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Subalternos entre los subalternos:
presencia e invisibilidad de la poblacion
negra en los imaginarios tedricos
y sociales

Axel Rojas

tran cada vez mas permeados por lo que se ha dado en llamar

la multiculturalidad. La multiplicidad de acepciones del término
permite suponer la ausencia de un consenso acerca de los fenémenos a
los que se refiere, aunque pareciera que las llamadas identificaciones
étnicas tienden a ser asumidas de manera generalizada como parte de
este ‘nuevo’ discurso comprensivo de la ‘realidad’ social. Aunque la ‘di-
versidad cultural’” ha sido un rasgo caracteristico de las sociedades a lo
largo de la historia, el lugar de centralidad que ahora se le asigna en los
imaginarios sociales y académicos parece ser constitutivo de un nuevo
sentido global. Un nuevo sentido en el que los referentes identitarios
alrededor del Estado-nacion tienden a rearticularse, dando lugar a las
identificaciones particulares de corte étnico, generacional, religioso o
de género. Una de las caracteristicas de gran parte de estas ‘nuevas’
formas de identificacién, y en particular de aquellas que cobran una
mayor visibilidad en los escenarios de confrontacién politica, es la de su
caracter subalterno.

I os imaginarios tedricos y sociales contemporianeos se encuen-

Los indios, los negros y las mujeres, entre otros, han hecho parte de
los sectores de poblacion dominados o minorizados desde el poder
hegemonico. El poder politico dominante los ha representado como
minotias y el saber académico los ha asumido como tales. En el mismo
sentido, los imaginarios sociales son reflejo y re-producen a la vez, for-
mas de relacién marcadas por la condicién subalterna de estos sectores
de la poblacién.



158 Axel Rojas

Simultaneamente, la globalizacion, al menos en tanto fenémeno cul-
tural, contiene en s{ misma una gran paradoja: por un lado promueve la
circulacion planetaria de modelos y pautas de comportamiento que se
suponen universales y, por otro, enfrenta los procesos de visibilizacion
de las diferencias y los particularismos, que parecieran contradecir su
caracter englobante.

Es en este contexto en el que nos interesa proponer un analisis acer-
ca de las formas en que ‘lo negro’ o las poblaciones negras han sido
representadas en los imaginarios tedricos y sociales, particularmente en
las dltimas décadas, signadas por el trabajo politico de activistas e inte-
lectuales comprometidos con la visibilizacion de la diferencia. Este ana-
lisis, apunta también a poner en discusion el caracter homogeneizante
de ciertas categorias de uso politico y académico con pretendido com-
promiso democratizante y a plantear la paraddjica circunstancia de
invisibilizacién que pueden suponer algunas practicas y representacio-
nes de visibilizacién. Intento hacer una reflexién general sobre la base
de una expetiencia particulat', buscando contribuir a la comprensién
de algunos de los complejos entramados presentes en la relacion entre
la produccién de saber institucional y académico sobre los fenémenos
sociales (las poblaciones negras, los sectores subalternos) y su relacién
con los procesos de re-produccién de légicas de poder-dominacién.

De lo negro (invisibilidad) a lo afrocolombiano (visibilizacién)

Algunos autores han llamado ya la atencién sobre el proceso de cons-
truccién social y académica de lo afrocolombiano en tanto produccién
historica social, y acerca del lugar de la academia y los académicos en
dicha construccién (Wade 1996, 1997, 2002; Restrepo 1997, 1999; Cunin
2003, 2004). Aunque no me ocupare aqui de una descr1pc1on o analisis
de este proceso, quicro llamar la atencion sobre dos aspectos del mis-
mo que considero de interés en esta exposicion. Por un lado, la dificil y
compleja ‘inclusién’ de lo negro en los margenes del campo disciplinar
de la antropologia (de Friedemann 1984, 1992; Restrepo 1997) y, por
otro, el proceso de politizacion de la identidad émica y el reconocimien-
to politico y juridico de la misma, asociado en parte a la promulgacién
de la Constitucién nacional de 1991.

