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Renuncic al prejuicio que consiste en imaginar que se puede -
renunciar a todo prejuicio: pra<uzgo, necesariamente

y siempre, pero en eso mismo consiste el interés

de mi interprelacion, siendo mis prefuicios diferentes -

a los de los otros.

Todorov.

Es menos malo agitarse en la duda, que reposar en el error.
Manzoni -

Infroduccion

| jenfoque metodolég1co Y conceptua! gﬁagenetwo, fundado en las categorias” de-.
| dfrocolombiano y_de huellas de aﬁuama, que alg_"unos autores han mst_rumentar_“

se hace pertinente introducir la dimensi6n escrita con el 4nimo de decantar los
_ multiples argumentos y asi permitir un proceso de construccién colectiva donde
se posibilite el enﬁquecinﬂento de los posicionamientos establecidos al respecto.
Este propésito no desconoce, sin embargo, la partlcular dificultad en el estable-
cimiento de la interlocucion.

~ cédigo absoluto del entendimiento de la logica v dinamica social. En ambos

- €asos, quien no comparte o introduce la duda sobre la consistencia y cohe-
rencia de los supuestos e hipétesis. sobre los cuales se edifica conceptual y
metodoldégicamente el andlisis, se le adjetiva con una etiqueta que indica su
herejfa y sus argumentos son percibidos como sintomas de una oscura vo-
luntad que pretende ocultar la verdad y se apuntala en intereses éticamente
censurables.

ciones politicas-étnico-negras, no se corresponde con la dindmica de la investi-
gacion de terreno que se ha fundado en los Gldmos afios en las mas diversas

€ Ia antropologia en Colombia donde Ja constmcaén de lo negro se fragmen-
ta en términos de un paradigma dnico, y se ve alimentado por las mas diversas .-
orientaciones tedricas y por disimiles unidades de anilisis.

Afrogenésls y huellas de africania: origenes de un enfogue
anfropoldgico del negro en Colombia

En la década de los cincuenia aparecen dos articulos que llaman la atencién
sobre las especificidades culturales del negro, no sélo en relacién con los tradi-
cionales objetos del andlisis antropoldgico en Colombia, sino también, con res-
pecto a otras sociedades negras americanas mas conocidas por aquella época en
Ia escuela culturallsta norteamencana (Arb()leda 1952 Pnce, 1954). Estos pri:
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_afrocolomblanos en el pafs. Su articulo de 1954 ademds de sg@ar,,lg;;
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“afroamerlcano en la_ literamra antrqgoléglca del Eais

<me ThOmas Pnce, un antropologo norteamericano que realizé mvestlgac
de ‘campo en el Atlantico y en el Pacifico colombiano, fue uno de los p1

1nex1stem:1a de las mvesttgamones afroamerlcanas en Colomb,gg, establece

ererian seﬂlr r, Al 1gual que un anterior articulo del Presbitero. Arboleda _
chos lineamientos se definian explicitamente dentro de la orientacién ted
afroamericanista establecida en los afos treinta por Herskovits. En este sen

las preguntas de investigacion sefialadas por Price comprendian:

[...} las 4reas de Africa de las cuales fueron trafdos los esclavos a las diferen- -
tes regiones de Colombia {...]; 1a fecha temprana o tardia de su llegada a
las diferentes regiones; la posibilidad de haber sido traido directamente de -
Africa a regiones dadas o la posibilidad de haber sido trasladados a otras.
adreas de Colombia, es decir haber sido vendidos a nuevos amos después de
haber vivide un periodo de tempo en una regién diferente. También son -
de gran importancia las diferencias generales en costumbres espanolas o
colombianas en las distintas regiones; las fecha mds o menos tardia de su
catequizacidn; las tareas econdmicas a que fueron dedicados en cada regién
y las actividades que ¢jecutaron por su propia iniciativa al abolirse la escla- -
vitud; el grado y nawuraleza del contacto con los grupos indigenas y con sus
amos blancos, tanto en tinas como en las haciendas (1954: 30).

cuEacwn Eor el gjgdgge retenaon de mmsmoidmm&{eéﬁeawted@bgl
camerite cenl:[‘a.l (Arboleda, 1952). En este sentido, Ia ardculacién del discurso his
torico y el anu*opoféggco se hacfa necesaria para resolver problemas y preg'tmta'
dentro de una “epistemologfa genética’ 8 es decir, en la explicacién de las sode
dades negras americanas por Ja permanencia o Ja supervivencia de rasgos o patro-
nes culturales africanos en un contexto de contacto cultural o aculturadién. Este’
paradigma afroamericanista_permite maugumr durante la década del cmcuenta,
- el estudio antropolégico de los negros €n  Coloinba™

1 Estado y necesidades actuales de las investigaciones afro-colombianas En: Revista Colom

biana de Amtropologfa. No. 2.

