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NOTA PRELIMINAR

La idea de realizar antologias de textos poco difundidos en
América Latina en su traduccion al espaiol, responde a una
necesidad cada dia més apremiante: la de construir, sin exclu-
sividad y en la diversidad, argumentaciones y didlogos que
integren varias corrientes, tradiciones y culturas académicas.
En el caso de esta antologia, el esfuerzo por realizar una ediciéon
multirregional en América Latina (México, Pert, Argentina),
con la autorizacion de los editores originales, responde ade-
mas a la ambicién de corresponder a la movilidad v circulacién
de la “diaspora africana” por una igual circulacién de ideas y
conocimientos. La participacion del Centro de Estudios Mexi-
canos y Centroamericanos (CEMCA), el Institut de Recherche
pour le Développement (IRD), el Instituto Francés de Estudios
Andinos (IFEA), asi como el interés del Instituto Nacional de
Antropologia e Historia (INAH), en México, por incluir la obra
en su coleccion Africania demuestran, si fuera necesario, que
la problematica no se circunscribe a los paises o regiones con
mayor poblacién afrodescendiente, sino que abarca ambitos
mas amplios y globalizados que necesitan para su comprension
una visién plural y documentada.

Odile Hoffmann, ceMca
Patricc Vermeren, Crka
Henry Godard, 11k

Maria Elisa Veldzquez, INAH

Thomas Mouricr, IRD






INTRODUCCION.
¢POR QUE UNA ANTOLOGIA?

Elisabeth Cunin*

En América como en Europa existe hoy una movilizacién
inédita alrededor de la llamada “cuestién negra”, una serie de
propuestas de “leyes memoriales” ligadas a la conmemoracién
de la esclavitud, asi como iniciativas de patrimonializacién y
comercializacién de la “cultura negra” y reflexiones alrededor
de la introduccién de medidas de “discriminacién positiva”.
La asociacién de América Latina con un “paraiso racial”, en
el cual no habria problemas de discriminacién por su historia
de mezcla y convivencia entre grupos e individuos de los mas
variados origenes, nutri6 el imaginario de generaciones de
observadores y académicos interesados en los procesos cultu-
rales y sociales. Desde hace varias décadas ha sido amplia-
mente criticada y se asume que correspondia a una doble
convergencia histérica entre un discurso politico —el “mesti-
zaje” como mito de una nacién homogénea en construccion
y busqueda de legitimidad— y cientifico —la necesidad de
oponer un “modelo latinoamericano” (integracion, confinuum,
armonia) a uno “norteamericano’ {segregaciéon, dualismo, vio-
lencia)— que no pefmitia estudhar las formas especificas toma-
das por las relaciones sociales de “raza” y de “etnicidad” en el

sur del continente. Los anos 1980-1990 se caracterizan por un

* Institut de Recherche pour le Développement (IRD).
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Elisabeth Cunin

cambio fundamental en la relacién con el “otro” en América
Latina: los Estados adoptan politicas multiculturales que re-
conocen de manera institucional la heterogeneidad de su po-
blacién y la riqueza de sus diferentes aportes histéricos y
culturales. Se enfatiza asi el lugar asignado al “negro”, has-
ta entonces concebido como ciudadano de segunda categoria
que, sin embargo, no habia tenido los recursos para denun-
ciar la existencia de las jerarquias sociorraciales puesto que las
distinciones en funcién del origen no existian en el lenguaje
oficial. Estos cambios cuestionan tanto los modelos naciona-
les de reconocimiento de la diferencia, como la genealogia
de un estigma que se basa en la asociacién entre “esclavo” y
“negro”.

En un campo cientifico construido en referencia casi exclu-
siva a los conceptos anglosajones de “raza” y “etnicidad”, nos
parecié pertinente proponer una traduccién de textos de tra-
dici6n francéfona sobre las poblaciones descendientes de es-
clavos en las Américas. Volver accesibles a un pablico hispano-
hablante (investigadores, estudiantes, militantes, etc.), escritos
destacados sobre los afrodescendientes corresponde, en primer
lugar, al deseo de favorecer la circulacién de los conocimien-
tos y la pluralidad de los enfoques. Si bién es sabido que el
conocimiento es un bien puiblico mundial, la estructuracién
misma de los campos cientificos prohibe, por el contrario, muy
a menudo, en los hechos, su difusién y apropiacion, y tiende a
reproducir las hegemonias politicas y econémicas. El primer
objetivo de esta antologia consiste pues en dar a conocer, tra-
duciéndolos y difundiéndolos en América Latina,' una serie

' Sc inscribe asi cn un proyecto mas amplio de socializacion y difusion de textos cn

cl marco dec dos programas intcrnacionales (2008-2012): “Afrodescendicntes y
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Introduccidn. ;Por qué una antologla?

de textos representativos de los trabajos franceses, actuales o
mas antiguos, sobre las poblaciones negras.

Otro objetivo de este libro es también recordar hasta qué
punto la reflexién teérica y la problematica de investigacién
se afianzan en un marco politico nacional. La aparicién —o
no aparicién— de un tema depende tanto de su pertinencia
en el campo cientifico, local o global, como del reconoci-
miento de su legitimidad fuera del marco académico. Por lo
tanto, la circulacién de textos s6lo toma sentido si se acompa-
fia de su contextualizacién, ahi y alla. De hecho, el campo de
la investigacién afroamericanista contemporanea conocié
una polémica muy reveladora, iniciada por un articulo de
Pierre Bourdieu y Loic Wacquant: “Sur les ruses de la raison
impénialiste” (Sobre las astycias de la razén impenalista, 1998), y
retomada en numerosos comentarios de investigadores, en
América Latina y en los Estados Unidos.” Los dos autores de-
nuncian la utilizacién de las categorias raciales norteameri-
canas para describir y analizar la situacién brasilefia. De ma-
nera general, plantean la cuestién de la globalizacién como
hegemonia, de la circulacién transnacional de las categorias,
del papel de los “pasadores de fronteras” (intelectuales, funda-
ciones internacionales); y consideran que los conceptos cien-
tificos, supuestamente objetivos, no son mas que la expresién
de una soberania intelectual, el reflejo de una “Mc Donaldi-

zacién” del pensamiento.

esclavitudes: dominacion, identificacion y herencias en las Américas. Siglos xv-xx1”
{con ¢l apoyo de la ANR, Agencia Nacional de Investigacion de Francia) y “Slave,
Trade, Slavery, Abolitions and their Legacies in European Histories and
Identities” (bajo la responsabilidad del Centre International de Recherche sur
les Esclavages, CIRESC, y con el apoyo de la Comunidad Europea).

* French {2000), Fry (2000) y Hanchard (2003), cntre otros.
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Mas alla de la cuestiéon de la imposicién de las referen-
cias cientificas estadounidenses, este libro quiere hacer énfasis
en la localizacién e historizacién indispensables de las cate-
gorias cientificas, en la existencia de “tradiciones” nacionales
(Cardoso de Oliveira, 1998) que mezclan dimensiones poli-
ticas y cientificas, en la necesidad de un analisis reflexivo de
estos “conceptos en diaspora”, tomando en cuenta los con-
textos cientificos, politicos, culturales en los cuales se anclan.
La complejidad estriba en que las mismas palabras (“raza” o
“negro” en el caso que nos interesa) no tienen el mismo sen-
tido en los Estados Unidos, en Francia o en México, tanto en
los usos de los actores sociales como en el lenguaje cientifico.
Por eso es importante concebir el didlogo entre disciplinas y
entre tradiciones académicas (regionales y nacionales) como
un elemento fundamental que permite deconstruir las ca-
tegorias con las cuales estamos trabajando; st bien la ruptura
con el esencialismo es uno de los enfoques mas fuertes de
las ciencias sociales contemporaneas, también tendrian que

aplicarselo a sus propios conceptos.

Entre las “Américas negras’ y las ‘“‘relaciones

sociales de raza”

Esta compilacién se abre con un texto de Roger Bastide, con-
siderado en Francia' como el “fundador” de una corriente de
estudios sobre las “Américas negras”, titulo de su obra publi-
cada en 1967. Sin embargo, es interesante recordar que se
inspira, a nivel tedrico, tanto de la sociologia francesa de la
cual es heredero (y también critica, en particular, el enfoque

dominante en la época inspirado por Durkheim) como de dos
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Introduccion. ;Por qué una antologia?

corrientes de pensamiento estadounidenses, que contribuira
a introducir en Francia: la Escuela de Chicago y la antropo-

“logia cultural (Cuche, 2006). Hay que precisar, por otra par-
te, como lo hace Denys Cuche, que Roger Bastide se familia-
riz6 con los conceptos estadounidenses y con el universo de
la investigacion latinoamericana durante su larga estancia
brasilefia (1938-1951), afiadiendo asi un nivel suplementario
de complejidad a su papel de “pasador de fronteras” (de he-
cho, algunos de sus articulos publicados en Brasil no han sido
traducidos al francés). Si la obra de Bastide es hoy objeto de
un redescubrimiento y de reediciones en Francia‘," es sin duda
en Brasil (donde Bastide fue profesor de la Universidad de Sao
Paulo) que ha tenido mas influencia. De hecho, en Francia el
campo cientifico de las relaciones interétnicas sigue siendo
extremadamente dividido (entre disciplinas y areas geogra-
ficas) y poco visible {incorporado a laboratorios o departa-
mentos mas amplios). Sera necesario esperar los anos 2000
para que la “cuestion negra” adquiera un estatus de objeto
de investigacion legitimo, confirmando asi hasta qué punto las
agendas cientificas dependen de su contexto sociopolitico na-
cional, caracterizado por las reivindicaciones memoriales en
torno a la esclavitud, la creacién de organizaciones negras
(africanas y antillanas), la amplificacién de los debates sobre
el colomalismo y las migraciones.

El enfoque de Roger Bastide tiende a superar una oposi-
cién que estructurd el campo de los estudios sobre las po-
blaciones negras en las Américas: el famoso debate entre
Melville Herskovits y Franklin Frazier, entre continuidad y

' La obra Les Amériques notres ha sido recditada por la cditorial L'Harmattan, en
1996 y en 2000. ’



Elisabeth Cunin

discontinuidad, al cual sustituira una reflexion inspirada de
G. Gurvitch sobre la “continuidad discontinua” y la “discon-
tinuidad continua”. Haciendo énfasis en primer lugar en la
indispensable contextualizacién de las categorias de analisis,
Bastide recuerda que el debate Herskovits/Frazier debe ser
ubicado en el marco de la sociedad estadounidense y no pue-
de ser transpuesto de manera automatica a otras situaciones
sociohistoricas. Por otra parte, desconfiandose tanto del cultu-
ralismo norteamericano como del sociologismo francés, Basti-
de invita a estudiar los fenémenos culturales en sus “marcos
sociales” y a estar atento a las interacciones entre los indi-
viduos. Como lo precisa en el texto presentado mas abajo:
“la dialéctica que nos interesa entre lo continuo y lo discon-
tinuo, siempre debe ubicarse dentro de otra dialéctica que es
la que existe entre, por un lado, los cambios que operan en un
grupo de la poblacién —los descendientes de africanos— v,
por otro lado, las mutaciones de la sociedad global en la cual
se inserta, voluntariamente o no, este grupo”.

Esta via intermedia, que hace énfasis en los procesos de
adaptacién a contextos sociales multiples, en la articulacién
entre fenémenos culturales y sociales, en la importancia de las
relaciones de poder, la encontramos mas tarde, de manera
implicita o explicita, en gran nimero de trabajos franceses
referentes a la problematica de las sociedades posesclavistas en
las Américas (véase, en particular, el enfoque en términos de
creolizacion de Jean Benoist, autor del prélogo de la edicién
de 1996 de las “Américas negras”). Sin embargo, en térmi-

nos generales, Bastide no hace escuela:* sus distintos escritos,
* Unicamente Frangoise Morin (Bastide, Morin, Raveau, 1974) y Denys Cuche

(libro sobre ¢! Peri negro (Cuche, 1981}, secrctario de redaccion de la revista
Bastidiana), sc ubican directamentc cn la herencia de Bastide.
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Introduccion. ;Por qué una antologia?

muy diversos para ser reducidos a una corriente intelectual
homogénea, llegan también demasiado temprano a una Fran-
cia que permanecera hermética a las tematicas étnicas hasta el
final del siglo XX. Sin embargo, una serie de trabajos precur-
sores, referentes a la inmigracién (Sayad, 1978), al racismo
(Memmi, 1985; Taguiett, 1987), a las relaciones interétnicas (De
Rudder, 1991; Poutignat y Streift-Fénart, 1995), dan las orien-
taciones teoricas fundadoras de las investigaciones posteriores.

Este es el caso del texto de Colette Guillaumin, publicado
por primera vez en 1977, precursor de los analisis sobre la
naturalizaciéon de las relaciones sociales a través de la referen-
cla a la “raza” y también de las teorias feministas, francesas
y estadounidenses.” Al articular relaciones sociales de género,
de clase y de “raza”, los trabajos de C. Guillaumin caracteri-
zan la especificidad de la investigacion francesa en términos
de “etnicizacion”, de “racizacién” y de “racializacién” que ha-
cen énfasis en el proceso de construccion de las categorias
y de los grupos, y anticipan los enfoques actuales sobre la
“Interseccionalidad” entre las formas de discriminacién de
género, de clase y de “raza”. A través de la deconstruccion
del concepto de “grupo natural” {“raza”, “sexo”), pone de
manifiesto que éste desempeiia sobre todo el papel de una
“mascara justificativa”, que autoriza la imposicion de clasfi-
caciones presentadas como evidentes. “Hablar de una especi-
ficidad de las razas, de los sexos, de una natural peculiaridad
de los grupos sociales, equivale a decir de manera sofisticada
que una ‘naturaleza’ particular es directamente productora de

una practica social, y a hacer el impasse en la relacion social que

* Ll “French Feminism™ constituye una “cxtraia construccion amcricana” para

rctomar las palabras de Judith Butler (en Fassin, 2005: 6).