! Esta reflexion se basa en el trabajo de investigacion realizado con las

poblaciones negras de la region de Tierradentro, al oriente del departa-
mento del Cauca, con quienes se adelant6 un proyecto sobre memotia
colectiva, lo que en parte define sus alcances y limitaciones. Para un
estudio mds amplio sobre la poblacién negra de Tierradentro véase
Rojas (2004).
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Sobre el primer asunto Restrepo ha sefialado cémo la invisibilidad
del negro, de la que nos habla Nina de Friedemann, no es tanto un reflejo
de la discriminacién sociorracial, como de “[...] las pugnas de sentido y
los consensos de una comunidad académica por establecer los criterios
de pertinencia y la legitimidad de su practica” (1997:282). A mi manera de
entender, lo que el autor resalta es que la ausencia o presencia del objeto
de estudio en la disciplina, tiene que ver mas con los imaginarios propia-
mente académicos y las luchas de poder por la constitucién del campo
particular, que con el reflejo mecanico de una determinada dinimica so-
cial de exclusién. Esto es, que la antropologia no incluyé al negro como
objeto de su practica disciplinar, no porque fuera discriminado social-
mente, sino porque no correspondfa al imaginario tedrico que ésta consi-
deraba propio de su campo. Dicha ausencia se relaciona con las concep-
ciones y practicas propias de la antropologia que se ocupaba del estudio
de los Otros, de la alteridad, a la cual las poblaciones negras no corres-
pondian con facilidad. Las poblaciones negras han sido vistas, social y
académicamente, como parte de la poblacién ‘mestizada’, o sea, como
grupos que han ‘perdido’ su tradicion, o la han ‘mezclado’ (Wade 1996:284-
285). En este sentido, los indigenas han ocupado un lugar distinto, pues
corresponden con mayor facilidad a la imagen de la alteridad, en tanto
pueden mostrar rasgos diferenciadores mas evidentes como la lengua, las
formas de autoridad ‘tradicional’ o una adscripcién territorial de limites
mas facilmente identificables.

El segundo asunto mencionado esta estrechamente ligado al ante-
rior. El reconocimiento juridico de la condicién étnica de las poblacio-
nes negras que consagra la Constituciéon de 1991, se realiza sobre la
base de un imaginario particular que hace necesatio resaltar atributos
visibles, que se supone definen la condicién de grupo étnico. Al respec-
to, las definiciones constitucionales y posteriores textos de ley son
ilustrativos. Se considera como grupo étnico a aquella poblacién que
posee, entre otros rasgos, una cultura, un territorio, una lengua, unas
tradiciones y formas de gobierno ‘propias’. Dicho imaginario se ha cons-
tituido sobre la base de un referente en el que grupo étnico pareciera
ser sinonimo de indigena (Wade 1996:289).

En este proceso historico, en el que la academia y la institucionalidad
politica han jugado un papel central, la imagen construida sobre las
poblaciones negras han sufrido cambios importantes. Diremos, de ma-
nera simplista, que la segunda mitad del siglo XX marcé la transforma-
cién de los discursos e imaginarios académicos y sociales, que pasaron
de lo ‘negro’ a lo ‘afrocolombiano’. Y diremos también que en dicha
transformacion discursiva se quiso representar la concreciéon de una
modificacion al régimen de dominacién que soportaron hasta entonces
las poblaciones negras. En otras palabras, la transformacién de una
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representacion discursiva de lo social en otra ha significado un paso
fundamental que lleva de la invisibilidad a la visibilizacién.

La visibilizacion como forma de invisibilizacion

Es imposible negar que la produccién académica reciente (cinco déca-
das aproximadamente) y algunas modificaciones en la normatividad
institucional, han generado cambios positivos en las posibilidades de
reconocimiento, visibilizacién de la presencia historica y garantia de
defensa de los derechos de las poblaciones hasta ahora minorizadas. La
intencion de esta presentacion no es desconocerlas, sino llamar la aten-
cién sobre la manera en que bajo las ‘nuevas’ formas de representacion
social y académica de las poblaciones negras, pueden también encubrirse
sutiles mecanismos de invisibilizacién.

Otros autores han analizado como la construcciéon académica de la
categoria de afrocolombiano, supone con frecuencia el desconocimiento
de la diversidad de formas de representacion local de las identidades
negras. Lo afrocolombiano parte del reconocimiento politico y de la inda-
gacién académica centrados en dos procesos histéricos vividos por los
hombres y mujeres negros/negras que llegaron a América y sus des-
cendientes: la esclavizacion y el ancestro africano (Losonczy 1997, 1999).
Estos dos elementos se consideran constitutivos de su identidad actual.
Dicho reconocimiento tiene su correlato académico en un enfoque que
busca identificar las huellas de africania que perviven, o deberfan pervivir,
en las manifestaciones culturales del presente.