2 Muevas investigaciones afrocolombianas, En; Revista Javeriana, Tomo XXXVI). No. 183,
1952,

3 “Las explicaciones gendticas conslituyen un caso particular de explicacién causal. Et propé- -
sito de este po-de explicaciones es determinar |a secusncia de los sucesos a través de los.

cuales un sistema originario se ha transformado en otro posterior.” (Gonzdlez, 1987: 78).
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' pohtlco es eI &;_Le de . ggl;cmeufuquc ﬁmdamenwdo e, las premisas de la ecolog;a
ta aﬂmraL

A finales de los sesenta y comienzos de )os afios setenta adquiere relevan-

[cia otra manera de hacerse la pregunta antropolégica por el negro. En este
nuevo enfoque en la construccion del negro el tmbajo de Norman Whitien fue

grado ﬁ FeReion de 1os rasgos africanos, sino a ¢oOmo se consumyen mecamsmgs

sociales y culmurales que ‘han _Rggmudo fa adaptan:lén a_los nucvos_contexsas

Iégica .freme a los andlisis afroamericanistas del cambio cultural de ia escuela
culturalista norteamericana de los anos treinea.” La ecolqgia cultural se instaura

La perchda de | pertinencia de ia busqueda del grado de africanismos o dei

nivel de integracién del negro en América y un énfasis en los procesos de adap-
tacton son algunas de las implicaciones iedricas y metodoldgicas de esie enfo-
que tedrico de su uuhzaaén de ia. ecologia cultural 1..3 categoria de afrocolom-

Freas concretas tales comgo los trabajos de Nina §. de Friedemann (1974) en el
Pacifico sur colombiano, especificamente de los mineros del rfo Gitelmambi.

Yo entiendo par adapiacién, simplemente, al desarrolio de astructuras y funciones que tien-
den a suminisar mejor ajuste parz las conbingencias proplas de Jos sisternas mayores, o
del medio ambiente [..] Béasicamente, zigo la manera analifica establecida por Sahlins v
Service, ¥ me refiero a- comporienies adaptables, flexibles, de organizacidn soclal, como si
se hallaran en & proceso de ia evoludion genaral creadora, Adaptacidn, mas bien que fun-
cion, es el concepto clave cuando los componenies parliculares de las relaciones sociales
tie los nagros del litoral Pacifico Benden a engrandecer los recursos de la sconomia mone-
taria mayor, mds bien que a2 mantener una sconomia auténoma de produccitn de subsis-
tenctas que se baste a sf misma. Como guiera que el procaso de cambio adaptante es un
proceso de creciente flexibliidad wis & vis con una economia monetaria impuesia desde ef
extarior, pueds decirse que la adaptacidn partcular del pueblo conduce a ta adaplabiiidad
gengral. En consecuencia, me parece gue fas maneras de vivir en las tierras bajas del
Paclfico contribuyen a fa potenclalidad evolucionara del sisterna sociocuitural. La adaptacion
no lleva a “estabilided” y “tendencla conservadora creclentes”, porqus &l contexto mismo de
la adaptacién es fuctuacion econdmica y cambio. En otras palabras, fa adapiacidn especifica
de los nagros maiginales al cambio econdmico y la Hlucivacién, establece adaplabifidad ge-
neral en su sistema soclal (Whitten, 1967: 638).

Segin Leach este tipo de explicacion s estructural-funcionalista: [...] Otros coshenen que &l
quid de la cuestién es comprender la interdependencia de las diferentes partes del sisterna
tal como existe en la actualidad; ésios ofrecen explicaciones estructurat-funcionalistas.
{idem., 6).

|
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Norman Whitten, centracdo en la costa norte ecuatoriana y en la sur colom|]
na; aporta:igualmente datos etnogréficos y elaboraciones sobre Ia culiura negr
especificamente sobre modelos adaptatives, aspectos del sistema econ6mico,
tual, musical y rehgloso (1967 y 1972). En este enfoque, ambos antropolog
.escriben en ¢! mismo afio un articulo nada gratuitamente tinilado: “La cula
“TIEgTa. del litoral ecuatoriano y colombiano: un modelo de adaptacion étnica’
: Otro enfoque sobre el negro se. expresa en la década del setenta en’
trabajos de grado de las iniciales promociones de Jos antropélogos colombian
|f0rmados en las universidades (Atencio y Gérdoba, 1972; Barreto, 1971; Divi
1979; Moncada, 1979; Olarte, 1978, Sabogal 1973; Yepes, 1973). En estas tes
como en casi todas las de esta genera-:lon de académicos, predomina el mate
rialismo hist6rico como el enfoque teérico desde el cual se configuran las pre:
guntas y las categorias de andlisis, desde donde se construyen discursivament
juna sene de Ml:ggresentagmnga antropolog"lcas del negro dlferentes a las establ

campesmos ‘o proletarios son las categorias recurrentes que predomina en esta
investigaciones de grado; mientras que la de afrocolombianos o afroamericanos
{ cuando eventualmente son utilizadas, adquieren un campo semadntico radical

* mente diferente al dado por los primeros afroamericanistas.
En algunas de estas tesis, incluso, el anélMﬁMﬂcﬁ;&wamgnte E
en términos de la lucha de clases, concibiendo al negro.en témminos-de-proleia;
no, de fuerza de trabajo’que ante los avances del capitalismo pierde sus formas"
precapitahstas de produccién. La gran mayorfa de estas tesis, sin embargo, y a -
pesar de fa explicitacion de su orientacién tedrica dentro del materialismo his
térico, no diluyen el andlisis de lo negro en las categorias de campesino o pro-
letarto.
Todas las tesis elaboradas a partir del materialismo histérico explican los
grupos negros en su relacién con el ambiente natural y con el contexto econ6-
__mico, social y politico en el cudl se desenvuelven. El énfasis no estd dado por:
/ Ta adaptacién, como en los enfoques de la ecologia a culmral,.sino_en.la.contras
diccion entre las formas precapitalistas de produccién y las capitalistas, en la
" Tucha de_dases. Por tanto, cuando desde el materialismo histérico se hace la’
" fectura-del pasado de Jos negros no es con la intencién de buscar permanencias -
africanas, sino de evidenciar la etiologfa de los actuales modos de produccion.

