffmann, 1999; Pardo, 1998; Villa, 1998), el discurso del
multiculturalismo encuentra su mds inmediato referente en la Cons-
titucién de 1991. El anterior modelo de estado-nacidn, se transforma
para dar cabida a un modelo de una definicién de la nacién y de la
ciudadanfa incluyendo la diversidad cultural y étnica. La
colombianidad ya no es mds, en términos de las politicas
multiculturales del estado, sinénimo de homogeneidad cultural,
religiosa y lingiiistica propias del proyecto de hispanidad y mesti-
zaje. Sin lugar a dudas, es en el marco de la institucionalizacién de
dichas politicas de la multiculturalidad en el que se consolida la
etnizacién de comunidad negra. Si bien es cierto esta etnizacion
no es una simple imposicién de dicha institucionalizacién, tampo-
co se puede desconocer que es en una interlocucion con esta tltima
que se ha troquelado la primera. Esto es un importante elemento
para entender por qué, en el caso del Pacifico sur colombiano, se
da la eclosién de la comunidad negra como grupo étnico en los
afios noventa.

En Colombia, la implementacién del modelo neoliberal como
politica estatal se asocia a la década del noventa. Es durante esta
década que se consolidan la apertura econémica, el desmonte del
estado de bienestar, la descentralizacién administrativa, la reduc-
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cién de la dimensién del estado y de su intervencién, en pocas
palabras, toda esa serie de transformaciones en lo que
eufemisticamente se ha denominado “modernizacién del estado”.
(Mera coincidencia temporal que en esta misma década hayan
confluido la irrupcién de lo étnico y lo ambiental con las
implementaciones de las politicas neoliberales? Siguiendo en esto
el analisis de Gros (en prensa) para el caso indigena, se hace evi-
dente que dichas confluencias no son nada gratuitas. Asi, en el
contexto de la descentralizacién administrativa y de las politicas
de redefinicidn del sujeto politico en el orden de lo local articula-
das alas politicas neoliberales, en el Pacifico sur las organizaciones
y consejos comunitarios constituyen un interlocutor que le permi-
te al nuevo modelo de estado una legitimidad y operatividad directa
de sus programas y proyectos.

Frente a las dos primeras preguntas podemos afirmar que en la
medida en que la etnizacién de comunidad negra en el Pacifico sur
se despliega en el marco de la irrupcién de lo ambiental, de la
institucionalizacién de la multiculturalidad y de la consolidacién
del modelo neoliberal, dicha etnizacién es producto de transfor-
maciones de orden global y nacional, asi como regional y local.
Esto explicaria dos cosas: una por qué actores tan disimiles locali-
zados y con intereses aparentemente contradictorios participan
activamente en la produccion de la comunidad negra como grupo
étnico vy, la otra, por qué una vez que empieza a circular por dife-
rentes canales esta imagen de comunidad negra produce un efecto
de verdad que cada vez menos es objeto de contestacion.

Las dos ultimas preguntas nos remiten a un plano més general.
De un lado las articulaciones entre etnicidad, identidad étnica y
procesos organizativos amerita ser examinada desde una perspec-
tiva que podriamos denominar politicas de la etnicidad. Por politicas
de la etnicidad no entendemos tinicamente las acciones o planes
explicitos de las diferentes instancias estatales o gubernamentales
hacia las poblaciones negras en tanto grupo étnico. Tampoco, esta
categoria se agota en lo que las organizaciones étnico territoriales
hacen o enuncian en cuanto tales. De ninguna manera, politicas de
la etnicidad constituye la expresién politica de una etnicidad que
estaria dada de antemano como una suerte de esencia en las pobla-
ciones locales y que esperaria a ser exorcizada por el auge del
movimiento organizativo, por las condiciones favorables desple-
gadas por la legislacién o por la labor desplegada por asesores y
funcionarios.
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Mas bien, con politicas de la etnicidad se indica una sutil fili-
grana de mediaciones y tecnologias que han hecho pensable a la
comunidad negra como grupo étnico, que han significado no sélo
la legitimidad de este tipo de organizaciones, sino también de las
intervenciones del estado y otros actores a nombre de dicha comu-
nidad. Como exploramos en este articulo, en un nivel ain mas
profundo, dichas politicas han producido mediante su objetivacion
modalidades de memoria, de tradicion, de identidad y de cultura
donde emerge la comunidad negra como sujeto étnico. Las politi-
cas de la etnicidad deben ser entendidas como un nivel de anélisis
particular de un proceso mucho mds general que podriamos deno-
minar las politicas de la diferencia, dentro de las cuales se
encuentran igualmente la nacién y la raza. Cémo se instaura, dis-
puta, despliega ¢ interpela en disimiles niveles y a través de
multiples relaciones un principio de diferenciacién como la
etnicidad de comunidad negra: he ahi como se deben examinar las
articulaciones entre etnicidad, identidad y movimiento organizativo.