Aunque, evidentemente, no se puede negar la situacion histérica con-
creta de esclavizacion vivida por los africanos traidos a América, esto no
puede darse por supuesto ya que son las formas en que dicho recuerdo
esta (0 no) presente hoy en la memoria de las poblaciones negras y las
maneras como esta nueva representacion (la de afrocolombianidad) opera
las que permiten mostrar y comprender la diversidad de representaciones
locales que estas poblaciones tienen de si mismas. Desde el punto de
vista politico, la construccién de un referente identitario “propio’ como
éste, constituye una practica contrahegemonica de resistencia a la imposi-
ci6én de una memoria excluyente. Sin embargo, es posible que la acepta-
ci6én y adopcidén generalizada de nueva representacion del pasado (que
indudablemente cumple un importante papel en los escenatios de la lu-
cha politico-organizativa), termine invisibilizando la multiplicidad de for-
mas en que las poblaciones negras, en su diversidad, representan y conci-
ben su propia historia e identidades. Esta circunstancia se teje en un com-
plejo fendmeno en que las representaciones sociales y politicas se afectan
mutuamente con las representaciones académicas.
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Categorias de analisis y categorias de uso politico
en el estudio de las poblaciones negras

El estudio de las categorias de andlisis académico, particularmente en el
caso de la antropologia acerca de los ‘negros’, las ‘comunidades negras’
o ‘comunidades afrocolombianas’’ nos muestra cémo los abordajes
propuestos en diferentes momentos y desde distintas perspectivas con-
ceptuales y metodologicas reflejan la ausencia generalizada de “[...]
conceptos y metodologias especificas para pensar desde la antropolo-
gia a los negros en Colombia” (Restrepo 1997:286). Dicha ausencia,
segun Restrepo, ilustra la “[...] incapacidad conceptual de los
antropologos de pensar desde los cruces e intersticios propios de gru-
pos humanos en contextos de modernidad y globalizacién”.” A pesar
de ello, algunos estudiosos han roto con esta ‘tradicién’ disciplinar, con
nuevas propuestas para el andlisis y comprensién de la realidad de las
poblaciones negras del pais y de los viejos y nuevos contextos en que
ellas se encuentran.

Dado que el analisis académico de la ‘realidad’ es un ejercicio de ‘nom-
brar’, en el que configuramos los objetos de estudio, serfa ingenuo pensar
que el campo de los estudios sobre poblaciones negras en Colombia ha
sido ajeno a dicha dinamica. Para el objetivo de este texto retomaré varios
conceptos que han estado presentes en la construccién de algunas repre-
sentaciones académicas sobre las poblaciones negras en el pafs y que, a
mi juicio, han dado forma a las actuales representaciones que de ellas se
tienen, con la intencién de llamar la atencidn sobre las mdltiples formas
de incidencia entre imaginarios sociales, politicos y académicos.

La produccién académica en el campo de los estudios sobre las po-
blaciones negras, ha estado permeada por conceptos propios del queha-
cer politico y académico de reivindicacién identitaria, expresados con
frecuencia en los discursos reivindicativos y definiciones legales (Ley 70
de 1993), y evidencian la impronta de una tradicién antropolégica mat-
cada por el esencialismo y la comunitarizacion. Estas representaciones,
en las que se han posicionado referentes identitatios como el de ‘co-
munidades negtras’ y/o las ‘comunidades afrocolombianas’, suponen
la existencia de poblaciones caracterizadas por su homogencidad, al-
rededor de rasgos como el territorio, las practicas culturales tradicio-

2 Al respecto de los estudios de las ‘colombias negras’, véase el balance
elaborado por Restrepo (2004).

* Lo dicho para la antropologia debera examinarse para también otros
campos disciplinares como la historia y la sociologfa.
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nales, la defensa de la biodiversidad, formas de organizacién y un pa-
sado comun africano y de esclavizacion.