Elisabeth Cunin

esta practica actualiza” (destacado por la autora). Se trata
pues de interesarse no por el objeto (“raza”, “clase”, “sexo”)
sino por la relacién que lo constituy6. Formacion imaginaria,
cientificamente legitimada, juridicamente ratificada, la cate-
goria de “raza” adquiere una eficacia social temible. La na-
turalizacién inscribe asi la dominacién en el cuerpo de los
individuos y designa el lugar de los dominados, mientras que
deja indefinido él de los dominantes. A través de la referen-
cia a la “raza”, el sistema de marca de los siglos XVI y XVII se
transforma en sefales especificas que caracterizan a los acto-
res sociales, y que supuestamente preceden —json naturales'—
las clasificaciones sociales y son la causa del estatuto de los
individuos. Las relaciones sociales (la esclavitud y también
el trabajo, las migraciones, el matrimonio, etc.), fabrican los
grupos: éstos “no son datos de la naturaleza sino mas bien
datos naturalizados de las relaciones sociales” (subrayado por

la autora).

Un objeto privilegiado de estudio: las Antillas.

El “negro” entre esclavismo y colonialismo

Gran nimero de investigadores franceses se centraron en las
Antillas y en Guyana, que permiten estudiar las cuestiones
étnicas y raciales, plantear la problematica de la esclavitud y
del colonialismo en un terreno suficientemente cercano para
beneficiarse de un cierto reconocimiento cientifico y suficien-
temente distante para no contradecir directamente el mito
del universalismo republicano francés.

El articulo de Myriam Cottias revela y critica esta tenden-
cia. Nos ubica inmediatamente en un desfase estimulante en

18



Introduccion. ;Por qué una antologia?

relacién con América Latina: la cuestién de la abolicion de
la esclavitud en las Antillas francesas (por primera vez en
1794, y luego, definitivamente, en 1848) no se plante6 en los
mismos términos que en las naciones latinoamericanas, don-
de se inscribi6 en el marco de los procesos ligados a las inde-
pendencias. Este texto nos revela hasta qué punto el analisis
de las aboliciones y de las sociedades posesclavistas en gesta-
ci6én es portador de conocimientos renovados, tanto sobre
las sociedades colonizadas como sobre las metrépolis euro-
peas. Al sacar a la luz la producciéon de un “relato amnési-
co” de la historia nacional, que silencia su historia colonial
(en particular, la revolucién de Santo Domingo y la partici-
pacioén de las colonias en la Revolucién francesa), M. Cottias
muestra que el trabajo sobre las poblaciones alterizadas, mar-
‘ginadas, olvidadas, en una perspectiva de “analisis sincré-
nico” de la historia de la metrépolis y las colonias, enriquece
la comprensiéon de la historia dominante y oficial. Y deja
entrever las ambigiiedades del modelo universalista republi-
cano que la Francia de la “crisis de los suburbios” (en 2005)
parece descubrir hoy.

El texto invita a este trabajo reflexivo sobre la produccién
de conocimientos que constituye el hilo conductor de este li-
bro: los escritos de los historiadores del siglo XIX ocultan las
luchas contra la esclavitud y por la ciudadania que ocurrieron
en las colonias, ya que no se inscriben en el esquema repu-
blicano de la Nacién, asimilacionista y universal. Myriam
Cottias recuerda, sin embargo, que este “silencio de la Nacion”
no impidié al Estado francés adoptar, respecto al Caribe en
particular, un conjunto de medidas administrativas especi-
ficas. Esta ambivalencia hace que las “viejas colonias” (las
Antillas y Reunién) no sean dignas de aparecer en la historia
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nacional; pero no perteneceran tampoco a la historia colo-
nial que se esta escribiendo. En efecto, las poblaciones cari-
befias ya se habrian beneficiado de la grandeza de la Repa-
blica, en adelante exportada hacia otros territorios, gracias
a la abolicién de la esclavitud, misma que habria favorecido
“el mejoramiento de la raza humana” segin las palabras de
Victor Hugo. Hasta el punto que se invit6 a los antiguos es-
clavos a asociarse a la misién civilizadora de Francia en sus
nuevas colonias, en particular en Africa... Se ve asi, con cla-
ridad, cémo el discurso sabio sobre las sociedades coloniales
y poscoloniales es inseparable de un proyecto republicano
que se apoyaba en una definicién étnica y territorial de la
Nacién en el siglo XIX.

El texto de Jean-Luc Bonniol da a conocer otra de las
orientaciones dominantes de los trabajos sobre el Caribe fran-
cés: el analisis del color como fundamento del orden social.
Se trata asi de ubicar la reflexion sobre las Américas negras.
en el corazén de la tensién entre naturaleza y cultura, donde
las apariencias son a la vez portadoras de una interpretacién
social y de caracteristicas biolégicas. Interesandose por “el
prejuicio de color”, que participa de la jerarquizacién de las
sociedades, el articulo nos suministra una arqueologia de esta
ideologia, “con el fin de sacar a la luz los diferentes estratos,
acumulados en diversas épocas, de un mismo esquema men-
tal”. Contra toda reificacién de las categorias raciales y con-
tra la tentacién de su apropiacion cientifica, J. L. Bonniol
muestra el caracter contextual de su significaciéon y sus usos,
desde la mitologia cristiana occidental hasta la “obsesién co-
lorista” de las colonias francesas, pasando por la instauracion
de un orden esclavista o la logica de inversion de las jerar-

quias por los intelectuales de la négritude (Césaire, Senghor).
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Introduccion. ;Por qué una antologia?

En las Antillas, estos procesos histéricos dan nacimiento a
una verdadera “linea de color”, que favorece la puesta a dis-
tancia y la conservacion del segmento blanco de la poblacién
—calificado de “Békés” en Martinica—. Del otro lado de esta
barrera se encuentra la “gente de color” (uno piensa por su-
puesto en los “libres de todos colores” en América Latina), que
se inscribe en las “categorias del mestizaje”, que combinan do-
minacién sexual y opresién racial, y autorizan al mismo tiem-
po “estrategias de compensacion” entre definiciones racial y
de clase. Asi pues, a la visién dicotémica en “negro” y “blan-
co” de los Békés, se opone una representaciéon en forma de
continuum para la mayoria de la poblacién: lejos de ser univoco
y homogéneo, el sentido otorgado a las categorias raciales

depende de la posicién ocppada en la jerarquia sociorracial.

La diaspora negra revisada

El articulo de Christine Chivallon cierra este panorama de los
trabajos franceses sobre las Antillas y abre, al mismo tiempo,
nuevas perspectivas de investigacion ligadas a la adopcién
de los analisis en términos de diaspora y Atlantico negros.
Esta tendencia se inscribe en el contexto de la introduccion
—tardia— en Francia de las reflexiones inspiradas de los es-
tudios subalternos, culturales y posmodernos, que dio naci-
miento a nuevos grupos de investigacion sobre la “cuestién
negra” (Centre International de Recherche sur les Esclavages,
Institut des Diasporas Noires Francophones, etc.). Este texto
nos da asi unas claves de comprensiéon de los desfases entre
espacios angléfonos y francofonos sobre la cuestidon. Segin
Paul Gilroy, autor del Black Atlantic, mientras que el pueblo
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judio sirvi6é de modelo para pensar el concepto de didspora, el
pueblo negro de las Américas permitiria una nueva concep-
tualizacién de la nocién. Se pasaria asi de un enfoque clasico
que hace énfasis en la conservacién de una conciencia unita-
ria y de una comunidad solidaria, ambas ligadas a la idea de
origen y territorio, a un nuevo concepto, la diaspora africa-
na, caracterizada por su hibridez y que se expresa en términos
de movilidad, interconexién y fluidez. La didspora africana
se vuelve asi ejemplar, como lo recuerda Christine Chivallon,
de “estas ‘culturas viajeras’ que.rompen con el esencialismo de
la tradicién antropolégica porque se muestran diversas y
deslocalizadas”.

Ahora bien, este nuevo modelo de la diaspora es cuestio-
nado a partir de las condiciones mismas de produccién de
los conceptos cientificos: ¢la significaciéon de la diaspora pro-
viene de la experiencia de las personas dispersas? ;O respon-
de a los proyectos tedricos de los investigadores? En otras
palabras, ¢las exigencias del pensamiento posmoderno (rup-
tura con el esencialismo, movilidad de las identidades, fin de
las categorias binarias) no producen el objeto que se va a
estudiar? ;No se observa una confusién entre proyecto epis-
temolégico y objeto de investigacién, un deslizamiento entre
modelo tedrico y modelo de identidad? Christine Chivallon
vuelve de nuevo sobre la contextualizacion del discurso cien-
tifico, en particular en términos de localizacion en el campo
universitario, y sobre el examen de la “postura epistemolo-
gica” movilizada para dar sentido a los conceptos.

La referencia al Black Atlantic constituye entonces un des-
vio heuristico que permite analizar mejor las sociedades anti-
llanas y propone nuevas pistas de investigacion. En efecto, mas

alla del modelo propuesto por Gilroy que opone la diaspora
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‘

hibrida a la ideologia nacionalista afrocentrista, Christine
Chivallon sugiere “dejar en suspenso” la cuestién de los ori-
genes y tomar en serio la diversidad y la ausencia de centra-
lidad comunitaria. La hibridez anglosajona remite al discurso
de la creolidad (créolité) antillana (Bernabé, Chamoiseau, Con-
fiant, 1993) y sufre la misma critica de esencializacién de las
fronteras de la alteridad y reificacién de los criterios de per-
tenencia al universo cultural negro. Retomando a Edouard
Glissant, poeta y novelista martiniqués, en su concepto de
“identidad de la relacién”, se trata de alegar una sociabilidad
de red y una transversalidad, que dan la espalda a las l6gi-
cas lineales de filiacién y territorializacién.

Prolongar la incursién en esta tradiciéon anglosajona men-
cionada por Christine Chivallon, resulta entonces interesan-
te con el fin de entender mejor las variaciones ligadas a los
anclajes nacionales. En este sentido, el articulo de Stuart Hall
es particularmente 1til ya que cuestiona la aparicién del ca-
lificativo “black” en la cultura popular: “;qué momento es
éste, para plantear una pregunta sobre la cultura popular
negra?”’ Retomando los trabajos de Cornel West, S. Hall men-
ciona tres elementos: el cuestionamiento del modelo europeo
de (alta) cultura, la imposicién de los Estados Unidos como
centro de produccién y circulacién de una cultura globali-
zada, la descolonizacién del Tercer Mundo caracterizada
por la aparicién de nuevos discursos y movimientos sociales.
Ahora bien, Stuart Hall nos recuerda que este analisis, por
pertinente que sea, debe ubicarse en el contexto estadouni-
dense, caracterizado por tradiciones cognoscitivas e intelec-
tuales particulares.

Es indispensable recordar que mientras los Estados Uni-

dos siempre han aceptado las diferencias étnicas, los paises
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europeos —con excepcién de Gran Bretafia— al contrario
negaron, hasta muy recientemente, la diversidad de su pobla-
cié6n. El reconocimiento actual de una cultura popular ne-
gra en Francia, por ejemplo, debe ponerse en relacién con
la “fascinacién profunda y ambivalente” del posmodernismo
por la diferencia. Lo que esta en juego en esta genealogia de
la cultura negra es la relaciéon entre diferencia y poder, el
paso de la invisibilidad a una visibilidad perfectamente con-
trolada. En otras palabras, “un tipo de diferencia que no indi-
ca una diferencia de ningun tipo”. Mas all4 de las oposiciones
binarias (cultura dominante/cultura popular, resistencia/in-
corporacién, auténtico/falso, etc.), que corresponden gene-
ralmente a las preocupaciones de los investigadores, S. Hall
invita a tomar en serio este “directorio cultural negro” en
tanto resultado de procesos de adaptacion y negociacion, de
desciframiento y resignificacién. Por tltimo, el reconocimien-
to de la “cultura negra” habra contribuido a poner un fin a
este “inocente concepto de un sujeto negro esencial”, reno-

vando asi las categorias de analisis sobre las identidades.

Dos caras de las Américas: el sistema

penitenciario y el multiculturalismo

Por ultimo, esta antologia termina con dos textos que mues-
tran la divergencia de los andlisis referentes al Norte y al Sur
del Continente Americano y que se podria resumir de ma-
nera ideal-tipica por la referencia al sistema penitenciario de
una parte, y al multiculturalismo de la otra. En el juego de es-
pejos entre América del Norte y del Sur, a menudo reducido
a una oposicion entre los Estados Unidos y Brasil, un mode-
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lo dual, sinénimo de segregacién y violencia, permitiria, en
contraste, sacar a la luz un modelo latinoamericano caracte-
rizado por el mestizaje y la convivencia (calificado de “pa-
raiso racial”). Con todo, mientras que los actores utilizan un
vocabulario bastante cercano (negro, raza, etnicidad, esclavi-
tud, etc.), estos términos no tienen el mismo sentido, ni los
mismos usos de un contexto sociohistorico a otro. De hecho,
los propios investigadores distan mucho de ponerse de acuer-
do sobre su significado. De las Américas negras de Bastide al
Black Atlantic de Gilroy, se trata pues de estar atento al ancla-
je local de las categorias, practicas y analiticas, que circulan
en un mundo globalizado.

Los trabajos de Loic Wacquant son influidos por un en-
foque socioldgico francés que se inspira, en particular, en las
obras de Emile Durkheim y Pierre Bourdieu, que se articula
con la problematica de las “relaciones raciales” en los Estados
Unidos, pais que inventd una definicién de la “raza” (nica
en el mundo por su rigidez. Elabora en su texto un modelo
de analisis de la sociedad estadounidense a través de cuatro
“instituciones”, basadas en el control de la mano de obray
el “encerramiento racial” (racial enclosure), que han contribuido
a la definicion y al control de los afroamericanos: la esclavi-
tud, el sistema de Jim Crow, el ghetto y la prisién. Como no
han tenido acceso al estatuto de “grupo étnico”, los afroame-
ricanos son objeto de una racializaciéon que resulta del régi-
men de dominacién propio de cada “institucién” y que se
inscribe, en cada época, en un conjunto de formas materia-
les y simbdlicas. El sistema penitenciario estadounidense, lti-
mo avatar de esta dominacién de las poblaciones negras, no
nace por un aumento stbito del crimen: remite sobre todo a
la necesidad de reafirmar una barrera de casta en declive y
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de reforzar el régimen emergente de precariedad del trabajo,
en una economia posfordista desajustada. Esta “sociedad
carcelaria” llega a una naturalizacién de la asociacién delin-
cuente-negro, y la definicién racial se convierte asi en siné-
nimo de peligrosidad, en una sociedad que reconstruye su
“comunidad imaginada” en torno a la distincién dual entre
dos modelos normativos, los trabajadores respetables, por
una parte y un subproletariado asocial, por otra.