En los ochenta se acrecientan cuantitativamente los trabajos de antropdlo-
gos y otros cientificos sociales sobre los negros en Colombia, apareciendo nue-
vas preguntas y problemas de trabajo. Se evidencia una tendencia a la desapa-
ricion de categorfas fundadas en un modelo afroamericanista y se cuestiona la
pertlnenaa del andlisis marxxsta 1mpomendose perspectivas fundadas en el ma-

sArocha, 1991: 203)
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alfﬁ‘ténta conceptualmente del _maiertalismo, cultural, a,l lgual que los: pldmca-
mlentos de Gregory Bateson,
En un articulo reciente, ]aime Arocha se. 1dent1fica con un enfoque_ afro-

1mpact0 de lc_)s legado; africanos (1995: 2) Por su parte ia afrogenesm nace’
Ele una vision histérico-politica globalizante de las relaciones humanas, la cual
e construye mediante teorfas de la etnicidad que superan la ecuacién elnic =
indio y el estudio de la historia y cultura de los puebloes de Africa occidental,
Central y Centro-occidental y de Afroamérica {Arocha, 1995: 3).

Aunque la categoria de affogénests, uiilizada para, t;aractenzar este_enfo-

que, es elaborada rec:entemw&ngcn de esta wmamgxﬁmde,g_anmarse la,
pregunta por el negro en el discurso antropoiégacomcumcm su antecedente

inmediato con la nocién de Thuellas de africania, lntrodu(:ida a medladmw_dcias

efectian un cuestlonamlento 2 los afroamerlcamstas inspirados en el plantea-
miento de Herskovist, puesto que, para ellos, su modelo difusionista se desmo-
roné con el desarrclio de los estudios histdricos v antropolégicos sobre los ne-
gros en Africa y América. Las razones esbozadas en tal desmoronamiento
fueron, segiin Friedemann y Arocha, basados en Price y Miniz: 1) la supuesta
pureza cultural fue puesta en cuestién con las investigaciones que revelaron el
profundo cambio_social al que se encontraron sometidas las culturas africanas
en el perfodo esclavista; 2) dada 1a heterogeneidad étnica y lingiifstica del oc-
cidente y centro de Aﬁ'lca, dificuleaban el supuesto de una herencia social co-
min; y 3} la simplicidad de considerar una preservacién uniforme del legado
africano, puesto que los procesos de captura y distribucién centrados en el in-
dividuo no permitfan la instauracién de grandes grupos de una misma proce-
dencia étpica y lingiifstica (Friedemann y Arocha, 1986: 36).

A pesar de este heterogéneo panorama, existirfa homogeneidad en las
orientaciones cognoscitivas de los esclavizados, o sea, en supuestos basicos sobre
las relaciones sociales y el funcionamiento de los fendémenos reales (Miniz y

©

Para él {Herskovits) [as culfuras negras de América se cimentaban sobre rasgos e institucio-
nes de Africa, lenazmente fetenidos por los descendientes de los esclavos. Pretendia que
art el nuevo mundo &l balle y ta masica, las creencias y las actiudes, y hasta la forma como
los negros caminaban eran expresiones africanas que afioraban con mayor o mencr fortale-
za, sagin fuera la intensidad del contacto con indlos y europeos. Sugeria comparar las
manifestaciones de aquf con las de all4 a fin de emitir un concepto sobre el grado de Pureza
de las culturas afroamericanas (Frledemann y Arocha, 1986; 35).
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nes actuales de esas huellas de africanfa en los procesos de creacion culiyral, de,

Price, 1977: 5, citados por Arocha, 1990: 5 y 1991: 206). Estas orientaciones

]

cognoscitivas habrian sobrevivido al encuentro con la cultura blanca europea.
(Arocha, 1990:6 y 1991:207) constituyendo las huellas de africania, en las cuales .

se evidenciarfa no sélo una profunda especificidad de la(s} cultura(s) afroc_olqm
biana(s), sino también, el sustrato sobre el que se dio ¢l proceso de adaptacién.

y de creacién cultural de los africanos a las nuevas condiciones histéricas en-
América.’ f...] kas “huellas de africania”: forman parte de hdbitos aprehendidos

y sumergidos en el subconsciente e inconsciente de individuos y grupos africa
nos que llegaron a América, y que en las nuevas condiciones fueron transfor
mados (Friedemann y Espinosa, 1993: 100-101).