Desde esta perspectiva nos es posible, entonces, abordar la tl-
tima pregunta, esto es, si la etnizacion de comunidad negraresponde
a una tensién en la que se expresaria una resistencia de orden cul-
tural de unas poblaciones locales a modelos hegeménicos de la
politica y lo politico agenciados por el estado y el capital. Mas que
la resistencia de unas poblaciones locales con base en su diferen-
cia cultural, la etnicidad de comunidad negra es una forma de
imaginar dicha diferencia a partir de tecnologias de invencion y
formas de visualizacién por lo que, como se expuso en el articulo,
establece necesariamente un orden de normalizacién. Pero dicha
normalizacién de comunidad no es la simple imposicién mediante
coercién o seduccién por parte del estado o el capital, sino que se
configurd en una interlocucién en varios planos y en la que activa-
mente han tomado parte miiltiples mediadores.

Usos de la historia y la historiografia por parte
de las ONG y OB de las comunidades
negras en el Chocd”

SteraN R. F. KHITTEL
Antropélogo
Universidad de Viena, Austria

Introduccién

A partir de la década de los ochenta en el Chocd, y en especial
en la parte del Medio Atrato (con una franja al lado antioquefio),
se formaron unas organizaciones de campesinos que impulsaron
el proceso organizativo de las comunidades negras que habia co-
menzado en los setenta por intelectuales en las urbes del pais. Lo
particular de este proceso ha sido el hecho de que condujo a la
legalizacién de ciertos derechos de las comunidades negras, pri-
mero en la Constitucién Politica y luego en la Ley 70/93 y sus
decretos reglamentarios.

Ahora no voy a fijarme en el interesante proceso (Khittel, 1999
y Sanchez et al., 1993) de cémo se forjé esa ley, sino que voy a
enfocarme en un solo aspecto importante, el cual es la legitima-
ci6n por medio de la historia o la historiografia. Partiendo de unas
suposiciones de Gramsci se puede asumir que en el campo de ba-
talla por la hegemonia, la legitimacién ideoldgica es una cosa muy
refiida. Buena parte de la legitimidad en este pais se deriva de la
Historia —con H maydscula— que sirve de fundamento para el mis-
mo Estado. Entonces siempre se ha ejercido cierto control sobre la
produccién historiografica, dejando abierto un espacio para las
mismas elites para pelear el mejor puesto dentro de la Historia. La
gran mayoria del pueblo, 4grafo, no podia meterse en esas “pe-
leas”. Con esa ventaja la hegemonia en el campo de la historiografia
siempre ha sido clara del lado de la frecuentemente referenciada
oligarquia del pais. Por este mismo hecho no es milagroso que
ciertos grupos, si no fisicamente, si desaparecen de las hojas de las
los manuales de historia o de otras obras de mayor difusién nacio-

* Este articulo es producto de dos ponencias: en Manchester (1999) y en Bogot4 (2000)
y algunos cortes y afiadiduras. La participacion en esas conferencias ha sido posible
gracias a las invitaciones de Peter Wade y Leonardo Montenegro y Mauricio Pardo.
Agradezco al ICANH el apoyo brindado en el evento de Bogotd.