Al sur del Continente, la cuestion del reconocimiento del
otro —negro e indigena— toma la forma de la introduccién
de politicas multiculturales. Carlos Agudelo nos ubica en un
contexto —la Colombia de los afios noventa— donde el “si-
lencio de la Nacién” mencionado por Myriam Cottias deja
lugar a una fuerte afirmacién del caracter “pluricultural y
multiétnico” de las naciones latinoamericanas, apoyada, o in-
cluso iniciada, por los Estados —y orientada por las agencias
internacionales—. Colombia es, en este sentido, un ejemplo
de esta transicion de la ideologia del mestizaje a la instaura-
cion de politicas multiculturales destinadas a ciertas poblacio-
nes, indigenas y negras, que en adelante se califican de afro-
colombianas. El texto nos muestra como la aparicién de un
movimiento 5ocial étnico no se hace contra el Estado, sino
mas bien en una légica de negociacién entre intereses que,
si son a veces convergentes, pueden también entrar en con-
tradiccion. Al analizar de manera detallada el contexto socio-
histérico de apariciéon de un actor étnico negro en Colombia
(cnisis del Estado, movilizacién de las organizaciones cam-
pesinas del Pacifico, influencia de los nuevos discursos eco-
logistas, convergencia en torno a la Asamblea Constituyen-
te), el estudio de C. Agudelo confirma la pertinencia de las
reflexiones propuestas por R. Bastide, cuando invitaba a ubi-
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car el estudio de las “Américas negras” en un “marco social”
mas extenso.

Nos recuerda también que nos es imposible ahorrar una
mirada reflexiva sobre nuestras propias producciones sabias
y sobre la permeabilidad de la frontera entre ciencia y poli-
tica. Al destacar el papel desempefiado por los antropélogos
en la definicién de la etnicidad afrocolombiana, segtin un cri-
terio identitario relacionado con la “ascendencia africana”,
cuestiona la transferencia no critica de categorias de analisis,
dotadas del poder de legitimacién del discurso cientifico. Sin
embargo, los primeros debates de la Asamblea Constituyen-
te ya revelaban —pero los investigadores no querian acep-
tarlo en esa época— “el caracter fluido y heterogéneo de los
procesos de construccion de identidades que superan las vi-
siones rigidas y esencialistas de la cultura”. Por otra parte, si
el reconocimiento de un actor étnico negro dista mucho de
seguir una dinamica homogénea y lineal, lo que esta en jue-
go en la investigacidn se convierte entonces en el analisis
preciso de las formas especificas tomadas por los procesos de
“etnicizacion” y “racizaciéon”, y su confrontacion, en otras re-
giones colombianas (el Caribe, los espacios urbanos) y otros
paises latinoamericanos.

Esta antologia no pretende agotar el abanico de las pos-
turas y corrientes referidas a las Américas negras y sus con-
textos regionales, nacionales y transnacionales. Muchos te-
mas no se abordaron aqui (las religiones afroamericanas, las
culturas negras populares, la corporalidad, etc.). En cam-
bio se buscé dar a conocer algunas de las posturas —quiza
tedricas, pero nutridas de investigaciones empiricas— que
completan los enfoques mas difundidos en América La- .

tina, que a menudo vienen de la tradicién anglosajona,
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para enriquecer las herramientas teéricas disponibles en
las investigaciones.
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PRESENTACION DEL TEXTO
DE ROGER BASTIDE

Denys Cuche*

Evocar la investigacion afroamericanista en Francia implica
necesariamente referirse a Roger Bastide (1898-1974), quien
introdujo el estudio de las Américas negras en la antropolo-
gia americanista francesa. En este campo, ocupa en Francia
un lugar comparable al de Melville J. Herskovits en los Esta-
dos Unidos. No unicamente el de un precursor o pionero,
sino también como fundador de un campo especifico de in-
vestigacion. No ocupa este lugar solamente gracias a sus muy
numerosos trabajos de investigacién, que enfocan aspectos
en extremo variados de las sociedades y culturas negras de
las Américas, principalmente en Brasil (cultos religiosos, tra-
diciones populares, creacién literaria y artistica, relaciones
raciales, problemas de identidad y de etnicidad, movimien-
tos de afirmacién étnica, etc.). Lo ocupa, sobre todo, por su
voluntad de estructurar este campo de investigaciéon dotan-
dolo de un aparato conceptual apropiado, privilegiando el
método comparativo a todos los niveles, poniendo en rela-
ci6on toda clase de datos dispersos, efectuando regularmente
batances criticos de las investigaciones internacionales, empi-

ricas y tedricas, y realizando él mismo, en su ya clasica obra

* Universidad de la Sorbonne-Paris V. Traduccién de Isabelle Combés, con el apoyo
del Instituto Francés de Estudios Andinos.
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Les Amériques nowres (Las Américas negras), publicada en 1967,
una de las pocas sintesis de los conocimientos adquiridos so-
bre estas sociedades y culturas.

El término de Américas negras se debe a Bastide, quien lo
ide6 para designar al conjunto de las regiones del Nuevo Mun-
do que fueron culturalmente marcadas por la masiva presen-
cia de esclavos africanos y de sus descendientes. Sea en Amé-
rica del Norte, Central, del Sur o el Caribe, con una misma
herencia histérica: la esclavitud y el sistema de las plantacio-
nes, que desemboco, mas alla de su diversidad, en cierta uni-
dad de las Américas negras, tanto en el plano social como
cultural.

El esfuerzo continuo y sistematico de Bastide por promo-
ver la investigacién afroamericanista le permiti6 ganar, en vi-
da, una audiencia mas alla de las fronteras nacionales. Sus
principales obras sobre los cultos y las culturas negras de las
Américas fueron traducidas a los principales idiomas habla-
dos en el Continente Americano (inglés, espafiol, portugués).
Aunque su fallecimiento remonta a 1974, asistimos en los tlti-
mos tiempos a un redescubrimiento de su obra: casi todos sus
libros son reeditados; sus articulos publicados (en portugués)
en Brasil entre 1938 y 1953, y practicamente desconocidos en
Francia, son editados por la revista Bastidiana, nacida en 1993
en Paris, junto con sus textos todavia inéditos (como el presen-
te); tres coloquios internacionales tuvieron lugar desde 1992

sobre el pensamiento de Bastide, y sus actas fueron publicadas.

* & Kk

El texto que sigue: “Continuidad y discontinuidad de las socie-
dades y culturas afroamericanas”, fue escrito originalmente
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para una ponencia en un coloquio organizado en Jamaica
por el “Comité sobre las sociedades y las culturas afroameri-
canas” del Social Science Research Council de Nueva York.
Es un texto tardio en la produccién de Bastide, ya que data de
1970. Se puede asi considerar como un estudio que refleja
la madurez del autor en su campo de investigacién, practi-
camente representativo de la ltima etapa de su pensamien-
to antropolégico sobre las Américas negras.

Este texto es revelador de la orientacién general de la obra
afroamericanista de Bastide quien fue influenciado, en el ini-
cio de sus investigaciones, por los trabajos de dos autores esta-
dounidenses especialistas del mundo negro, el antropélogo
Melville J. Herskovits y el sociélogo Franklin E. Frazier. Los
analisis de éstos se oponian radicalmente, pues el primero
defendia la tesis de una continuidad casi total entre Africa y
las sociedades afroamericanas, mientras el segundo defendia
el enfoque de la discontinuidad, tesis que ya era la de Robert
E. Park, su profesor en la Universidad de Chicago. Sin embar-
go, Bastide se distancié progresivamente de cada uno de ellos
y elaboré una antropologia de las Américas negras, que es
una tentativa para ir mas alla de la oposicién radical entre
ambos puntos de vista.

Fue en Brasil, donde habia sido nombrado en 1938 pro-
fesor de sociologia en la Universidad de Sao Paulo (UsP),
donde Bastide tom6 conocimiento de las publicaciones de
Herskovits y de Frazier. Habia aceptado este trabajo preci-
samente porque deseaba desde varios afios atras iniciar una
investigacion sobre los negros de Brasil y sus cultos de pose-
sién. Ahora bien, en el mundo universitario de Brasil de los
anos 1930 y 1940, se lelan y se comentaban a los sociblogos y
antropdlogos estadounidenses —lo que no se hacia entonces
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en Francia—. Bastide descubri6 asi la antropologia cultural
estadounidense y la Escuela de Chicago, corrientes a las cua-
les pertenecian respectivamente Herskovits y Frazier.

Bastide reconocié siempre lo que debia a los trabajos de
Herskovits y de Frazier, especialmente a los del primero a
quien estimaba mucho. Sin embargo, consideraba sus tesis,
la de la continuidad o la de la discontinuidad, como demasia-
do unilaterales, finalmente reductoras y, como lo dice en este
texto, en definitiva demasiado dependientes del contexto es-
pecifico de los Estados Unidos y de la cuestion de la integra-
cion de los negros en esta naciéon. Por su parte, Bastide buscéd
constantemente esquivar las trampas tanto del “culturalismo”
—al cual reprochaba separar demasiado lo cultural de lo so-
cial, y no tener suficientemente en cuenta a las situaciones
sociales— como del “sociologismo”, que subestima las dina-
micas culturales.

Para dar cuenta de la especificidad de las comunidades de
afrodescendientes de las Ameéricas, ni africanas, ni asimila-
das, Bastide habia creado la nocién de “comunidad negra”,
que le permitia cruzar factores sociales y factores culturales en
el analists. Definia a las comunidades negras de esta manera:

[Son] las (...) donde la presién del ambiente ha sido mas
fuerte que los retazos de la memoria colectiva desgasta-
da por siglos de esclavitud, pero también dondc la scgre-
gacion racial no permitié la aceptacion de los modclos
culturales de sus antiguos amos por los descendicntes de
csclavos; en este caso, ¢l negro tuvo que inventar nucvas
formas de vida en sociedad en respuesta a su aislamiento,
a su régimen dc trabajo y a sus nuevas necesidades; las
llamaremos comunidades negras; negras, porque ¢l blan-
co queda afuera, pero no africanas, ya que estas comuni-
dades han perdido el recuerdo de sus antiguas patrias
(Bastide, 1967: 49).
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Lo que caracteriza la cultura de las comunidades negras, es
el fendmeno de “criollizacion” (¢créolisation). Bastide fue uno de
los primeros antropélogos en utilizar este concepto venido de la
lingiiistica: el término ya estaba presente en Les Amériques notres
'y vuelve a aparecer en el texto que aqui presentamos —lo
cual resulta interesante—. Agregaba luego esta precision, que
demuestra su constante atencién hacia la situacion social glo-
bal y en particular al problema de las relaciones raciales al
cual dedicé numerosos estudios: “No se puede entender cabal-
mente a las comunidades negras sin tomar en cuenta el hecho
que éstas existen en un mundo dirigido y controlado por los
blancos. Los negros, aun cuando son mayoritarios en nime-
ro, son siempre, en el Nuevo Mundo, cultural, econémicay
politicamente minoritarios” (Bastide, 1967: 217-218).

Por esta raz6n, Bastide se alejo bastante rapido de la orien-
tacién antropoldgica de Herskovits, centrada sobre la cuestion
de las supervivencias africanas en las Américas y cambié el en-
foque, introduciendo en sus analisis el concepto de resistencia
e inscribiendo claramente sus investigaciones en el marco de
la antropologia dinamica: “Parti del estudio de las supervi-
vencias africanas en Brasil. Estas supervivencias se conocian,
naturalmente, antes de mis investigaciones, habian sido obje-
to de numerosos trabajos, pero sélo se les habja dado una

»»

definicién ‘culturalista’”. Y agrega: (...) “Por el contrario, fui
llevado a sustituir el punto de vista sociolégico por el enfoque
culturalista, y a explicarlas a partir de problemas de conflic-
tos raciales o de metamorfosis de estructuras sociales. No
existen verdaderas supervivencias, sélo resistencias” (Basti-
de, 1998: 131).

Colocando los fenémenos de resistencia en el centro del

analisis, relacionando estrechamente procesos culturales y

35



Denys Cuche

relaciones sociales, especialmente relaciones de poder entre
mayoritarios y minoritarios, Bastide abria el camino a una
antropologia politica de las Américas negras. Es por eso que,
como se puede apreciar en éste texto, daba tanta importan-
cia al analisis de las diferentes ideologias de los negros de las
Américas como al de sus cultos o sus practicas culturales. Que-
ria asi dar cuenta de las dinamicas propias de las sociedades
y de las culturas afroamericanas caracterizadas, segin €1, por
una doble dinamica: la de la continuidad discontinua y la de la

discontinuidad continua.
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CONTINUIDAD Y DISCONTINUIDAD
DE LAS SOCIEDADES Y CULTURAS
AFROAMERICANAS"

Roger Bastide

La historia de las poblaciones africanas o de los descendien-
tes de africanos en el Nuevo Mundo es particularmente ade-
cuada para hacernos notar a la vez la discontinuidad de los
fenémenos sociales, su singularidad temporal y, al mismo
tiempo, las continuidades que unen estos momentos separa-
dos, rellenan las aparentes yupturas y echan puentes entre lo
que los trastornos historicos cortaron. Por consiguiente, es ade-
cuada para adentrarnos en el ambiente de lo que G. Gurvitch
llamaba “la continuidad discontinua” o la “discontinuidad
continua”. Pero G. Gurvitch se contentaba con notar la exis-
tencia de un doble movimiento dialéctico entre la continui-
dad y la discontinuidad; quisiéramos aqui ir mas alld y ver si
el ejemplo de los afroamericanos no podria permitirnos des-
cubrir un modelo explicativo (y no s6lo descriptivo) de esta
interpenetracion tanto de la continuidad en las rupturas como
de la discontinuidad en lo que pretende ser puro manteni-
miento del pasado.