Posteriormente, Friedemann y Arocha retomaran los planteamientos de -
Gregory Bateson para sustentar tééricamente las huellas de africania. En efecto,
la existencia de los procesos primarios y de las cadenas iconograficas del in--

consciente reproducidas a través del hdbito posibilitan suponer a fos autores la

pervivencia de una particular epistemologia local en los esclavizados, de unas,

huellas de africanfa a partir de Ja cual se dieron los procesos de reintegraciéon
étnica de los africanos en América:

Hemos llamado huellas de africania a este bagaje cultural sumergido en el
subconsciente iconografico de los esclavos y transformado creativamente a lo-

largo de los siglos [...] Hoy podemos hablar de unas memorias, sentimientos,

que han sido materia prima de la génesis de nuevos sistemas culturales afro-
americanos. Huellas perceptibles en obras, adornos, bailes, danzas, formas de
organizacién, de manejo territorial, comumnicacién y demds. El concepto de

aromas, formas estéticas, texturas, colores, armonia y otros elementos icénicos,

teson (1976). sohre el proceso de formacion de hdbilos (Friedemann y Esping;@,
I@@S: 100-101). Huellas de africania, mds que una categoria.aslada, permite

7 Los principios gramaticales, esas huellas de africania, si habrian sobrevivido al encuentrio
con Ja cultura europea de los cofonizadores blancos, constituyéndose en la materia prima
para un procese evolulive que ocurriria con una celeridad inigualada. Los amos frataban a

sus esclavos como seres subhumanos, No obstante las condiciones tan precarias de vivien-
da y vida famillar que les permilieron, a la hora del trabajo, si les exigisron desemperiarse

como miembros de grupos soclales. Parecleron supener que por el hacho de exhibir obvias
desirezas culiurales, linglisticas y manuales, todos los esclavos comparifan sistemas de
coordinacion y comunicacion. Pera, por 1o menos en principio de la trata, Ja realidad equiva-

lfa & |la heterogeneidad. Ante el horror de perecer por no trabajar de sof a sol, amalgamaron:

sus. orientacicnes cognoscitivas y, aplicandolas al 4mbito que les era extrafio, probaron y
experimentaron. Asl, con la eficienicla quizas inalcanzada poer el resto de la hurnanidad, fos
africanos en América refnventaron tecnologfas, economias y formas de organizacidn social;

reencamaron a las deidades africanas en imagenes de yeso a en tailas barrocas de madera,

y crearon nuevos languajes en su habla, misica y gesto {Arocha, 1990: &; casl en las mis
mas palabras 1991; 207).

“huellas de africania” toma como referencia los planteamientos de Gregory Ba-

un _enfoque conceptual metodolégico tanto para la antropologia como para la -
historia. La estrategia explicativa.se define, entonces, en descubrir las expresio:

[os grupos negros existentes en Colombia y en América. Para ello es indispen-

|sable establecer slidos puentes entre Historiadores y antropélogos, explorar los
jarchivos y el terreno, los documentos histéricos y la etnografia. En este sentido,
la recienie denominacién de afrogénesis para el enfoque que hace énfasis en la
historia de las relaciones de Africa y América, en la africanizacién de la historia
y del andlisis cultural de los grupos megros en Colombia, es consecuencia ¥y
continuidad de la perspectiva generada con la categoria de huellas de africanfa.

Este enfoque de la afrogénesis puede ser caracterizado como neo-afroame-
ricanista ya que de esta manera se indica la continuidad teérico-metodologica
con los afroamericanistas en tanto el referente africano es fundamental en la
estrategia explicativa de las sociedades negras americanas,” pero sugiere la rup-
fura en tanto la explicacién no se circunscribe a este referente histérico con el
continente africano puesto que otros factores ligados al sistema esclavista o a
los procesos locales de adaptacién son considerados relevantes en la construc-
cién de Ia explicacién de estas sociedades.

Invisibilidad y esterectipia del negro en la antropologia en
Colombia: discriminacién soclo-racial o expresion de los limites
disciplinares - .

La marginalidad de los estudios sobre negros ha sido interpretada como una
consecuencia direcia en el orden académico de la discriminacién latente y ma-
nifiesta que los negros han vivenciado desde su forzoso arribo al actal territo-
rio colombiano:

#% Friedemann (1984b) demostré ¢émo la elaboracién de estereotipos fisicos y
psicolégicos sobre los negros, asi como €l negar o hacer invisibles los logros de
las culturas africanas o afroamericanas, constituyen los patrones de discrimina-
cién socioéinica mas difundidos entre los intelectuales y cientificos sociales co-
lombianes {Arocha, 1990: 87; énfasis agregado).

Aunque es un hecho incuestidnable la marginalidad cuantitativa y cualita-
tvamente de los estudios sobre negros en la antropologia en Colombia si se los
compara con los estudios sobre indigenas, al igual que la presencia de maltples

8 Toda esta preccupaclén en tomo a los origenes de los africanos que llegaban a América
tiene, por supuesto, una razén: descubrir fas huellas qus los distintos grupes dejaran en las
nuevas culturas y sociedades americanas {Friedemann y Arocha, 1986: 34).