De manera similar, es ilustrativo el empleo del concepto de ‘territo-
rio’, en tanto ha sido considerado como rasgo consustancial a la ‘comu-
nidad’, como categoria genérica, y a las comunidades afrocolombianas
o comunidades negras en particular. Al respecto, y aunque la produc-
cién académica en ciencias sociales ha avanzado en la reflexion sobre la
relacién comunidad—territotio, mostrando nuevas dinamicas en la cons-
titucién de lo comunitatio destertitorializado y a pesar también de que
las nuevas realidades de la poblacién negra en el pais no se caracterizan
por su adscripcion a territorios claramente delimitados, es poco el avance
en la comprension de estas otras formas de territorialidad o de identi-
dad desterritorializada.

El uso de estas categorfas ha servido de base para la construcciéon
reciente de una contramemoria ‘oficial’ de los negros del pais (comunida-
des negras, afrocolombianos), que se enfrenta a la memoria oficial nacio-
nal, en la que el ancestro africano y la condicién de esclavizacion son
vistos como rasgos sustantivos del negro, o bien de aquella que ‘inclu-
ye’ al negro presentandolo a través de una imagen de sujeto folclérico.
Sin embargo, y a pesar de su demostrada eficacia en la arena politica, el
uso de los conceptos asociados a esta memoria no cumple el mismo
papel de visibilizacién en el plano social y teérico.

La construccion tedrica y politica de lo afrocolombiano, o la
invisibilizaciéon académica y politica de sentidos subalternos

En el proceso de constitucién de un objeto académico ajustado a la
medida del campo disciplinar de la antropologia, se ha configurado una
representacion de lo negro como grupo étnico, en la que los rasgos men-
cionados anteriormente son considerados como esenciales. En los didlo-
gos entre representaciones teéricas y politicas, se han definido las varia-
bles pertinentes para su re-presentacion (tanto como acto académico,
como politico). Como resultado de estas interacciones han emergido los
discursos expertos que contienen y dan forma a unos sujetos de la accién
politica y tedrica, que los nombra como afrocolombianos y los define por
el arreglo a ciertas condiciones, como las ya mencionadas, u otras como
lalocalizacion en el Pacifico, los tios y los sectores rurales (Restrepo 2004).
Nuestra pregunta se refiere a la posibilidad que estas representaciones
tienen para dar cuenta de los sentidos propios de las poblaciones negras
a la hora de pensarse a si mismas, y en particular de aquellas que no
corresponden a los modelos mencionados.
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Dicho de otro modo, la pregunta es: si las huellas de africania, las
comunidades negras o afrocolombianas, en tanto representaciones te6-
ricas y politicas de una poblacién subalterna, pretenden visibilizar su
presencia historica, la discriminacién sociorracial que han soportado o
los rasgos culturales que les son propios, ¢cotrresponden a representa-
ciones sociales propias de las poblaciones en nombre de las cuales se
habla? O ¢son acaso representaciones resultantes del afan de los acadé-
micos y politicos expertos que buscan su legitimidad para hablar en
nombre de los otros? Silo que se busca es hacer visibles aquellos aspec-
tos particulares de la historia, culturas e identidades de estas poblacio-
nes, ¢no serfa necesario que las representaciones se construyan en los
términos en que lo hacen las mismas poblaciones?

Insisto en reconocer el valor de una representacion identitaria como
la de afrocolombiano en el plano de ciertas luchas por derechos a la
tierra o la educacién, por ejemplo. Sin embargo, me pregunto si el 70%
de la poblacién negra que vive en las ciudades puede reconocerse en la
definicion de comunidades negras que contiene la Ley 70 de 1993, o si en
su memoria existe un registro de Africa o de la esclavizacion. Asi mis-
mo me pregunto si las representaciones académicas de lo negro, cons-
tituidas principalmente a partir del estudio de poblaciones riberefias del
Pacifico, son ttiles para estudios que se propongan para contextos ur-
banos o rurales andinos, en nuestro caso.

a ‘visibilizacion’ institucional de lo étnico
La ‘visibilizacién’ institucional de lo étni
y lo cultural: paradojas del ‘reconocimiento’

Para terminar esta primera parte, quiero llamar la atencién sobre la
emergencia de un nuevo discurso oficial de la alteridad, que contiene
modelos oficiales de representacién de lo étnico. Modelos frecuente-
mente construidos sobre la base de un referente indigena y en las
idealizaciones del mismo o sobre la esencializacién de lo cultural. Segan
estos, para ser reconocido como grupo étnico, se deben exponer los
rasgos identificatorios y/o construir una tepresentacion de si mismo
sobre las bases determinadas por los discursos expertos. En estas re-
presentaciones se debe dejar claro que se es un Otro en relacion con las
representaciones sociales dominantes. Esto ha dado lugar a una para-
déjica forma de reconocimiento, en la que sélo es posible la igualdad de
aquel que se asume como diferente; muchas de las veces sobre la base
de los criterios que en un principio dieron lugar a su exclusién, o de
aquellos definidos por los expertos como lo oficialmente diferente (el
modelo de alteridad oficial).