* Texto original: “Continuité ct discontinuité des sociétés et des cultures afro-améri-
caines”, ponencia inédita (1970), publicada cn Bastidiana, nim. 13-14, enero-junio
1996, pp. 77-88. Traduccion de Isabelle Combeés, con el apoyo del Instituto Fran-
cés de Estudios Andinos. La ponencia de Roger Bastide se presentd en cl coloquio
organizado cn 1970, en Jamaica, por c} Comité sobre las Socicdades y Gulturas
Afroamcricanas del Social Science Research Council (Nucva York, Estados Unidos).

39



Roger Bastide

Pero antes de abordar este problema, debemos primero

comprobar si el terreno que tenemos que explorar no tiene

trampas y si —como creemos— las tiene, debemos desar-

marlas.

40

Aun si, en un movimiento de protesta, las sociedades y
las culturas afroamericanas quieren ser separadas de
Jure, 0 aun si barreras (racismo negro o racismo blan-
co) las separan de facto del resto de la sociedad, no deja
de ser asi porque son sociedades integradas politica y
econdmicamente en todos los niveles de lo social y de
lo cultural, son sociedades globales donde viven estas
minorias de color. Esto es valido tanto en naciones
como los Estados Unidos, donde surge una ideologia
del “Poder negro” que sélo es una impugnacién de los
lazos multiples y sutiles entre negros y blancos —y en-
tonces un reconocimiento implicito de su realidad—,
como en Brasil, pais calificado como “democracia
racial”, donde estos lazos son reconocidos y valoriza-
dos —debemos tener en mente este punto a lo largo
de estas paginas—. Para volverse significativa, la dia-
léctica que nos interesa entre lo continuo y lo discon-
tinuo, siempre debe ubicarse dentro de otra dialéctica
que es la que existe entre, por un lado, los cambios que
operan en un grupo de la poblacién —los descendien-
tes de africanos—, y por otro lado, las mutaciones de
la sociedad global en la cual se inserta, voluntariamen-

te 0 no, este grupo.

Si bien negros y mulatos s6lo actian en el seno de las
sociedades globales, ocupan lugares y tienen estatus
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diferentes, que los antropdlogos estadounidenses de-
signaron como situaciones de “castas” o de “clases”
segun las regiones. Sin embargo, ahi donde, como en
América Latina, estas situaciones son de clase, una
dicotomia aparece y tendremos que tomarla en cuen-
ta. Existe una praxis del negro como negro, y una
praxis del negro como proletario. Existe una praxis del
mulato como mestizo, y una praxis del mulato como
miembro de la clase media baja. Ahora bien, en estas
sociedades plurirraciales, no solo existen negros en el
proletariado (o en la poblacién marginal que constitu-
ye un subproletariado); no s6lo hay mulatos en la pe-
queiia clase media inferior; en ambos casos, también
existen mestizos de indigenas y blancos. Tendremos,
desde luego, que esforzarnos por no hablar inicamen-
te de las continuidades y discontinuidades en términos
de sociedades y de culturas afroamericanas; y enton-
ces diferenciar, en la praxis y en las ideologias que la
justifican, entre lo que es la expresion de la reivindi-
cacién racial o cultural y lo que es la expresion, mas
general y, en este caso, plurirracial; de la clase. Ahora
bien, estas dos expresiones estan inextricablemente

mezcladas la una con la otra.

3. Acabamos de hablar de las ideologias. Hay que tener-
las en cuenta, pero no por si mismas, sino solamente
como “senales” o “sintomas” que nos permiten desci-
frar o diagnosticar mejor cierta situacién social de con-
tinuidad o de discontinuidad. De hecho, ya lo vere-
mos, puede ocurrir que la “continuidad” no exista

realmente, que sea una simple ideologia de la clase
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blanca (para diferenciarse mejor de la de la gente de
color), o bien de la clase negra (para afirmar mejor su
especificidad), cuando lo que si existe por debajo, en
el campo de los hechos, es por el contrario la disconti-
nuidad —la ruptura pura y simple con la tradicién—.
La situacion inversa es también cierta: la discontinui-
dad fue a menudo una afirmacién mas ideolégica que
objetivamente valida (Herskovits lo mostré a propo-
sito de la “reinterpretacién” de lo arcaico en términos
modernos, y yo mismo intenté ir mas alla enfatizando
la importancia de lo que llamé la “aculturacién for-
mal” en oposicién con la aculturacion de los conte-
nidos culturales). En todo caso, en todos los momen-
tos de ruptura y ahi donde la discontinuidad estalla
en los hechos, una ideologia de compensacién apare-
ce paralelamente, valorizando el arraigamiento en el
pasado. En nuestra dialéctica de la “continuidad dis-
continua” o de la “discontinuidad continua”, debe-
mos guardar la prudencia mas grande para distinguir
bien los niveles, y no confundir continuidad y dis-
continuidad como sistemas de pensamiento (o super-
estructuras) y como coyunturas, estados de estructu-
racion o bien de destructuracién de las sociedades y
culturas afroamericanas. Por supuesto, al determinar
los comportamientos de los individuos, las ideologias
pueden luego influenciar las realidades sociales y
orientarlas segin nuevas normas y valores. En todo
caso, también en este punto la dialéctica continuidad-
discontinuidad debe ser entendida dentro de otra dia-
léctica, vertical, entre los diferentes estratos de una
realidad “de hojaldre”.
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4. Finalmente, se plantea la pregunta de saber si los fe-
némenos sociales y los fenémenos culturales consti-
tuyen dos mundos aparte o, mas bien, uno solo. Es en
general el caso; pero, cuando se trata de grupos mino-
ritarios, puede ocurrir una disociacién entre el grupo
de participacion y el grupo de referencia, es decir que
tendremos que cuidarnos de no confundir entre dos ti-
pos de discontinuidades —la primera temporal, entre
momentos del tiempo (las mutaciones sociales) y la se-
gunda horizontal (corte entre lo social y lo culturalj—.

He aqui muchas trampas que debemos esquivar: consi-
derar a las sociedades y culturas afroamericanas como rea-
lidades auténomas; creer que los comportamientos de sus
miembros s6lo son determinados por su origen social; olvi-
dar que las realidades sociolbgicas tienen niveles diferentes
y que se debe entonces estudiarlas piso por piso, es decir a
grandes rasgos: el piso de las relaciones interindividuales, el
de los vinculos culturales y el de las ideologias.

L IR R

El primer punto que nos parece sobresaliente en la historia de
las Américas negras es que hasta ahora las discontinuidades
se han impuesto a los descendientes de africanos desde fuera
y no desde dentro. No son tanto el resultado de las mutacio-
nes internas de los grupos de color, sino mas bien el contragol-
pe, en el seno de estos grupos, de los trastornos, mutaciones
y rupturas que ocurrieron en las sociedades globales, nacio-
nales o internacionales. La primera de estas discontinuida-
des, y la mas estudiada, es la que, mediante la trata de negros
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y las condiciones de la esclavitud, marca la ruptura entre
afroamericanos y afroafricanos. Tuvo efectos variables segin
las regiones o las etnias afectadas; a veces provocé un corte
entre lo social y lo cultural (mas sometidos estaban los indi-
viduos a la autoridad econémica y politica de los blancos,
perdiendo asi sus personalidades tribales, clanicas, de linajes y
familiares, y mas se aferraban a sus valores culturales ances-
trales, sus valores religiosos en particular); otras veces, implicé
el paso de una cultura africana casi completamente desinte-
grada por las imposiciones tiranicas del trabajo servil, a una
cultura “negra” por cierto muy especifica —ya que es la cul-
tura del solo grupo de los negros— pero que ya no tiene cast
nada de africana y es un continuo esfuerzo por constituir un
medio de adaptacién a un nuevo ambiente, como una res-
puesta a la descomposicion de los antiguos valores y normas;
finalmente, en un Gltimo caso que es el inverso del prime-
ro, algunos individuos entendieron que la esclavitud dejaba
perdurar valvulas de seguridad para amortiguar las tensiones,
y abandonaron sus culturas africanas para occidentalizarse,
cristianizarse, blanquearse (en América Latina); sin embargo,
al momento de perder sus culturas, se encontraban de todas
maneras rodeados por nuevas barreras que les constituian
en una sociedad “aparte”.

La esclavitud duré tanto como el capitalismo comercial.
Con el nacimiento del capitalismo industrial, aparece una nue-
va mutacién de las estructuras sociales que se traduce, para
nuestro grupo de color, en el paso de la esclavitud al trabajo
libre y a la ciudadania. Ahi también, la discontinuidad se
impone desde fuera, es el efecto del cambio operado en el
mundo capitalista que s6lo produce para vender, que enton-

ces necesita crear un mercado mundial de trabajadores asa-
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lariados, que so6lo se desarrolla mediante una inversién de
capitales y entonces debe primero liberar el dinero de los
duenios de las plantaciones para que puedan adquirir maqui-
naria —y ya no comprar hombres—. Excepto en el caso de
Haiti, la abolicién del trabajo servil no es la consecuencia
de una rebelién generalizada de los hombres de color; es la
conclusién logica de una mutacién en la economia mundial.
Implicé nuevas discontinuidades en las sociedades y culturas
afroamericanas: en las sociedades, mediante la constitucién
de grupos marginales, abandonados, patolégicos, en la peri-
feria de la comunidad de los blancos; en las culturas, median-
te la aparicién de sincretismos, de pérdidas de los valores afri-
canos, o incluso cuando se quiso guardar estos valores (en la
medida que permitian a un caos de individuos ya aislados de
reagruparse y volver a formar una comunidad), sea median-
te la creacién de “conservas culturales” (como en el nordeste
brasilefio, y entonces la continuidad cultural si domina a la
discontinuidad, pero como “respuesta” a una discontinuidad
social), o bien mediante la “criollizacién” de la religién y del
folclore (y en este caso, a través de una continuidad aparente
—pues este cambio requiere tiempo— la discontinuidad social
desemboca finalmente en cierta discontinuidad cultural, como
en el caso del vuda de Haiti que hoy refleja mas los cambios
de las estructuras campesinas, que la religi6n de Dahomey
que le dio nacimiento).

Asistimos hoy a la tercera gran mutacién, que se puede
definir en los Estados Unidos como el paso del capitalismo
competitivo al capitalismo burocratico y, en América Latina,
como el doble movimiento de urbanizacién (sin industriali-
zacion) y de industrializacion. Esto va a provocar toda una
serie de cambios en las sociedades y culturas de los afroame-
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ricanos —y por consiguiente veremos aparecer nuevas dis-
continuidades —aunque cada vez mas compensadas por
ideologias de continuidad.

En este texto quisiéramos esencialmente intentar ubicar
algunos de los mecanismos que operan hoy en el interior de
esta revolucion de las estructuras, que desembocan en estas
continuidades discontinuas o en estas discontinuidades con-
tinuas que definen, en mi opinién, el ser ambiguo de las so-
ciedades y culturas afroamericanas contemporaneas.

1. La marginalidad del negro aseguraba, o podia ase-
gurar, la autonomia de su cultura; constituia la base
sobre la cual iba a producirse, después de la supresién
del trabajo servil, el encuentro de los hombres, la cons-
titucién de una comunidad, la participacién de los
mismos valores arcaicos. Pero a medida que el negro
se integra mediante la industrializacion en el sistema
econémico, aunque sea solo como obrero no califica-
do, debe adecuarse a las exigencias implicitamente
contenidas en este sistema econdémico. Dice Boltanski
de los inmigrantes europeos: “La necesidad de vivir
y sobrevivir en un universo dominado por las reglas y
los valores de la economia obliga a adherirse a estas
normas y estos valores, esto en detrimento de las dife-
rencias nacionales o regionales. Hay que someterse a
la 16gica del universo capitalista, primero en la vida la-
boral y en la vida publica, pero cada vez mas también
en muchos otros campos, y ya no se puede dar res-
puesta a la totalidad de las situaciones existenciales en
los términos de esta logica coherente constituida por
la ‘cultura nacional’” (Boltanski, 1966). Esta observa-
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ci6n vale también para las culturas afroamericanas en
América y en los paises multirraciales. Hoy, estas cultu-
ras, que reflejan otras condiciones econdémicas que las
nuestras y otro tipo de sociedad, ya no pueden regir
los comportamientos de los negros que deben ade-
cuarse, para sobrevivir, a las estrictas exigencias de la
sociedad industrial cuyos valores esenciales y cuyas °
normas son, a grandes rasgos, antiafricanos. Por un
lado, esta sociedad industrial representa tal vez la suer-
te del negro, porque le permite la movilidad social, lo
hace pasar de la “clase peligrosa” y parasita a la cual
pertenecia hasta el proletariado; por consiguiente lo
integra completamente, al igual que los demas secto-
res de la poblacion, en la comunidad nacional. Pero el
negro debe pagar el precio de aquello: es decir que,
si quiere volverse un trabajador “consciente y organi-
zado”, debe dejar de ser un neoafricano; la primera
consecuencia de su ingreso en la fabrica es verse cas-
trado de su propia cultura. Este es el primer mecanis-
mo, el mas fundamental, del elemento de discontinui-
dad que se introduce en la evolucién de las poblaciones
de color afroamericanas y que, vigente primero en
los estados del norte de Estados Unidos, se propagd
progresivamente durante las Gltimas décadas en todas
partes de América Latina.