9 Aun si so hicleran listas de etnias africanas denfro ds las cuales ambos fasgos [se rafieran
para o) caso de Tumaco, de un lado, a la proporcién prevaleciente de familias elementales
formadas por la madre, fas hijas ¥ las proles de estas Ulimas y, dal ofro, la frecuencia con
la cua! las mujeres cambian de éompafiaro), habria que tener en cusita que tanto el tipo de
famifla como la permutabilidad de vinculos podrian ser respuestas sociales apropiadas a una
préctica que los asclavistas maniuvieren vigente durante casi doscientos afios: rotar a sus
esclavos entre los trabajos mineros del litoral Pacifico y las labores agricolas de sus haclen-
das del Valfe del Cauca (Friedernann y Arocha, 1986: 35-36).
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discriminar al negro.
£

Las ausencias y presencias del negro en la antropologia en Colombla no.
son gratuitas, delimitan los difusos coniornos de la construccion del objeto una

disqursos y pracncas de la discriminacion en Colombia, no es acertado circus
cribir la ausencia o presencia de los estudios de negros en la antropologia ¢
lombiana a la simple consecuencia de esos discursos y précticas de la diseri
nac16n en el dmbito de esta disciplina. _

'La marginalidad en ¢l estudio antropolégico de los negros en Colombi
es el resultante de las especificidades epistémicas y metodolégicas en la cons
erucciéon’ de su objeto que, por lo demads, se alimentaron de la antropologi;
ocial britanica desarroliada precisamente en el estudio de los grupos african
No es que los antropélogos se hayan confabulado para imposibilitar el andlisi
de los grupos negros en Colombia; ante lo cual otros saldrian heroicamente
denunciar esta discriminacién y a compensar la notable falta. '

Al igual que los negros, han sido marginales para el discurso antropolé-
gico las élites blancas o los contextos urbanos. No obstante, a ningin antropé
logo urbano se le ha ocurrido explicar este hecho como la manifestacion d
una perversa discriminacién de sus colegas. El problema radica no en la volun
tad de unos individuos, sino en los vacios que necesarjamente instaura un
perspectiva disciplinaria. 19 Bn contra de lo _recurtentemente sefialado por_los -
antropélogos neo-afroamericanistas, la_invisibilidad del negro en antropologia -

en Colombia ha sido un problema de objeto antes que una confabulacmn para.

disciplina, evidencian las pugnas de sentido y los concensos de una comunidad
académica por establecer los criterios de pertinencia y la legitimidad de su

practica. Las formas discursivas y las representaciones antropolégicas que han.
excluido o dibujado de méitiples maneras ¢l negro explicitan, en la diléctica de

categorias y campos semdénticos, la positividad de un objeto, Ia pertinencia de

unas preguntas, Ia adecuacion de unos enfoques conceptuales y metodolégicos,

al igual que la circulacién o no de determinados contenidos empiricos.

Podria_pensarse, inchuso, que la invisibilizacidn del negro en la antropo-
logia colombiana serfa consecuencia més de las presencias que de las ausenciag;
es decir, hay que preguntarse por ¢l alto componente de lIlV'iSlb]llZ&ClC’)Il en

aquellos antropélogos que han pretendido meter a calzas prietas al negro_en

un modelo especularmente configiirado en lo indio. Aun en la actualidad, se
puede percibir el peso del origen de las categorfas y del objeto de la disciplina
al pretender analizar los fenémenos culturales a partir de unidades discretas y
auténomas reducibles a la mirada totalizante del etnégrafo (Kaplan y Manners,

0 [..J] una disciplina se define por un dmbiio de objetos, un conjunto de mékodos, un corpus

de proposicionss consideradas como verdaderas, un juego de regtas y de definiciones, de -

técnicas y de insrumenios: fodo esto conslituye una especie de sisteama andnimo a dispo-

slelén de quien quiera o de quien pueda servirse de él, sin que su sentido o su validez estén .

ligados a aquel que se ha concentrado con ser el inventor {Foucault, 1970: 23).
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1975: 68). Ello ha pesado, sin duda, a la hora de construir el negro como
objeto del discurse antropolégico.

No es gratuito, que en Colombia el indio, como representacién de una
Otredad signada en la diferencia lingiifstica y en la idea de comunidad aislable
analizable desde la perspectiva totalizante del etndgrafo, fuesen el objeto privi-
legiado de los antropélogos en los comienzos mismos de su disciplina. Desde
esta perspectiva, fos estudios de negros no se ubicaban comodamente 2 la pric-
tica de los antrop6logos, al igual que no lo hacfan los estudios de la ciudad, de
las sociedades complejas o de la mismidad cultural. Para esta concepcion, que
el negro no fuese pertinente a la disciplina antropolégica no era necesariamen-
te un acto de discriminacion socio-racial, sino la expresion de los limites con-
ceptuales y metodolégicos de un objeto en la préctica definido por la repre-
sentacién de otredad que no Io implicaba Ficilmente. Para quienes comparten
esta interpretacion, la exclusién durante décadas del negro del orden de interés
de los antropélogos en Colombia, al igual que su posterior marginalidad, dan
cuenta de unos limites disciplinarios que en la practica reconocian la heterodo-
xia de éste con respecto a la representaci(’)n de un objeto definido por diacri-
ticos de una otredad circunscritos a las sociedades primitivas, es decir, a unida-
des Imguism:as y sociologicas empiricamente aislables a los ojos del emoégrafo,

Afrocolombiano: un problema nominal ¢ de enfoque

Una confusién cotidiana en la discusién tejida con los neo-afroamericanistas ha
sido el interpretarla y reducirla 2 un problema nominalista o esencialista. Se
debe empezar, entonces, por hacer claridad en este aspecto. El cuestionamiento
del enfoque neo-afroamericanista no se circunscribe a una discusién para pro-
poner un término x en el espacio discursivo ocupado por la categoria de afro-
colombiano; pretende, por el contrario, problematizar ¢l paradigma de analisis
y de construir unas categorfas entrampadas en una légica herederas de la po-
sitividad colonial. Tampoco la discusién apunta a definir, de una vez por todas,.
y_con solar claridad, st son o no_afrocolombianos ni, mucho menos, a decretar

0 N0 esencias transhxstoncas que !atente 0 mamﬁestamente condlc:onan una

e [ ——

partir de unas practicas Iocalés.