164 Axel Rojas

La gente negra de Tierradentro
¢subalternos entre los subalternos?

Los primeros pobladores negros de Tierradentro llegaron durante el
petiodo de la Colonia, probablemente en los siglos XVII o XVIII. El
padre David Gonzilez (s.f.), quien desempeié su labor misionera a
mediados del siglo XX, ubica el momento en el siglo XVII. Posterior-
mente algunos investigadores como Sevilla (1976) y Puerta (1992)
retoman esta ubicacién temporal, al mencionar la presencia de la pobla-
ci6én negra en la region.

Segtn los propios pobladores, los grupos negros que habitan ac-
tualmente en el municipio de Péez, ubicado en el oriente caucano, son
descendientes de los ‘quince negros’, quienes llegaron a la regién en el
siglo XVII para explotar las fuentes de agua salada del cafién de la
quebrada El Salado, que desemboca en el rio Piez, muy cerca de la
cabecera municipal, Belalcazar. Los ‘quince negros’, segun sus testimo-
nios, fueron siete parejas y un hombre solo (un nonis) que al llegar alli se
encontraron con un espacio despoblado de gente y habitado por fieras
salvajes que bajaban de las montafias a beber aguasal, en pequefias fuentes
naturales llamadas chupaderos. Sus primeros oficios estuvieron relacio-
nados con la domesticacién del espacio, el establecimiento de la salina y
la generacién de condiciones de habitabilidad para su asentamiento. En
aquel tiempo, el lugar llegd a conocerse como el Pueblito de La Sal y
hacfa parte del cacicazgo indigena de Togoima, que durante varias ge-
neraciones fue gobernado por la dinastfa de los Guyumus (Rappaport
2000).

Algunos momentos son claves en la memoria colectiva de la gente
negra de Tierradentro: el origen comun, que se asocia a la llegada de los
quince negros; la consecucioén del territorio que hoy habitan, entregado
por la cacica Angelina Guyumus en la segunda mitad del siglo XVIII; la
migracién de algunas familias hacia el suroriente de la region, a las tie-
rras de Itaibe; y la constitucién o formalizacién de una autoridad local
que es la capitania. Recientemente, un nuevo momento se incorpora con
fuerza a esta memoria colectiva: el asociado al conflicto con algunas
poblaciones indigenas nasa (paeces) con quienes comparten territorio
en la regiéon. Este momento tuvo su inicio en la institucionalizacién de
formas de discriminacién positiva en favor de los indigenas y particu-
larmente por la asignacioén de recursos de transferencia de los ingresos
de la nacién. Hoy este conflicto se agudiza, luego de la prolongada
intervencién institucional motivada por el desastre natural ocasionado
por un terremoto y la posterior avalancha del rio Paez, ocurridos en
1994 (Rojas 1996).
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Luego de habitar la regién por aproximadamente tres siglos, las
poblaciones negras de Tierradentro podtian considerarse como un ejem-
plo de invisibilidad radical. Viviendo en una regién andina —Ia cuenca
de El Salado se extiende por un cafién que va de los 1.500 a los 2.800
m.s.n.m aproximadamente— conocida principalmente porque alli ha-
bitan indigenas nasa, lejos del mar y de grandes tios, esta poblacion
negra ha sido radicalmente invisible a los ojos de los académicos, las
instituciones e incluso de sus propios vecinos.

En el campo académico, Tierradentro no se ha caracterizado por la
ausencia de investigaciones. Desde la arqueologfa (Chaves y Puerta 1985a,
1985b, 1978, 19706), la antropologia (Sevilla 1976, Rappaport 2000,
Rappaport y Gow 1997, Meneses 2002), la historia (Medina 1999), la
etnobotanica (Hernandez 1990), entre otras, la region ha sido estudiada
basicamente en relacién con sus pobladores indigenas. En este caso,
nuestra tesis es que el énfasis dado a la poblacién indigena en los estu-
dios sobre la region, refleja los imaginarios sociales y académicos que
sobre ella se han constituido histéricamente. A pesar de la fuerte pre-
sencia de poblacién campesina no indigena o mestiza y de poblaciones
negras, Tierradentro es ‘oficialmente’ una region indigena. En el mis-
mo sentido, cabria pensar que otras poblaciones escapan a los limites
disciplinares de los investigadores.