2. Empero, la sociedad industrial no es solamente una
sociedad de produccién: por su misma logica de la pro-
ductividad para la productividad, es una sociedad de
consumo de masas. En este nuevo aspecto que vamos
a examinar ahora, reintroduce la continuidad dentro
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de esta discontinuidad que imponia por otro lado al
mantenimiento de la antigua cultura negro-americana.
Al integrarse en la vida urbana, el descendiente de
africano aporté sus elementos culturales distintivos,
sus ritmos, sus coreografias, sus mimos —pero tam-
bién acept6 las danzas europeas, bailandolas a su
manera,; acepto las melodias europeas, recomponién-
dolas segin su genio étnico—. Asi se crearon el jazz,
el tango, la samba, etc., todas estas expresiones artis-
ticas que son consideradas como africanas pero son
mas simplemente negras. Poco importa, pues a tra-
vés de los estereotipos, los prejuicios y la lucha de
razas en el mercado del trabajo, se estableci6 un con-
senso entre los blancos y los negros para asociar estas
musicas y estas danzas con aportes auténticamente
africanos. Primero para desvalorizarlas, sin duda; pero
luego —cuando aparecen las ideologias “nacionalis-
tas” y antieuropeas en América— para recuperarlas,
en todas partes, sobre todo a partir de la segunda
Guerra Mundial. En contra de la europeanizacién
concebida como una alienacidn, la africanizacién (de
la musica y de la danza) pasa a constituir, para la so-
ciedad de consumo, lo que la industrializacién fue
para la sociedad de produccién: un medio de incor-
poracién del negro, antafio arrojado hacia la perife-
ria de la sociedad real; pero este nuevo proceso actiia
a la inversa del primero, pues la industrializacién ma-
taba a la cultura negra mientras la ideologia nacio-
nalista queria salvarla con el fin de preservar la Améri-
ca blanca del peligro de ser colonizada culturalmente

por los europeos. Borges Pereira sac6 excelentemen-
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te a la luz el aporte de la radio (y podriamos agregar
hoy el de la television) en este paso desde lo desvalori-
zado (expresion de la barbarie de una clase marginal)
hasta lo valorizado (expresion de la autenticidad ame-
ricana en contra del colonialismo europeo): “Asi como
‘su musica’ (la del negro) deja de ser una expresién
peyorativa € indeseable, el negro cantante o musico ya
no es un individuo aficionado a actividades cultura-
les condenables; por el contrario, dentro de los nue-
vos valores triunfantes, llega a encarnar, mejor que el
blanco, el virtuosismo coreografico-musical exaltado
por las tendencias y las normas estéticas” del momen-
to actual (Borges Pereira, 1967). Asi, la sociedad in-
dustrial actia de manera contradictoria sabre la cul-
tura afroamericana, destruyéndola, por una parte, en
el sector del trabajo manual, y manteniéndola, por otra
parte, en el sectordel entretenimiento (mientras, ade-
mas, la trasforma haciéndola pasar de lo espontaneo
de la vida comunitaria, en las villas miserias y demas
zonas marginales ocupadas mayoritariamente por
negros, hasta una “profesién” controlada, utilizada y
manipulada ideolbgicamente por los blancos).
Tenemos aqui a los dos primeros mecanismos, los
que crean Ja “discontinuidad continua” y remiten am-
bos, no a la evolucién de la sociedad afroamericana
como cuerpo auténomo, sino a la evolucién de la so-
ciedad global dominada por los blancos, y a la de su
ideologia nacionalista. Ahora tenemos que pasar de
las mutaciones de la sociedad global —que arrastran
a los negros— a la sociedad misma de los negros, para
examinar los mecanismos que operan en su seno y
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desembocan en otra dialéctica, inversa a la primera,
entre continuidad y discontinuidad: la de la “cont-

nuidad discontinua”.

Initil es insistir largamente sobre dos puntos que mul-
tiples investigaciones han sacado a la luz: primero, aun
en los paises donde prevalece la “democracia racial”,
la integracién del hombre de color en la sociedad
nacional sigue siendo una integracién incompleta, in-
cluso a veces fracasada. Incompleta, porque el negro
integrado econémicamente no lo es, o muy poco, poli-
tica y socialmente. Fracasada, porque la barrera de los
colores le cierra toda una serie de posibilidades; me-
nos africano y mas culturalmente anglosajon o latino
se siente el negro y mas sufrira, por supuesto, al no
verse totalmente aceptado. Asi, aun ahi donde tiene
las mejores posibilidades, como por e¢jemplo en la ra-
dio que acabamos de mencionar, ingresa como can-

tante —y no como técnico o director de programas—.

El segundo punto que dio lugar a excelentes trabajos

concierne la busqueda, por parte del hombre de co-
lor, de su autenticidad, de su verdadera personalidad,
de su “ser”. Puede responder de dos maneras a esta
pregunta: o bien se definira como “cubano”, como
“brasilefio”; se sentira “nacional” y sera “nacionalista”
en segundo grado por decirlo asi; integrara los parti-
dos “populistas”, “progresistas” o “proletarios”. De-
jaremos por el momento este primer término de la
alternativa planteada por la bisqueda de la perso-
nalidad auténtica, para retomarla al final de estas pa-

ginas. O bien se definira como “negro”, como “afri-
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cano” y entonces, para resguardar la mejor parte de
su ser, opondra a los mecanismos integradores una
ideologia de reaccion, que sera forzosamente una ideo-
logia de la continuidad. Agreguemos que sera practi-
camente una ideologia de la continuidad mdxima, pues
tendera a obviar el periodo colonial y esclavista, fac-
tor de discontinuidad y de ruptura, para reunirse, mas
alla, con el Africa de antes de la trata.

Recordemos brevemente, por orden cronolégico,
a las principales ideologias continuistas que aparecie-
ron en las Gltimas décadas: la recuperacién del vuda
por la élite intelectual de Haiti, luego de la ocupacién
del pais por las tropas estadounidenses; el paso de
una ideologia burguesa de Haiti considerada como
“una provincia cultural de Francia” (Beauregard) a una
ideologia de Haiti como republica negra (Price-Mars)
y la paralela trasformacion de la escuela literana lla-
mada folclérica (que no negaba el elemento africano,
pero lo reducia a un elemento decorativo) en una es-
cuela de praxis revolucionaria negra; la creacién, por
parte de escritores de las Antillas y la Guyana france-
sas (Césaire y Damas en particular) del mito de la ne-
gritud —definida como la matanza del padre blanco,
negrero y colonialista, asimilador y destructor de los
valores africanos—, y el retorno hacia la madre ne-
gra (o hacia la Madre-Tierra), oculta en las entrafias
de cada hombre de color aun cuando hace siglos que
vive en exilio en una tierra ajena. Finalmente, mas
reciente, estd también la Iglesia musulmana de los
Estados Unidos, o todavia mas significativo el “Poder
negro”, al menos en la medida que también consti-
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tuye una forma de negritud (los mulatos llevan pelu-
cas crespas para indicar sin ambigiiedad su eleccién
racial entre sus dos herencias bioldgicas opuestas; se
recurre en los Haarlems y demas ghettos negros a los
babalad y otros sacerdotes africanos para reanudar, lue-
go de la interrupcion debida a la trata, con los ritua-

les de iniciacién que introducen a la patria africana).

Empero, en todos estos casos, se trata de ideologias
continuistas que, aunque se plasmen en acciones con-
cretas, van en contra de la corriente de las trasfor-
maciones estructurales de la sociedad global. Esto
explica por qué la discontinuidad las invade de todas
maneras, llegando incluso a menudo a provocar con-
tradicciones internas, por lo cual podemos hablar al
respecto de una “continuidad discontinua”. Asi, tene-
mos que volverlas a examinar una por una, para iden-
tificar el elemento de discontinuidad que se oculta de-
bajo de la continuidad proclamada. Es facil hacerlo
en el caso de la Iglesia musulmana de los Estados Uni-
dos, que padece un complejo de inferioridad por la
interiorizacién por parte de los negros de la imagen
que los blancos se hicieron hasta estos ultimos tiem-
pos de Africa; en vez de apegarse a una gran escuela
metafisica de Africa (donde no faltan los peul, bamba-
ra, dogon, mosst, venda o tsonga, para mencionar solo a
los mas conocidos), se crea un Islam supuestamente
africano; se traiciona a Africa para relacionarse con
Asia, més valorizada por los blancos. Pasa lo mismo
entre algunos intelectuales de Haiti como Milp Rigaud
quien, en vez de buscar la metafisica fon (y existe una,
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la empezamos a conocer gracias a los trabajos de
P. Mercier), vuelve a pensar el vudi en términos de teo-
sofia hindu o de seudociencia de los fluidos, en suma
en términos “arios” y no negros. La negritud fran-
cesa es mucho mas logica cuando Césaire alaba a su
abuelo bambara porque era antropéfago, o cuando
se esfuerza por recuperar a la Africa “barbara”, “sal-
vaje”, la que “no invent6 nada”, en vez de traicio-
narla disfrazandola bajo imagenes mas aceptables por
los blancos. Pero acaso esta logica misma no es una
herencia cartesiana, un producto de la formacién uni-
versitaria francesa de Césaire, mas que una herencia
africana? Asi, las ideologias que quieren manifestar
la continuidad entre ]a cultura del afroamericano de
hoy y la del afroafricano de ayer, s6lo hacen resaltar los
cortes y las discontinuidades (la cultura del afroame-
ricano es una construccion y no una “continuacién”, y
esta construccion incluso llega hasta la traicién, ha-
ciendo asi resaltar mas nindamente, para los africanis-
tas, el elemento de discontinuidad que estas ideologias
revelan tanto mas que lo quieren ocultar).

5. En el campo religioso, encontramos fenémenos pare-
cidos pero mucho mas complejos, tan complejos que
no sabriamos decir si existe mas continuidad que dis-
continuidad, o viceversa. Nos referimos aqui al “espi-
ritismo de Umbanda” que se desarrolla con tanto éxito
en Brasil que cuenta sin duda con varios millones de
discipulos {con diversos grados de participacién). El
espiritismo de Umbanda manifiesta a primera vista una
“discontinuidad” para con la religién africana tradi-
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cional tal como se mantuvo en los candomblés: primero,
porque elimina por ejemplo de su liturgia los sacrifi-
cios sangrientos, las largas iniciaciones, la mitologia
explicativa de los ritos, etc., en suma todos los elemen-
tos que, segin los umbandistas, ya no encajan con la
mentalidad actual y pueden chocar a los creyentes.
Discontinuidad, en segundo lugar, porque quiere ser
una “religioén nacional” de Brasil y no una religién
africana. Ahora bien, ya que Brasil es el resultado del
encuentro y de la mezcla de tres razas (europea, ame-
rindia y africana), el espiritismo de Umbanda reine en
su dogmatica el culto de los caboclos (indigenas), el
culto de los santos catoélicos (europeo), el culto de es-
piritus de los viejos negros fallecidos (trasformacién
del espiritismo llegado de América del norte) y final-
mente el culto de los orshds (africanos). Discontinui-
dad, en altimo lugar, porque esta religién se modelé
paralelamente a la integracién de los negros en la
sociedad nacional y es el equivalente, en el campo
religioso, de lo que representa el “nacionalismo” en
el campo politico: un factor de “democratizaciéon” y
de “homogeneizacion” de todos los sectores de la
poblacién (en vez de la antigua cultura negra como
expresion de la posicién marginal de los negros en la
sociedad). Sin embargo, debemos agregar a estos fac-
tores de discontinuidad otros que son de continuidad,
pues es posible seguir la evolucién que nos lleva
desde los candomblés nagds, fieles al pasado, hasta los
candomblés de Angola que aceptan a los “caboclos” al
lado de los orishds, hasta la macumba que no es mas
que el antiguo candomblé desorganizado por la urbe, y
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finalmente hasta el espiritismo de Umbanda; se puede
incluso agregar que, a pesar de la existencia de federa-
ciones que tienden a centralizar y unificar las sectas,
una gran ambigiiedad reina en el medio umbandista
dividido entre dos tendencias —la una apuntando
hacia la desafricanizacién progresiva del culto y hacia
la discontinuidad, y la otra apuntando hacia su reafri-
canizacion y continuidad (por ejemplo, jefes umban-
distas se hacen iniciar en los candomblés para brindar
una ciencia mas auténticamente africana a sus fieles).

Si no temiéramos salir del tema, esta tltima obser-
vacion nos llevaria a preguntar dénde se encuentra
realmente el elemento de continuidad en las socieda-
des y culturas afroamericanas: a saber, si se encuen-
tra de verdad donde lo hemos buscado, es decir en la
segregacion de las comunidades negras y la perpe-
tuacién de ciertos rasgos culturales africanos o negros,
ya que esta segregacion no impide que las mutacio-
nes de la sociedad global afecten por contragolpe a
esas sociedades, y que la cultura debe cambiar para
adaptarse a nuevas condiciones de supervivencia; o
bien si, finalmente, no seria mejor buscarlo en el di-
namismo interno de la cultura afroamericana.” Tal
vez esto seria reencontrarnos en cierta medida con el
pensamiento de Herskovits, cuando proponia su con-
cepto de reinterpretacién a los antropélogos: una cul-

tura puede seguir adelante mientras reviste aspectos

* Nos contcntamos aqui con esta simple obscrvacion, pues hemos tratado este
tema en un informe {manuscrito) para la Uncsco, a proposito de las influcncias

de los africanos y sus descendicntes sobre las culturas de América Latina.
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diferentes, aparentemente prestados de otra civiliza-
cién. Hoy, podriamos expresar aquello diciendo que
lo que importa no es el vocabulario de una cultura, sino
su semantica. El significado de un rasgo cultural afri-
cano puede mantenerse quitandole el vocablo africano
que lo expresaba para pasar a un vocablo europeo cu-
yo sentido llegara a cambiar. Tal vez, como se lo repro-
charon algunos adversarios, Herskovits fue demasia-
do lejos en estas identificaciones semanticas; no deja de
ser que el fendmeno existe y que revela continuidades
ocultas. Nuestro enfoque se aproxima al suyo, pero sin
embargo se diferencia en el sentido que no queremos
estancarnos como él en las sociedades separadas,
que partimos de América Latina donde toda una red
de comunicacién se estableci6 desde la época colonial,
haciendo participar a los blancos de las culturas afri-
canas (por el intermediario de las nodrizas negras, de
las amantes de color o de las mucamas de las casas
de los amos). En esta perspectiva, la cultura africana
bien puede cambiar: pero, actuando siempre sobre la
sociedad global, sigue siendo un elemento permanen-
te: 1) de distanciacion del espafiol, del portugués, del
francés, e incluso del inglés de los tropicos, de sus socie-
dades y sus conceptos de vida, para con el espaiiol, el
portugués, el francés y el inglés de las metropolis; 2) de
innovacién continua mediante la heterofecundacién
de las culturas en contacto, que las aleja cada vez un
poco mas y las particulariza en las mentalidades y los
comportamientos. En suma, el elemento afroamerica-
no nunca es materialmente el mismo a lo largo de la
historia de América, es una creaciéh perpetua, pero
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estas innovaciones se arraigan todas o salen de una
misma fuente que es Africa. Asi, la continuidad —que
es una continuidad dinamica— llevaria la ventaja por
encima de las discontinuidades que no serian mas que
las sucesivas expresiones de esta accién subterranea
de un Africa injertado sobre América.