~" Multiples son los niveles en el debate generado en torno al modelo con-
ceptual neo-afroamericanista o afrogenético para la explicacién antropolégica
del negro en Colombia. Un primer nivel se refiere a la consisiencia interna de
sus postulados nodales. En efecto, en la arquitectura, por asf decirlo, del mo-
delo neo-afroamericanista se parte del postulado de la existencia de unas espe-
cificas orientaciones cognoscitivas compartidas por los esclavizados que servirfan
de fundamento a la construccién de los sistemas culturales afrocolombianos, a
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ese inigualado proceso de creacidn-adaptacién cultural vivenciado por los afii-
canos en el continente americano. .
Sin embargo, si de acuerdo con el modelo concepiual elaborado por Gre-
gory Bateson, existe una identidad o isomorfismo entre el sistema calfural y los
contenidos inconscientes formados por ¢l “habito” que configuran la epistemo-
logia local (Arecha, 1989; Friedemann y Espinosa, 1993}, écémo es posible su-

poner un sustrato “cognitivo” singular para individuos provenientes de diversos -
sistemnas culturales y linguisticos? ¢Cémo suponer que la identidad de formas -

evidenciadas a uno y otro lado del mar son manifestaciones de upna misma

orientacién cognoscitiva cuando median procesos de relacion y adaptacion en”

un espacio de colonizacidn y resistencia? <Como decantar lo inconscienie espe-
cifico de aquellos sistemas culturales de los millones de individuos sometidos a°

la trata y esclavizacion en el continente americano, cuando los africanos de hoy .

son el resultante también de ese proceso histérico? Dandole un contenido ge-

neral, por oposicién a la sociedad occidental, al concepto de orientaciones cog-

noscitivas compartidas por los esclavizados no se le sale al paso a la inconsis-
tencia de soportar una especificidad de éstos a pardir de unas caracieristicas que
no dan cuenta de su singularidad puesto que las comparien con virtualmente
todo el género humano existente por fuera de la modernidad. o

En el mejor de los casos, anotar estas incoherencias en la categoria de
orientaciones cognoscitivas —y sus implicaciones metodolégicas en la pesquisa
de huellas de africania y del establecimiento del puente gfrica—América——- ha
sido interpretado por los neo-afroamericanistas como un aberrante desconoci-
miento histérico del origen africano de los esclavizados y de su aporie en la
configuracion tanto de las culturas afrocolombianas como de la sociedad nacio-
nal. Sin embargo, €l propésito no ‘es ningunear, a partir de una excentricidad
académica, dicho legado histérico sino invitar a los neo-afroamericanistas a de-
caniar conceptual y metodolégicamente la reconstruccién de ese heterogéneo y
diverso legado desde la deconstruccién de imaginarios producidos en &} espacio
cognitivo generado por €l discurso de Ja positividad colonial.

Sobre los presupuestos-de los enfogues afroamericanistas en general, Gui-
do Barona senala algunas de sus implicaciones que s necesario fener en cuenta
a la hora de decantar metodolégicamente la preocupacién por el legado afii-

cano -en las sociedades negro-americanas:

Esta manera de presentar el problema de las retenciones africanas en Amé-
rica, involucra dos presupuestos que, desde los afios cincuenia hasta nuestros
dias, no han sido abordados suficientemente por los investigadores de todo
el contexio llamado afroamericano. En primer lugar, como no se ha aclara-
do disciplinariamente el sentido y el significado de lo que se quiere decir
cuando se habla de retenciones culturales, esto intensifica la polisemia hasta
el punto de provocar, en una direccién, la constitucion de invariantes cultu-
vales y, en otra, la de sefialar niveles del sistema cultural que por su escasa
relacién con el proceso esclavista se perpetuarian, mantepiendo las condi-
ciones de etnicidad originales, En la primera variante se instaura una opo-
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sicién entre historia y cultura, en la cual, esta Gltima, estaria sobredetermi-
nando 2l proceso a través de la accién de un conjunto de relaciones cultw-
rales suprahistéricas que definirian la naturaleza Gnica, propia y singular de
un dfeterminado colectivo humano. La segunda variante que compromeie a

la primera, wrataria de reducir el efecto de la insercién histérica del africano,

unicamente al nivel de lo econdémico. De esta forma la esclavitud colonial

en Hispanoamérica seria una relacién econdmica que comprometeria esca-

samente, a otros niveles de la vida sociocultural del “negro”, permitiéndole

reproducir y mantener su singularidad cultural. EI primer presupuesto man-

tiene y reafirma la originalidad de Africa en América Latina, tratando de

excluir al "negro” de lo que seria lo auténticamente latinoamericano. El se-

gundo presnpuesio pretende ver en algunos procesos de conflicto y de ten- '
sién social, un momento de reafirmacién cultural y de conservacién de su

identidad sin preguntarse si estas situaciones no fueron precisamente bis-

quedas de unz nueva forma de articulacién social en la que la esclavitud

seria la condicion de insercién a negar (1995: 93).