Ahora, no sélo la ausencia de estudios o investigadores es reflejo de la
invisibilidad. En nuestro trabajo de campo en la region, nos enfrentamos
a la dificultad de querer comprender la realidad desde categorias prefigu-
radas y prefigurantes. Dada nuestra intenciéon de actuar de manera politi-
camente cottrecta, asumimos con frecuencia el uso de los conceptos aso-
ciados a la afrocolombianidad. El resultado fue un intento por dar cuenta
de la memortia colectiva, en el que recurrimos al discurso experto prove-
niente de la historia, que nos oftrecfa el camino mas expedito para llegar a
Aftica, ya que en la memoria de la gente éste solo aparecia en la voz de los
lideres mas jovenes, vinculados recientemente a procesos organizativos.
Dicha tentacién nos impidié ‘ver’ durante bastante tiempo los regimenes
de memoria que configuran las representaciones locales del pasado y el
presente de la gente negra de Tierradentro. A medida que avanzamos en
la investigacion, pudimos apreciar las maneras en que dicha memoria se
teje en el recuerdo del contacto.

Los elementos que hoy constituyen la memoria colectiva de la gente
negra de Tierradentro no son el reflejo de una tradicién o una herencia
cultural Unica o aislada, definida por sus limites o continuidades. Al
contratio, son el producto de un patticular proceso histérico en el que
el encuentro de diferentes repertorios culturales da lugar a una estrate-
gia particular de reordenamiento de los mismos, cuyo resultado es una
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identidad en crisol (Losonczy 1999). De esta forma, encontramos que en
la memoria explicita se inscriben una serie de recuerdos que dan cuenta
de hechos histéricos relacionados con los intercambios de diferente tipo
que han tenido con los indigenas y que han generado la incorporacion de
elementos de esta herencia cultural en su propia tradicion (tal es el caso de
la apropiacién de practicas de la medicina tradicional indigena). Simulta-
neamente, dicha memoria parece excluir del recuerdo algunos rasgos de
la herencia africana, que se supondria deben estar presentes como evi-
dencia de la estabilidad de su ancestro cultural.

Lo particular de un proceso como éste, en el que la memoria incor-
pora y entrelaza elementos de diversas tradiciones, es la manera en que
el grupo organiza dichos elementos, dando forma a una expresion nue-
va de la identidad negra, la cual no responde a los modelos con que
tradicionalmente se ha abordado el estudio de estas poblaciones en el
pais. Estamos frente a una identidad que no se estructura sobre la fide-
lidad a una tradicién cultural de origen africano, pero que tampoco es
resultante de un proceso de ‘pérdida’ de la cultura ‘propia’.

La ausencia de un registro explicito de hechos como la esclavizacion
vivida por los antepasados, o del origen africano, no son muestra de ca-
rencia de cultura o de escasa fidelidad de la memoria con los aconteci-
mientos ‘realmente’ ocurridos. La memoria de la herencia africana esta
presente de manera implicita en otro tipo de registros menos evidentes a
los ojos del observador y no siempre es reconocida como tal por los
miembros del grupo; sin embargo, dicha herencia hace parte de aquellos
elementos que dan forma a la memoria colectiva actual y concreta.

En este sentido, es necesario discutir los alcances de aquellos enfo-
ques centrados en la busqueda de los elementos de origen africano que
perviven, o deberian pervivir, en las expresiones culturales de las pobla-
ciones negras en el presente, por lo menos para poblaciones de zonas
andinas como la de Tierradentro. Los enfoques sefialados han hecho
invisible “[...] la flexibilidad en la produccién y la deconstruccién so-
ciales y simbdlicas de las fronteras identitarias por parte de los grupos
estudiados” (Losonczy 1999:15).