Hasta aqui con este paréntesis. Volvamos, mas alla
de las sociedades globales, a las sociedades y las cul-
turas de los solos individuos de color que son el tema
de este trabajo. Vamos a descubrir un tltimo mecanis-
mo en el juego de nuestros dos elementos (continuidad-
discontinuidad), al estudiar las ideologias que se estan
elaborando hoy dia sobre las ruinas de la negritud
dejada de lado, abandonada o incluso rechazada con
rabia por las nuevas generaciones contestatarias, sobre
todo en América Central y del Sur.

RSl R TIFIORN

6. De hecho, encontramos ahi a nuestros dos elementos,
pero lo interesante es que se desprenden del nivel ra-
cial o cultural para agarrarse de otro nivel, econémico
y politico. Bien pueden existir Américas negras, o sec-
tores de poblacion negra en las Américas; para estos
nuevos idedlogos, estas Américas o sectores no presen-
tan ningun caracter particular en relacién, por ejem-
plo, con las Américas indigenas o las sociedades rurales
de folk —lo que las define a todas es el subdesarrollo.
Y éste no puede explicarse, como se pretendié ha-
cerlo, por la existencia de una cultura preindustrial
heredada de Africa (o continuacién de la de los indi-
genas precolombinos): es el negativo del desarrollo
de las Américas blancas o de los sectores blancos de

57



Roger Bastide

58

estas Américas—. Lo que se llama la cultura negra de
los negros no tiene nada de negra (aparte de algunas
costumbres folcloricas enfatizadas por los estudiosos,
cuando no tienen ningun valor funcional ni dinamico):
es un caso particular de la cultura de la miseria. Por
cierto, no podriamos encontrar mayor discontinuidad
que ésta para con la negritud o la africanidad o tam-
bién, como decia Herskovits, para con el “pasado ne-
gro”: todo lo que aparece demasiado especificamen-
te de origen negro se borra voluntariamente para que
la sociedad de los negros sea “homogeneizada” y se
parezca a todas las sociedades subdesarrolladas.

Sin embargo, aun dentro de esta distancia maxi-
ma, la continuidad encuentra su lugar. Existen pues
dos maneras de luchar contra el subdesarrollo: el lla-
mado a una ayuda externa y el esfuerzo interno. Si
bien algunos gobiernos negros o de poblacién mayor-
mente negra como Haiti, algunas islas de las Antillas,
Jamaica, etc., recurren a la ayuda externa, el sub-
desarrollo, lejos de desaparecer, se acentda con la
dependencia. Para salir de la miseria, no existe otro
medio que la revuelta; de ahi —a pesar de todas las
diferencias que pueden existir entre las ideologias del
“Poder negro” en los Estados Unidos (sector negro
subdesarrollado dentro de un pais altamente desarro-
llado) y las ideologias de los intelectuales de color del
Caribe o de América del sur (desde las de las nuevas
generaciones antillanas alrededor de Dupestre hasta
la del nacionalismo de Guerreiro Ramos en Brasil}—,
un elemento comun: la valorizacién del pasado negro

de las revueltas incesantes, la de los negros cimarro-
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nes, la de los quilombolados, 1a de las grandes revueltas
de esclavos en contra de sus amos blancos, la de la par-
ticipacién de los negros en todos los grandes movi-
mientos revolucionarios —todas prueban que la po-
blacién de color si constituye, en América, el potencial
revolucionario que necesita el continente para pro-
gresar—. Se vuelve a encontrar asi la continuidad
dentro de la discontinuidad, aunque se coloque en un
nivel totalmente diferente, sociolégico (nivel del con-
flicto econémico entre explotados y explotadores) y
ya no racial ni cultural. Se sabe c6mo Fidel Castro uti-
liz6 estos sentimientos para integrar a las masas ne-
gras en su revolucién de blancos en Cuba.

Tales son, a mi parecer, los principales.mecanis-
mos que actuaron en América entre los africanos pri-
mero (en la época de la esclavitud) y después entre sus
descendientes (en la época de la supresién del tra-
bajo servil, y luego en la del desarrollo urbano ¢ in-
dustrial, sobre la cual ya insistimos), para crear estas
“continuidades discontinuas” o estas “discontinuidades
continuas” que caracterizan a las sociedades, las cul-
turas o las ideologias afroamericanas. Que se nos dis-
culpe por sélo haber sefialado de paso el mecanismo
de reinterpretacién de Herskowits, el de la eentinuidad
semantica en la discontinuidad de los vocabularios:
dio lugar a demasiados trabajos ya, a discusiones teo6-
ricas, y no nos parecié necesario insistir mas sobre el
tema. Que se nos perdone también haber obviado,
en estas paginas, a las sociedades negras de folk en
las zonas rurales y haber preferido insistir de manera

principal sobre los negros urbanos. Es evidente que
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todavia existen en el sur de los Estados Unidos, en el
Caribe, en las regiones de grandes plantaciones, po-
blaciones negras que no cambian, ni en sus estructuras
sociales ni en sus culturas (o ausencia de culturas): este
estancamiento mismo nos hizo pensar que podiamos
dejarlas de iado, pues se salen en gran medida de la
dialéctica cuyas leyes queriamos encontrar y que,
como lo indica el término mismo de dialéctica, sélo

puede existir en la movilidad.
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RAZA Y NATURALEZA.
SISTEMA DE LAS MARCAS. IDEA DE GRUPO
NATURAL Y RELACIONES SOCIALES®

Colette Guillaumin

La nocién de raza o de grupo “natural”
A. La nocién de raza

¢A qué se debe que esta nocién sea evidentemente “dada de
la naturaleza”? A un hecho histérico, banalmente..., a un
hecho social. Y digo bien la idea de raza: la creencia que esta
categoria es un fenémeno material. Pues esto se trata de una
formacion intelectual heterogénea, un pie en las ciencias
naturales y otro en las ciencias sociales; por una parte un
conjunto de caracteres somaticos o fisiologicos, en resumen la
raza tal como la conciben los antropélogos fisicos y los bidlo-
gos, por otra, un conjunto de caracteres sociales, que expre-
san un grupo —pero un grupo social de un tipo especial: per-
cibido como natural, un grupo de hombres considerado como
materialmente especifico en su cuerpo—. Esta naturalidad
puede ser considerada como fundamental para algunos (un
grupo natural cuya naturaleza se expresa y florece en las ca-

* Texto original: “Race et nature. Systéme des marques. Idée de groupe naturel et
rapports sociaux”, Sexe, race et pratique du pouveir, Paris, Coté-femmes Editions,
1992, pp. 171-194 (primera publicacién en Pluriel, nim.11, 1977). Traduccion de
Nadia del C. Morales M., con el apoyo del Centro de Estudios Mexicanos y
Centroamericanos.
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racteristicas sociales. ..) o también puede ser considerada por
otros como un hecho secundario (un grupo social “por lo de-
mas” natural...); de todas maneras, en el estado actual de las
opiniones, esta naturalidad esta siempre presente en el enfo-
que que practican las ciencias humanas de lo que el sistema
social cristalizd y expresé bajo el nombre de “raza”.
Aparentemente entonces todo es simple. Por un lado, un
enfoque puramente “material” de las caracteristicas observa-
das; por el otro, un enfoque mixto, mas interesado en los ras-
gos sociosimbolicos que en los somaticos, dejando sin embar-
go presentes en la mente a estos Gltimos, de cierta manera
en un segundo plano. Pero no hay ninguna oposicién pro-
funda entre los dos enfoques, se trata de la misma cosa en los
dos casos. Y el equilibrio parece asegurado entre la referen-
cia a las formas fisicas en las ciencias naturales y la referencia
a las formas sociales en las ciencias clasicas del hombre. No
obstante hubiéramos podido esperar de estas Gltimas que sus
clasificaciones y comentarios, aun rindiendo un honor dis-
creto a las ciencias de la naturaleza, proclamaran sin embar-
go su especificidad, primero definiendo con precisién sus preo-
cupaciones, y luego indagando por el significado que puede
tener socialmente el hecho mismo que ciertas categorias so-
ciales sean reconocidas como naturales. De hecho las ciencias
sociales estan fascinadas por las ciencias de la naturaleza, de
donde esperan hallar un modelo metodoldgico, lo que se pres-
ta a discusién, es lo'menos que se puede decir, pero igual-
mente, y eso es lo mas grave, donde creen encontrar una
ultima justificacién.' Esta actitud tiene una relacién con las

' Para una presentacion critica de esta posicion, ¢f la obra colectiva Discours biolo-

gique et ordre social (1977), que sc esfucrza por mostrar de manera practica esta refe-
rencia constante y esta fascinacion.
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razones sociales que inducen al uso de la idea de naturaleza
en la clasificacién de los grupos sociales.

Pero para ir mas lejos, admitamos por ahora que la repar-
ticién es efectiva y el equilibrio una realidad entre las disci-
plinas, y dejemos por adquirida una separacién, al menos de
las preocupaciones explicitas. Tenemos entonces una taxono-
mia presumida natura! por un lado, la de la antropologia fisi-
ca, la de la genética de las poblaciones, etc., que enuncia la
existencia de grupos “naturales” de hombres, acabados y es-
pecificos (los blancos, los negros, los braquicéfalos, los doli-
cocéfalos, etc.); y por el otro una taxonomia social, la de la
historia y de la sociologia, que toma en cuenta los caracteres
relacionales e histéricos de los grupos (los esclavos, la noble-
za, la burguesia, etc.). Los dos tipos de clasificaciéon pueden
recubrirse o no, tener zonas comunes 0 no tener ningin pun-
to de encuentro.” Ejemplo de no-recubrimiento: los negros del
sistema social (lamado racial) americano no tienen nada que
ver evidentemente (0 muy poco) con los negros y blancos de
una antropologia fisica en el sentido antropolégico del térmi-
no. Ejemplo de recubrimiento: los blancos y los negros del sis-
tema de apartherd son efectivamente los mismos que la an-
tropologia designa como tales. Pero, notémoslo, esto sélo es
postble al precio de una categoria suplementaria, nula si se
quiere, fuera de juego: los coloured, que recubre a la vez un
conjunto de criterios socioecondmicos {(conjunto sin el cual
y fuera del cual este grupo no seria literalmente visto) y una

denegacién ideologica: la negacidn de la existencia de grupos

.

* De hecho el mismo problema se presenta en la antropologia fisica clasica pues la
posicion “natural” es practicamente insostenible; pero aqui reflexionamos a par-
tir de las ciencias sociales.
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naturalmente acabados... La denegacion se construye de la

siguiente manera:

Primer tiempo. La posicién fantasmatica inicial postula que
una frontera infranqueable separa a los grupos humanos.
Que las razas son radicalmente heterogéneas las unas a
las otras.

Segundo tiempo. E) hecho es que, no obstdnte, csta ba-
rrera no existe puesto que la continuidad es probada en
cl acta por individuos que, pertencciendo a dos (o varias)
“razas”, muestran que no hay sino una.

Tercer tiempo. Intervienc entonces la denegacion: “Yo
no quiero saber quc no hay barrera pucs afirmo quc hay
una y considero como nula y no allegada toda contradic-
cién de esta barrera, yo no la veo, ella no existe”. En otros
términos, la constitucién de un grupo “coloured” expresa
que no es verdad que no haya una frontera infranqueable en-
tre “negros” y “blancos”. A través de la creacién de ese gru-
po “nulo” no existe mas ningun testigo de la continuidad
de los grupos, pues los testigos remiten a un ser propiq ¢
independiente: esta clase, formada de gente que pertene-
ce, de hecho, a uno y otro grupo ¢s cnunciada como nb
pertenecicnte ni al uno ni al otro, sino a si misma.' Y asi
el sistema proclama que los grupos humanos son natura-
les, que en la medida misma de su natural materialidad
no se puede pertenecer si no al uno u otro de estos gru-
pos (o bien a algln otro), pero en ningun caso al uno y al
otro. Ahora bicn, el hecho es sin embargo la pertenencia
al uno y al otro (0 a los unos y a los otros).

Una primera interrogacién puede nacer de entrada: las

dos constataciones precedentes —que ciertos negros (socia-

* En el momento en que este articulo es escrito, un noticiero de la noche, en un

reportaje sobre los trabajos recientes en lengua francesa sobre el Africa del Sur,

expresa al grupo “coloured” bajo el término “mestizo”. Esto es exacto en cuanto

al sentido logico, pero falso en cuanto al sentido social sudafricano en particular:

“coloured” existe precisamente para censurar “mestizo”, para ne decir “mestizo”.