y A

(-?5:«:,«_ Un segundo nivel en el debate se refiere a la pertinencia del enfoque
neo-afroamericanista en la explicacién de las dindmicas histéricas y culturales
del negro en Colombia, O para formularle en otros términos <hasia donde es
rf:leva_l'lte la pregunta por el origen y su conexién con Afiica en la explicacién -
hl§t6nca y antropolégica de los grupos negros? En las investigaciones cuya
onen'tacién es claramente neo-afroamericanisia‘se evidencia una marcada ten-
denc.la a lef:tura de los fenémenos histéricos y culturales en su referencia a
ém!:ntos o sistemas africanos. Asi, cualquier problema de investigacién del his-
toriador o antropélogo inscrito en este enfoque hace énfasis, con mayor o me-
nor éxito, en historia de la trata, en-demogrziﬂa histérica e identificacion del
origen y etndénmimos de los esclavizados que arribaron al actual continente ame-
ricano, %lurga las rutas de distribucién y asentamiento de los africanos y sus
descendientes con el objeto de explicar las especificas manifestaciones pasadas
\0 presentes de estos afrocolombianos. Este énfasis es lo gque algunos autores han
denominado como africanizar la historia y la culiura del negro en Colombia
(Serrano, 1994) mieniras otros hablan de afrogénesis (Arocha, 1995: 3, 1996).
En la.préctica ritualizada de esta tendencia se obtura, muy a pesar de algunos
investiigadores, el conocimiento antropolégico e histérico de estos grupos o sis-
temas culturales; se configura como un verdadero obstaculo epistemolégico en
la disciptina antropolégica o histérica.

En efecto, la obsesiva bitsqueda de la huella de africania oculia la riqueza
etnogrifica tras la identidad de una forma o un sisiema; subroga la heterogé-
nea configuracién de los procesos histéricos locales y regionales al rescate de
una mismidad con un referente africano; invisibiliza en la pregunta por el pre-
cipitado de lo mismo la complejidad de las otredades. El planteamiento del
d_ebalfe con respecto a la redundancia y sobreénfasis del enfoque neo-afroame:
ricanista ha sido entendido_por los representantes del mismo como un signifiz
- \canie mequ_ivo_co d_e la discriminacién y el racismo dewqgjm_mmcyg a em;n

UL el )
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ciarlo. Por €l contrario, la pregunia por la pertinencia del enfoque n

AHeTICANISE. s apuntala en el deseo de _romper una tendencia a la impos

de Ia unidimensionalidad del _anilisis antropologlcohé Tistérico de 105 grupo
negros en Colombia; pretende cuestionar la urgencia y prioridad explicativa.

enfoque neo-afroamericanista ante unas realidades historicas y culturales-
desbordan. La pregunta por la pertinencia del enfoque no significa, sin emb,
go, como lo han querido hacer aparecer algunos, que la investigacion. d
continuidades y rupturas con el legado africano no sea una preocupacion }
tima y necesarna. Simplemente se pretende afirmar que en el conocimiento
los procesos histéricos y culturzles de los grupos negros no es la tinica y
siquiera la mas relevante.

Las implicaciones politicas y ¢l posicionamiento ético, es ¢l tercer nivel d
debate en torno al enfoque neo-afroamericanista. Con la elaboracién de -
Constitucién Politica de 1991, la nacionalidad colombiana se inscribe en -
principio del reconocimiento de su multietnicidad y pluriculturalidad. Mas
un simple acto juridico- polmco, este principio instaura una ruptura en el di
curso de nacién circunscrita al proyecto politico decimonénico fundado en'la
imaginario del mestizaje, de la homogeneizacién de la civilizacién hispé
(Losonczy, 1996; Wade, 1993). La emergencia del hecho étnico en la conhgu
racién de la nacionalidad no se limita a Colombia, es un proceso practicame
simulténeo en toda la América Latina que responde a la implementacién de un
modelo de Estado-nacién neoliberal (Garcia Canchini, 1995; Gros, 1996). Sin
embargo, en Colombia es en el tnico de los paises hispanchablantes donde la
emergencia de la cuestién étnica 1 se refiere tanto a las comunidades indigen
como a las comunidades negras. Con el Articulo transitorio 55 de la Constitu-
cién y la posterior Ley 70 del 93 se introduce reconocimiento de la etnicidad
y de la especificidad cultural en Ia légica de relacién del Estado y las comuni-
dades negras o afrocolombianas. En este sentido, la discusién en tormo a Ja
naturaleza y expresion de la etnicidad de los grupos negros en Colombia ha
dejado de ser un problema meramente académico, si alguna vez exclusivamente
lo fue. : _
En el enfoque neo-afroamericanista se parte del cuestionamiento de la =
ecuacién etnia = indio, Al igual que en el caso de los indigenas, los afrocolom-
bianos, esto es, los actuales descendientes de africanos, forman etnias (Arocha;
1991: 205). Desde esta perspectiva, la etnicidad no es un patrimonio exclusivo -