Lo que intentamos afirmar es que la construccion social de una repre-
sentacién colectiva del pasado puede, con frecuencia, ‘olvidar’ algunos
rasgos que la vinculan a aspectos de su historia y sus origenes, con los
cuales no se establece relacién en la actualidad, dando lugar a una repre-
sentacion de si mucho mas definida en los intercambios y el mestizaje. Ess
decir, lo que pervive en la memoria de la gente negra de Tierradentro
tiene una relacién explicita con la manera como se ordenan en el recuer-
do las experiencias de contacto e interaccion permanente con sus veci-
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nos, mas que con la persistencia invariable de un pasado o linaje cultural
de origen africano. Estos grupos han constituido su identidad y han dado
lugar a una expresién concreta de memoria colectiva, en las que su ser
actual ha sido configurado a lo largo de un proceso histérico de mestiza-
je. Un mestizaje que no tiene su concreciéon mas explicita en el plano
biolbgico, sino que es una expresion de las formas en que el intercambio
transforma permanentemente los repertorios culturales de las poblacio-
nes en contacto. De hecho, el mestizaje bioldgico ha sido objeto de regu-
laciones simbolicas que restringen la alianza matrimonial (aunque ella se
presente ocasionalmente), lo que muestra fenémenos complejos y simul-
taneos de mestizaje y diferenciacion.

El otro aspecto que queremos mencionar es el de la invisibilidad
institucional. Tierradentro constituye un territorio plural en el que conver-
gen, se producen y reproducen permanentemente multiples representacio-
nes identitarias de la regién, en ocasiones incluyentes y en otras excluyentes.

El empoderamiento del proyecto étnico indigena, revitalizado en el
marco de las dindmicas de reetnizacion vividas en los tltimos afios en el
pafs, ha tenido en Tierradentro circunstancias especiales. Entre ellas, el
desastre natural ocurrido en 1994 y el postetior proceso de reconstruc-
cién, han planteado a las organizaciones sociales y autoridades indige-
nas nuevos retos en su hacer politico y administrativo. Uno es que como
parte de los criterios de intervencién posdesastre en la region, las insti-
tuciones del Estado y las organizaciones no gubernamentales, definie-
ron a las autoridades tradicionales indigenas como principales
interlocutoras y mediadoras en su relacién con la poblacién.

Desde entonces éstas han ocupado un lugar protagénico en la
concertacién de programas y acciones de desarrollo para toda la region.
Este criterio de intervencién ha incidido en una desigual oferta de recur-
sos y de reconocimiento frente a otros actores sociales, cuyas identidad y
formas de representacion no corresponden al modelo étnico indigena.
En otras palabras, “la competencia por los derechos territoriales y privile-
glos econémicos y juridico-politicos entre los actores que habitan la re-
gién frente al Estado adquiere una nueva dimension politica al estar me-
diada por la mayor intensidad al referente étnico” (Chaves 2002:172).

La oferta de recursos y la presencia de actores institucionales en la
region han contribuido a exaltar los intereses de los diferentes actores
sociales (indigenas, campesinos, negros y habitantes de centros ‘urba-
nos’), que buscan cada uno su lugar en las estructuras del poder local.
Ante la necesidad de obtener un mayor reconocimiento de su participa-
cién en el proceso histérico de constitucién de la regidn y en sus dinami-
cas actuales de desarrollo, los sectores de poblacién no indigena ven con
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urgencia la necesidad de resaltar aquellos ‘atributos’ que, consideran, les
ofrecen mayores oportunidades para obtener los beneficios de la inter-
vencion institucional. En consecuencia, se hacen cada vez mas visibles las
organizaciones sociales que los representan, se acentian sus dinamicas
de participacion electoral, se reclaman con mayor insistencia los proyec-
tos de fortalecimiento organizativo y, en general, se fortalecen las formas
de accién colectiva de tipo comunitarista, uno de cuyos referentes mas
claros es, por supuesto, el de la organizacién étnica indigena.

A pesar de su condicién comun de sectores ‘subalternos’, la memo-
ria de las comunidades indigenas y negras de Tierradentro, e incluso de
aquellas en relacién con los sectores campesinos y urbanos, enfrentan
hoy una fuerte tensién. La memoria regional se encuentra signada por
una memoria ‘oficial’ indigena que actualmente pugna por ser legitima-
da en la perspectiva de avanzar en su proyecto étnico de ordenamiento
territorial. En este sentido, las declaraciones de multiculturalidad e
interculturalidad representan formas de inclusién que pueden hacerse
excluyentes, en tanto la condicion de inclusién sea la negacion de otros
referentes identitarios o su indigenizacion.