Todo ¢l mundo sabe perfectamente que se trata de mestizo, ¢sa no es la cuestién,

pero justamente nadie quiere saberlo.
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les) son blancos (en los Estados Unidos), que un grupo per-
tenece al uno y al otro grupo (en Africa del Sur)— son exac-
tamente lo contrario de lo que implica la idea de raza por
si misma, supuesta como una categoria natural cerrada y por ahi
garantizar el estatus de un grupo, primero de manera fija, y
luego hereditaria. Del lado de las vigorosas proclamaciones
del sistema social existe la afirmacion fantasmagorica y lega-
lizada (esto lo retomaremos) segun la cual las fronteras de los
grupos estan fuera del alcance del hombre y anteriores a él...
es decir inmutables. Y, ademas, esas fronteras son considera-
das como resultado de la evidencia, como la confesién mis-
ma del sentido comun (“jUsted no va a decirme que no hay
razas, no!” y “;Eso se nota no!”)." Y por otra parte es impost-
ble no constatar lo irreal de semejante afirmacion cuando se
mira lo que efectivamente sucede y cuando se trata de apli-
car en Ja observacion las reglas l6gicas mas comunes; pues lo
que sucede es lo inverso de la imposibilidad que se nos afir-
ma: ninguna clausura ni separacién si no una estrecha aso-
clacién, una imbricacién social y material profunda que
sobrepasa de lejos la simple continuidad somaética tan vio-

lentamente negada.
B. La wdea de grupo “natural”

:“Imbricacién” material? ;Social? Si, puesto que sélo hay gru-

pos presumidos naturales a condicion que ellos mantengan relaciones

" Pero no seria pertinente reeurrir hasta el cansancio, como cs ¢l caso, a rcafirma-
cloncs de cvidencia morfo-somatica si, como sc lo pretende a menudo  aun cntre
los investigadores cn ciencias sociales' |, los rasgos somaticos cran “llamativos” y
“cvidentcs”, y como tal la causa de los prejuicios raciales, de los conflictos y de

las relaciones de fuerza entre grupos.
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tales que efectivamente cada uno de los grupos sea funcion del otro. Se
trata en definitiva de relaciones sociales en el seno de la mis-
ma formacioén social. Uno no se preocupa tanto por afirmar
la naturalidad entre grupos cualesquiera cuando hay indepen-
dencia econdmica, espacial, etc. Solamente relaciones deter-
minadas (de dependencia, de explotacién) conllevan a pos-
tular la existencia de “entidades naturales heterogéneas”. La
colonizaciéon de apropiacién de los hombres (trafico de es-
clavos, luego de mano de obra) y de las tierras (la de los dos
ultimos siglos), la apropiacién del cuerpo de las mujeres (y
no de su sola fuerza de trabajo), indujeron a la proclamacién
de la naturaleza especifica de los grupos que padecian o pade-
cen esas relaciones.

De hecho, los grupos en presencia son un mismo grupo na-
tural s1 aceptamos esta clasificacién en términos de natura-
leza. La idea social de grupo natural reposa en el postulado
ideologico segtn el cual se trata de una unidad cerrada endo-
determinada, hereditaria, heterogénea a las otras unidades
sociales. Esta unidad, siempre social empiricamente, se supo-
ne se reproduce ella misma y en ella misma. Todo esto re-
posa sobre el fino hallazgo que los “blancos dan blancos” y
los “negros, negros”, que los primeros son amos y los segun-
dos esclavos, etc., y que no puede suceder nada, y que no
sucede nada de hecho, que entorpezca esta impecable 16gi-
ca. Los hijos de los esclavos son esclavos como se sabe, sin
embargo los hijos de los esclavos pueden ser también —y
son frecuentemente— los hijos del amo: ¢a qué grupo “natu-
ral” pertenecen? ;Al de la madre? ;Al del padre? ;Al de su
esclava madre o al de su amo padre? En los Estados Unidos
del siglo XVIII el que era por algin lado (la madre o el padre)
hijo de esclavo era esclavo: hijo de esclavo y de mujer libre,
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era esclavo (en Maryland desde el siglo xvII), hijo de esclava
y de hombre libre, lo era igualmente (todos los Estados es-
clavistas). /A qué grupo “natural” pertenecen? Se dice, este
argumento es desarrollado a propésito de los Estados Unidos,
que el hijo de la mujer esclava era esclavo “porque un hijo
es dificilmente disociable de su madre”, pero iqué pasa con
este argumento cuando el hijo esclavo es el de una mujer li-
bre? Si €] es “indisociable de su madre” ;no deberia ser libre?
En Maryland una mujer libre que desposa a un esclavo veia
a sus hijos nacer esclavos...

Dariamos un paso mas si consideraramos las relaciones
sociales de sexo en este caso, ellas nos aclaran las relaciones de
“raza” (tedricamente implicadas en la esclavitud) mejor que las
consideraciones sobre la “maternidad”. El hijo y la esposa son
la propiedad del marido-padre —lo que se olvida—: una mu-
jer esclava es la propiedad del amo en tanto esclava, su hijo es
entonces de la propiedad del amo, una mujer libre es la pro-
piedad de su marido en tanto esposa y —al ser su marido
propiedad del amo en tanto esclavo— sus hijos son de la pro-
piedad del amo, luego esclavos; ella misma estaba obligada
de paso a servir al amo mientras su marido estuviese vivo.

Mais aln, la divisién sexuada del hombre es considerada
como conllevando a y constituyente de dos grupos heterogé-
neos. El fantasma implica que los hombres hacen a los hom-
bres y las mujeres a las mujeres. El acento en el caso de los
sexos esta aun mas establecido sobre la homogeneidad intra-
grupo: los hombres con los hombres, las mujeres con las mu-
jeres en su casi-especiacién. Asi, vemos expresiones cien-
tificistas en las consideraciones partenogenéticas por una
parte, en la actitud medio-reprobadora, medio-condescen-

({94

diente que rodea a los padres que “sélo” hacen hijas. Pero has-
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ta nueva orden los hombres son los hijos de las mujeres (lo
que es bien conocido, quiza demasiado) pero, lo que al pare-
cer es menos conocido, las mujeres son las hijas de los hom-
bres: ¢A qué grupo “natural” pertenecen ellos? Ser hombre
o ser mujer, ser blanco o ser negro, es pertenecer a un gru-
po social reconocido como natural, no ciertamente un grupo
“natural”...

Y ademas el sistema americano, en primera instancia
esclavista, cuando se transformo en sistema racial en el trans-
curso del siglo XIX con la abolicién de la esclavitud, definié
muy bien la pertenencia llamada de “raza” segun criterios de
clase, ya que los “negros” fueron (y son) los blancos que tienen
(o tendrian) un presunto ancestro esclavo. De esta manera,
un bisabuelo, es decir un genitor directo sobre ocho (puesto
que tenemos ocho bisabuelos), o aun un tataratatarabuelo so-
bre dieciséis, remite a un grupo social determinado, bajo la
mascara de la naturalidad, la mas sofisticada en el presente
caso. Pues si tomamos de manera légica las sugerencias del
realismo natural al pie de la letra (y no al pie del espiritu),
tener siete abuelos blancos, es también ser blanco... pero, jno
en absoluto! Precisamente uno no es blanco, uno es “negro”,
ya que es el sistema social el que decide. La situacién social
es que uno es negro puesto que asi lo deciden las definicio-
nes (sociales). ;Por qué entonces pretender hablar de clasi-
ficacién ante-social, fuera de sociedad, “cientifica”, en una
palabra de clasificacién “natural”? Esto es lo que nos hace
interrogarnos sobre ese natural que pretende serlo siendo unz
cosa diferente de lo que pretende ser; de un natural que de-
fine una clase por otra cosa diferente de lo que efectivamen-
te esta en juego para constituirla en clase. En resumen, bajo

esta singular nocién corre una red de relaciones cubiertas
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por la mascara justificadora entre todas, la de la naturaleza,
de nuestra madre Naturaleza.

La denegacion de la realidad en el sistema de aparthed ilus-
tra esta extraordinaria operacién de enmascaramiento. El
pretende, —habiendo encontrado otro medio, mas sutil, de
definicién del grupo de pertenencia—, pretende que no hay
mezcla material entre los grupos, que no hay ninguan caso de
identidad. Habria dos razas, una blanca, la otra negra, res-
plandecientes cada una por su propia evidencia y por su natu-
raleza propia, y otra raza, completamente diferente y sin
relacién alguna con las anteriores, un producto puro de si mis-
mo. Institucionalmente separados, los “coloured” constituyen
la “otra” raza, el tercer término que evacua la cuestién.’

Estos dos ejemplos de falsa conciencia naturalista fueron
tomados ambos en la sociedad industrial occidental y cuestio-
nan dos puntos histéricos extremos: las consecuencias del pe-
riodo de acumulacién monetaria (la esclavitud de plantacion)
por un lado y la sociedad tecnolégica contemporénea del Africa
del Sur por el otro. No es un azar, pues el desarrollo de la idea
de raza es coextensivo a esta area temporal y espacial. Pero que

esta idea tenga aun hoy limites espaciales es mas que dudoso.
Los sistemas de “marcas”
A. La marca convencional

Durante los siglos XVIII y XIX la localizacion geogréfica de las
fuerzas productivas fue determinante en la forma que tomo

* “Coloured” y no “uncoloured”, apelacién que scria logicamente tan pertinente,

alli vemos cl referente del sistema.
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la imputacién de naturalidad de los grupos sociales. La ma-
no de obra europea, en la misma Europa, producia un cierto
namero de mercancias (metal en barra, sdbanas, armas etc.)
que iban a servir como moneda de intercambio en Africa,
especialmente en el golfo de Guinea, contra una mano de
obra inmediatamente transportada a las Américas (del Sur,
Caribe y del Norte) para cultivar tierras “industrialmente” (o
intensivamente) explotadas. Esta agricultura que habia sido
primero extensiva y consagrada a los productos de lujo (taba-
co, indigo etc.) se volvié rapidamente intensiva, primero con
el azticar, después con el algodén, exportados hacia Europa.
Este trafico triangular, segtin la expresiéon consagrada, man-
tenia la mano de obra europea en Europa para la produccién
minera y maquinista, deportaba la mano de obra africana a
Ameérica para la produccion industrial-agricola de produc-
tos tropicales. Pero el reclutamiento de la mano de obra no
fue separado de inmediato tan claramente; en el transcurso del
siglo Xv11, la esclavitud americana-agricola reclutaba tanto
en Europa como en Africa, los esclavos —al término de este
periodo— venian de los dos viejos continentes.” Es entonces
de un modo derivado y dependiente del origen geografico
que ¢l color de la piel adquirié un papel, en la medida en que
los casos presentados por la busqueda de la mano de obra y
la extensién del trafico triangular ofrecian posibilidades de
“marca”. Pues si bien la idea de naturalidad es moderna,
inscrita en la sociedad industrial-cientifica, no es lo mismo
por el contrario para el sistema sociosimbdlico de las marcas
imprentas en los grupos sociales; este ultimo sistema con-

* Accrca del proceso que scpard las dos corrientes de reclutamicnto de a mano de
obra forzada, la europea y la africana véase Williams (1968).
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cierne a una multiplicidad de sociedades histéricas y contem-
poraneas. El no esté ligado, como lo estara el sistema racial,
a la posicién de dominado como tal, él interviene de hecho
en todos los niveles de la relacién, dominante y dominada,
asi hayan ain especificidades —que veremos— de la marca
segun estos niveles.

Distinto de la idea de naturaleza’ y aun en un sentido

‘contrario a ésta, ya que da testimonio de la inscripcién con-
vencional y artificial de las practicas sociales, el sistema de las
marcas esta presente desde hace mucho tiempo para acom-
paar las discrepancias sociales. El existe todavia, aunque no
sea detectado siempre, y bajo su forma mas constante se le
conoce demasiado para verlo. El hecho de que los hombres y
las mujeres estén vestidos de nanera diferente, con ropas que
no requieren las mismas técnicas (el drapeado subsiste parcial-
mente en la ropa de las mujeres mientras que desapareci6 del
vestido de los hombres. . .), es un ejemplo de marca que perdu-
ra en el desconocimiento general.

No obstante se conoce la diferenciacion de vestuario entre
burguesia y nobleza, del periodo feudal al siglo xvii1, que
reserv) a la nobleza el derecho a las pieles, a las joyas, a los
colores vivos y a los tejidos metalicos e hizo un casi monopo-

lio del negro para la burguesia.® Esta distincién desapareci6

7 Se quicre decir aqui la idea de “naturaleza” en el sentido cientifico actual. Las
sociedades teologicas daban a cste término el sentido de orden interno, sentido to-
davia presente en el corazon de la nocidn contemporanea, pero hasta cl siglo Xtx

€1 no incluia un determinismo endégeno, hoy rasgo fundamental.

Se puedc encontrar una alusion a esta practica en Tallement des Réaux (gran
burgués de una familia de banqueros), en el siglo Xvii: .. ella lo llamaba dc un
lado de la habitacién para preguntarle si a ¢l no le parecia que el negro me senta-
ba bien. Entonces los jévenes no tomaban cl negro tan temprano como uno lo

toma ahora”.
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al mismo tiempo que la clase noble se fundia en la burguesia
en el transcurso del siglo XIX, después de las revoluciones bur-
guesas. Estas Gltimas, al abolir los interdictos en el vestir, die-
ron origenes a los vestuarios campesinos llamados “regionales”
donde el color, los encajes, los bordados traducen un derecho
adquirido recientemente. Sabemos que durante la Edad Me-
dia los miembros de las religiones no dominantes llevaban
una marca de vestuario como lo es el sombrero puntiagudo
amarillo o la rodaja (segun regiones y épocas) para los judios,
la cruz amarilla para los cataros. Los nobles marcaban sus di-
versos grupos familiares (grupos que uno nombraba enton-
ces, del siglo XV al XVIIL: “razas”) con “armas” representacion
que se llevaba sobre objetos removibles: atavios, escudos y
armaduras, carruajes, domésticos (entre otros objetos), cua-
dros, o sobre sus.inmuebles: frontones, puertas, etc. En los
siglos XVI y XVII, los galeros, los deportados a las islas, luego
los esclavos hasta el siglo XIX, eran marcados por un signo,
este inamovible, inscrito directamente en el cuerpo (marca fisi-
ca de los esclavos abolida en 1833 por Francia), como en el
siglo XX lo fueron los deportados de la sociedad nazi, como
esta misma sociedad habia impuesto, antes de su extermina-
ci6n, una insignia de tela a los judios. Los militares y los ba-
rrenderos (entre otros), tienen hoy, lo sabemos, un uniforme;
olvidamos que hace poco tiempo (siglo XIX), afeitar la barba
era para un hombre signo de domesticidad; la tonsura de los
sacerdotes catolicos, los tirabuzones de los muy ortodoxos mo-
saicos, los cabellos largos de las mujeres y los cortos de los
hombres eran o son aun esos multiples signos y marcas, su-
perficiales o inscritos en el cuerpo, y cuya lista seria muy
larga, que expresaban (e imprimian) la pertenencia a un gru-
po social definido.
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El caracter de la marca varia, y su indelebilidad asi como
su mas o menos gran proximidad/asociacién al cuerpo es

funcion:

1) De la supuesta permanencia del lugar que ella enuncia;
2) Del grado de dependencia que eventualmente ella sim-
boliza; la condenada bajo el Antiguo Régimen, el de
los campos de concentracién contemporaneo, el es-
clavo americano llevaban la marca sobre su cuerpo
(nimero tatuado o marca de hierro...), signo de per-
manencia de la relaciéon de poder. El grupo dominante
impone una inscripcién fija a los que estan dentro de
su dependencia material. La marca estatutaria esta
inscrita de manera reversible cuando ella significa una
dependencia contractual: acomodamientos corporales
efimeros, tales como la rasurada de barba o no (do-
mesticidad), el porte de una peluca (matrimonio), la
tonsura (votos), el largo de los cabellos, etc. La marca
a través del vestido, mucho mas labil en un sentido,
es posiblemente el grado cero de la expresion de las
pertenencias de estado,’ o si se prefiere, de la expresion
del lugar en las relaciones sociales. Es en la sola divi-
s16n de los sexos que subsiste hoy en dia de manera
permanente la marca de vestuario, pues si uno se pone

* Distinguiremos aqui la dependencia de la pertencencia. La pertenencia: “ser” de un
cstado, dc una rcligion, cs supucstamentc a la vez permanentc y labil, aunquc se
podia ser ennoblecido o cambiar de religion cn cicrtas circunstancias. La depen-
dencia implica una relacién directa de forma contractual o coercitiva: ¢l “alquila-
do” doméstico, cl clérigo comprometido mediante los votos, ¢l esclavo apropiado
cstaban compromctidos a cstar por un ticmpo determinado {que puede ser limi-

tado pcro que pucde scr igualmente la vida entera) en una situacién irreversible.
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el uniforme (profesional: militar u otro...) para traba-
jar, es decir en un tiempo determinado y en un espa-
cio limitado, uno esta por el contrario cada vez que uno
esta vestido y en no importa qué circunstancia, en uniforme
de sexo. En resumen, la idea de significar visualmen-
te a los grupos presentes en una sociedad no tiene na-
da de reciente ni de excepcional.