i1  Sigulendo a Stavenhagen: “Por cuestidn dinica entendemos [..] la problemifica soclal y po-
IlEca que se plantea en un pais cuande un grupe humano, cualquiera que sea su tamano -
en niimeros absclutos o relativos, se relaciona con otros grupos semsjantes y con el estado
an funcién de sus caracteristicas étnicas reales o supusstas, entendiéndose por caracteris-
ticas étnicas fos elementos raciales, culturales, lingdisticos, religioses o nacionales que, ya
sea an conjunto o aistadamente dan identidad al grupo v lo distinguen de los demas; cuando
tales grupos fienen la capacidad, o simplemente el potencial, dg organizarse poliicamente
para la defensa de sus intereses éinicos” (1984; 135), '

A

criterio que penmta soportar la afirmaciéon de una(s) smguldndad(es) en la(s} i
cual(es) se fundaria(n) la(s) etnmaidad(es) atrocolombiana(s).
Dos son las implicaciones mds relevantes de esta alirmacion. De un lado,
apuntalar el imaginario de la singularidad y realidad cultural de 1o negro eu-
feminizado en lo afro. En efecto, al igual que indio (Bonfil, 1990), negro es una.
categoria 1rtslﬂuraliawcn—ﬁl-e&pammmgmtm@_ﬂcwla,.,pqazt;x;ga,cl__\_991911__@1_ que su-

e

s;gmﬁcamcs en el discurso y en la prdctlca de Ia discriminacién, no se puede
suponer que son unidades de anilisis en términos de la teoria de la cultura.
Este supuesto contradice jos mds elementales aportes de la teoria anLropologlca

y comparte un matiz de la ideologia racista.

La otra implicacién de esta afirmacién consiste en adscribir una con-
cepcidn de la etnicidad en contravia de las teorizaciones de la identidad ¥
gica contempordnea se ha desarrollado una teorizacién de 1a identidad y la
“etnicidad desde una perspectiva constmc&lmﬁmﬁuiﬁnﬂlcndmmmms
COHIG construcciones histdricas de naturaleza dindmica y re relacional con fisy-
ras y miveles de aproplagmhMgéuﬂas@pQLlﬂ.s“mﬁw.ldm Omy..gmpos“cnwla
circulacion _de_las representaciones (De Valle, 1989; Falomxr, 1991; Garcia
Ganclml, 1995; Harald 1991; Portal, 1991; Todorov,1993)

/

) m transhistérico, como una egguwmmd@mmm 5
culfiiral para definir una otredad. f
w—PJ¢"biro lado, con respecto a las implicaciones politicas y el posicionamien-
to ético del debate, en varios 4mbitos se puede observar la importancia del
enfoque neo-afroamericanista en la emergencia de la cuestién étnica negra en
Colombia. Su influencia en el texto de la Ley y en el proceso de su elaboracion
no esti ausente. i2

En las definiciones ofrecidas por la Ley 70, que racoge el texio redactado por una comision
donde participaron anirepdlogos, se anota: comunidad negra, Es el conjunto de familias de
asaendenma afrooofomb:ana que poseen una culmLp;gpia, comparten una hislon;ﬂLtiquenm
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Iguaimente, en el discurso de las nacientes organizaciones se mq
una reinterpretacién-apropiacién de este enfoque en cuanto al énfas
africario como referente de identidad y fundamento de etnicidad. sim
do en objetos, nombres e iconografia asumidas por sus militantes.
lombiano, por ejemplo, ha dejado de ser una categoria utilizada po;
micos para devenir en un significante que circula en el discurso d
organizaciones y en el del Estado. En este sentido, cabe preguntarse
‘dénde el particular contenido discursivo elaborado por los antropélogos
se inscriben en el enfoque neo-afroamericanista para definir la etnicida
la identidad afrocolombiana ha generado un efecto contrario a los cr
éticos en que estos antropdlogos dicen apoyarse? y, mds ain, dcudles so
implicaciones politicas de la emergencia de una cuestién €tnica negra’ sop
tadas en dicho discurso? :

El imperativo ético que se evidencia en los antropdlogos neo-afroameri
nistas es el reconocimiento, valoracién y respeto por la diversidad cultur
partir del cuestionamiento de las disimiles y sutiles manifestaciones del &
centrismo occidental. Especificamente, la lucha contra la discriminacién 'y
racismo de la cual han sido objeto los afrocolombianos y ha sido el soporte
su compromiso ético. Sin embargo, en aras de esta justa lucha el énfasis d
a las huellas de africania ha devenido en dispositivo de invisibilidad, tras
pregunta por la mismidad de lo afrocolombiano se ha ocultado un unive
fragmentado de realidades culturales asociadas a los mulnples descendientes
os antiguos esclavizados africanos. Ademads, las expresiones culturales de
mineros y pescadores negros de las zonas rurales del Pacffico colombiano y dé
Palenque de San Basilio han determinado el contenido de la etnicidad afroc
lombtana subordinando metonimicamente otras légicas culturales mas urbanas
y en otros contextos regionales. En este sentido, la orientacién de las politic
del Estado en torno a la cuestién éinica negra se encuentran apuntaladas -
un imaginario que no se adecua necesariamente al orden de lo real.
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