Para finalizar

El estudio de poblaciones o grupos que han vivido condiciones de
minorizacién ha estado asociado, con bastante frecuencia, al compro-
miso politico de investigadores y corrientes de pensamiento que asu-
men una postura critica frente al orden social existente y emprenden la
tarea de producir un conocimiento que ponga en evidencia la compleji-
dad de las légicas presentes en los procesos de exclusion social.

De la produccién académica orientada desde estos enfoques, vemos
pertinente sefialar dos asuntos: el primero tiene que ver con los significa-
dos sociales y politicos de dicha produccién. Es indudable que el conoci-
miento generado por los investigadores ha contribuido a la transforma-
cién de los imaginarios sociales en relaciéon con grupos de la poblacién
que habian mantenido una condicién de marginalidad —o habian sido
excluidos— de la accién estatal y la produccion de los académicos. Dicho
conocimiento ha jugado un papel importante en escenarios de negocia-
cién politica entre estos grupos, el Estado y la ‘sociedad nacional’.

El estudio de las poblaciones negras, por ejemplo, ha tenido entre
otros propésitos el de ‘visibilizar’ la presencia de estos grupos en la
vida nacional, contribuyendo al cuestionamiento y renovaciéon de los
imaginarios teéricos acerca de los ‘objetos’ de estudio y los enfoques
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metodolégicos de disciplinas como la antropologfa, la historia y la so-
ciologfa. Al mismo tiempo, esta produccién tedrica ha tenido una fuer-
te influencia en —a la vez que ha sido influida por— los discursos
politicos propios de las organizaciones sociales de reivindicacion étnica.

Este hecho guarda una estrecha relacién con el segundo asunto que
nos parece pertinente mencionar y que se refiere a la necesidad de conso-
lidar nuevos enfoques para el estudio de las realidades que ahora se ana-
lizan. Ante su politizacién y ante la ausencia de enfoques conceptuales
renovados, el estudio de lo éfnico supone frecuentemente el uso acritico de
categorias de uso social y politico, cuya efectividad ha sido demostrada en
los escenatios de reivindicacion, pero que pueden llegar a empobrecer la
comprension de los fenémenos sociales que se estudian.

En el estudio especifico de las poblaciones negras de Tierradentro,
nos hallamos frente a grupos signados por una radical invisibilidad. Pues
tanto los imaginarios sociales locales y nacionales sobre esta regién, como
la produccién académica sobre la misma, muestran una evidente
invisibilizacién de la presencia negra. La informacion demografica, los
estudios antropoldgicos y arqueoldgicos, y las investigaciones historicas
que revisamos en nuestro trabajo, son una evidencia del lugar de ausencia
que han ocupado y del imaginario tedrico imperante para pensar la re-
gién. Dichos imaginarios también han estado presentes en las acciones
institucionales de diversos actores locales y externos a la regién.

Sin embargo, el Gnico asunto problematico en cuanto a la visibilidad
o invisibilidad de esta poblacién negra, no obedece sélo a la ausencia
cuantitativa de estudios o a su escasa mencién en los estudios existen-
tes. El abordaje de la investigacién y la definicién de un enfoque parti-
cular para comprender los fendmenos sociales pueden implicar for-
mas menos evidentes de invisibilizacién, pues asumir la memoria como
reconstruccion de los hechos del pasado o reconstruir dicho pasado
solo a través de documentos escritos y legitimados como fuentes ‘ofi-
ciales’, facilmente conducirfan a nuevas versiones colonizadas del pro-
ceso histérico vivido por las poblaciones estudiadas. Asi mismo, inscri-
bir la memoria colectiva en el orden de un recuerdo ligado a supuestos
pasados compartidos, como la ascendencia africana o el pasado de
esclavizacién vivido, pueden conducir al ocultamiento de las formas
que adquiere la memoria social concreta, la que con poca frecuencia se
rige por la fidelidad al pasado o la permanencia de herencias culturales
inmutables, incorporando con flexibilidad elementos de diversas tradi-
ciones. Estas ‘sutiles’ formas de invisibilizacién ocultan paradéjicamente
lo que muchas veces quieren visibilizar e impiden comprender la com-
plejidad de los fendmenos sociales que son estudiados.
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