B. Naturalizacion del sistema de marca_y desarrollo de la

idea de grupo nalural

Pero la 1dea de clasificar segiin criterios somato-morfologicos
es completamente fechada y reciente: el siglo xviil. De una
asociacién coyuntural entre relacién econémica y rasgos fi-
sicos nacia un nuevo tipo de marca (el “color”) que conocié
una gran fortuna, y desarrollos ulteriores lo haran pasar del
estatus tradicional de emblema al de signo de una naturaleza espe-
cifica de los actores sociales. Se comenzd entonces a fabricar
taxonomias que seran enseguida progresivamente calificadas
como “naturales”; esta naturalidad no era evidente al princi-
pio, cuando la inquietud formal dominaba incontestablemen-
te."" Las taxonomias se transformaron en sistemas de clasi-
ficacion de marca morfologica, donde esta ultima precede
supuestamente a la clasificacion, siendo que las relaciones so-

ciales crearon el grupo sobre el cual la marca —por las pro-

" Linn¢, ¢l primer gran taxonomista de la especic humana, tenia, como cn sus clasi-
ficacioncs vegetales (que sea dicho de paso eran lo esencial de sus preocupacioncs),
una mirada mctodica y no se situaba nunca desde una perspectiva empirica. Su
sistcma cs un conjunto dec proposiciones de principio. El hubiera estado proba-
blemente muy sorprendido si sc le hubicra remitido a algin endo-determinismo,
cl cual acompana hoy obligatoriamcente la idea de naturaleza.
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pias relaciones sociales— va a ser “vista” y fijada. De esta ma-
nera, las taxonomias sirvieron de anclaje para el desarrollo
de la idea de raza, pero es sélo poco a poco que el endo-
determinismo se desarrolla en el esquema de la marca, com-
pletamente clasica en sus inicios.

Como quiera que sea, la “marca” morfologica no antece-
de mas a la relacién social de lo que lo hacen la inscripcién
al rojo vivo o el tatuaje de un nimero. Yo hacia alusion supra
al trafico triangular y al rol jugado por la zona de extensién
espacio-temporal de este proceso. Al final del siglo XVv1I y al
principio del XVIII la captacién de mano de obra por los
americanos, limitada a una regién del mundo, el golfo de Gui-
nea y el Africa del este, a la exclusién de Europa, juega un
papel catalizador en la formacién de la nocién de raza, y esto
a través de la clasica “marca”. Los azares de la historia eco-
némica proveen para este caso una forma ready made. Pero
precisamente el proceso de la toma de esclavos ya estaba en
curso desde hacia alrededor de un siglo cuando intervienen
las primeras taxonomias que incluyen caracteres somaticos: la
marca segufa a la esclavitud y no precedia de ninguna mane-
ra al grupo de los esclavos; el sistema esclavista ya estaba cons-
tituido cuando se proyecté inventar las razas.

Y este sistema se desarrollaba a partir de una cosa com-
pletamente diferente a la apariencia somatica de sus actores.
Es triste ver tantas eminencias (tanto en la época como hoy) in-
terrogarse sobre las razones que podrian existir para “reducir
a los negros a la esclavitud” (el desprecio, piensan ellos, la vi-
sibilidad, y yo no sé que mas)... pero ningunos “negros”
fueron reducidos a la esclavitud, se producia esclavos, lo que
es muy diferente. Todas estas extranas razones son buscadas

y adelantadas como si “ser negro” existiera en si, fuera de
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toda razén social por construir semejante forma, como si el
hecho simbélico se impusiera en si mismo y pudiera ser una
causa. Pero la idea de “reducir a los ‘negros’ a la esclavitud”
es una idea moderna, que se produjo en una coyuntura deter-
minada donde el reclutamiento de los esclavos (que al prin-
cipio eran negros y blancos) se focaliz6. Se producia esclavos
donde quiera que se pudiese, y en funcién de las necesida-
des... luego en un cierto momento histérico, progresiva-
mente al final del siglo xVvII de hecho, los esclavos dejaron de
ser reclutados en Europa pues su fuerza de trabajo era en
adelante necesaria alli, con el desarrollo de la industriali-
zacidn; en consecuencia los esclavos fueron tomados en su
totalidad de una regién del mundo determinada y relativa-
mente limitada, constituyendo uno de los polos del trafico
triangular.

En el periodo de reclutamiento euroafricano no habia
(no aun) otro sistema de marca diferente al practicado por
esta usanza {la marca de hierro), luego a fortiori tampoco ha-
bia una reflexion sobre la “naturaleza” somato-fisiologica de
los esclavos; de hecho sélo intervendra posteriormente a la
marca a través del signo soméatico mismo: las taxonomias pre-

cedieron a las teorias racistas.

De la “naturaleza” de los explotados

En el transcurso de los siglos X1X y XX, hubo (de hecho toda-
via hay) muchos investigadores en busca de una “naturalidad”
de las clases y de los grupos explotados (asi la suposicion y la
afirmacién de una particularidad de la clase obrera en ma-

teria genética y biolégica, expresada en la forma de una
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inteligencia menor, fue —y es— uno de los puntos fuertes del
discurso naturalista). Esta opcién es muy combatida, hay que
decirlo igualmente, puede aun ser censurada; sin embargo, la
censura solo interviene en lo concerniente a la parte mascu-
lina, blanca, metropolitana de la clase explotada; toda cen-
sura o duda desaparece apenas nos ocupamos de la parte
femenina, o de la parte inmigrada, o de la parte neocoloni-
zada, en las relaciones de explotaciéon. La naturaleza es la
naturaleza ;no es cierto?

La obsesién de la marca natural (proclamada “origen”
de las relaciones sociales) funciona hoy sin lugar a dudas. No
lo hace con la misma facilidad en todas las circunstancias;
pero cualesquiera que sean los desvios de la argumentacioén, se
supone que la marca natural es la causa intrinseca del lugar
que ocupa un grupo en las relaciones sociales: asi, se aleja
esta marca “‘natural” de la marca de vestuario o la inscrita en
el cuerpo que conocen las sociedades premodernas. Pues la
vieja marca es conocida como impuesta por las relaciones so-
ciales, conocida como una de sus consecuencias; mientras que
no se supone que la marca natural sea una marca sino el or:-
gen mismo de esas relaciones. Serian las “capacidades” inter-
nas (luego naturales) que determinarian los hechos sociales,
lo que vuelve a hacer referencia a la idea de determinismo
endogeno en las relaciones humanas, idea caracteristica del
pensamiento cientifico mecanicista.

En resumen, la idea de grupo natural moderno es la
sintesis en movimiento de dos sistemas: el sistema tradicio-
nal de la marca, puramente funcional en cuanto a que no
tiene ninguna implicacién endogénica y en que no es mas
ni menos que la marca del ganado, y el sistema determinis-

ta arqueo-cientifico que ve en un objeto cualquiera una sus-
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tancia que secreta sus propias causas, que €s, a si misma, su
propia causa. Para efectos de nuestro interés el objeto es aqui
el grupo social, y sus practicas deben venir de su naturale-
za especifica.

Por ejemplo: “Es propio de la naturaleza de las mujeres
limpiar la mierda”, proposicién que se lee (méas 0 menos en
todas las partes del mundo): las mujeres son mujeres, es un he-
cho natural, si las mujeres limpian la mierda es porque su
naturaleza las induce a eso, y de paso, en funcion de esta espe-
cializacion de origen genético, eso a ellas no les da asco, lo
que es efectivamente una prueba de que, en ellas, es natural.
De igual modo (en los Estados Unidos): “Es propio de la na-
turaleza de los negros el no trabajar”, los negros son negros,
es un hecho natural, si los negros estan desempleados es
porque su naturaleza los lleva a eso, y de paso, ellos son flo-
jos, y no quieren hacer nada, lo que demuestra bien que para
ellos el desempleo es natural, etc. Salvo que a las mujeres no
les “gusta” la mierda mas que a los hombres (es decir para
nada) y que a los negros no les gusta menos trabajar que a los
blancos {es decir no mucho mas); alli se trata es de un juicio
de intencién puramente subjetivo de sus estados de animo. Por
el contrario lo que tiene que ver con las practicas efectivas
de los grupos “mujeres” y “negros” (la limpieza, el desempleo),
lo que tiene que ver con los hechos, es verdad: las mujeres
limpian la mierda y ser negro condena al desempleo... pero
la relacion entre los hechos es falsa.

La idea espontanea de naturaleza' introduce una rela-

ci6n errénea entre los hechos, cambia el caracter mismo de

" “Idca espontanca” cs decir idea estrecchamente asociada a o indisociable de

una rclacion historica determinada y siempre presente en ¢l seno de esta ultima.
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estos hechos. Y esto en una direccién determinada: la natu-
raleza viene a enunciar la eternidad de los efectos de ciertas
relaciones sociales en los grupos dominados. No la perpetua-
cién de estas misma relaciones {en las cuales nadie se detiene
a fijar los ojos, y es muy comprensible: ellas son como el sol,
queman), si no la eternidad de sus efectos: la eternidad del
desempleo y de la mierda. Ese es el centro de la cuestiéon: una
relacién social, aqui una relacién de dominacién, de fuerza, de
explotacion, la que secreta la idea de naturaleza, es considera-
da como el producto de rasgos internos al objeto que padece
la relacién, rasgos que se expresarian y se develarian en prac-
ticas especificas. Hablar de una especificidad de las razas, de
los sexos, hablar de una natural especificidad de los grupos
sociales, equivale a decir de manera sofisticada que una “na-
turaleza” particular es directamente productora de una practica
social y a hacer el impasse en la relacién soctal que esta practi-
ca actualiza. En resumen un seudomaterialismo.

Ahora bien, la idea de naturaleza de los grupos en pre-
sencia evacua el conocimiento de la relacién de hecho con-
centrando la atencién primeramente y luego la explicacion, en
rasgos aislados, fragmentados, presumidos como intrinsecos,
eternos, que serian directamente las causas de una practica,
puramente mecanica en si misma. Es asi como la esclavitud
se convierte en un atributo del color de la piel, y la no remu-
neracion del trabajo doméstico un atributo de la forma del
sexo. O mas exactamente cada una de las multiples obliga-
ciones que imponen estas relaciones precisas que son la es-
clavitud y el matrimonio seria un rasgo natural: la multitud
de estos rasgos naturales vendrian a fundirse para trazar
la naturaleza especifica del grupo social que padece la re-

lacién de dominacion... En este punto preciso se inventa
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la idea de grupo natural: de “raza”, de “sexo”, que invierte el

razonamiento.

Forma actual de la idea de naturaleza en

las relaciones sociales

De las nociones de raza y de sexo podemos decir que son for-
maciones imaginarias, juridicamente validadas y materialmen-

te eficaces. Son tres puntos que vamos a ver sucesivamente. .
A. Los grupos naturales: formaciones imaginarias

Ciertamente no es un azar si las demostraciones clasicas de la
no pertinencia de la nocién de raza, yo diria mas bien de
hecho de la nocién de grupo natural, fueron hechas sobre
categorias naturales poco “distinguibles” y en las cuales las
virtudes de la marca son bastante ambiguas y aun totalmente
evanescentes. Sartre alguna vez en sus Réflexions sur la question
Juve como hoy Ruftié, en De la biologie a la culture, toman el mis-
mo objeto para sostener de un modo inmediatamente convin-
cente el hecho de que las razas no existen. Aunque sus pers-
pectivas sean diferentes, ambos se valieron de un grupo, los
judios, que, cualesquiera que sean el tiempo y el lugar, no se

distingue fisicamente del grupo dominante."” Mostrar que la

" Suponicndo que admitamos este tipo de argumentacion, también podemos no-
tar que la “evidente distincién” entre un tunecino y un holandés es totalmente
invisible para quien no es magrebino o europeo, por mas que pude hablar de cso
y constatarlo en diversas ocasiones. Estas distinciones son cn todo caso mcnores
que las que distinguen entre cllos a las clases sociales o los sexos, en donde el peso,
la talla, etc., son difercnciados.
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creencia en caracteres naturales de la socialidad es ilusoria,
que esta creencia fue construida por una historia coercitiva, es
ciertamente mucho mas facil en el caso en que ninguna
distraccién falaciosa en términos de evidencia y de visibi-
lidad fisica sea posible. La ausencia de criterios visuales
que puedan apoyar un contraataque de los que defienden la
inscripcién natural de los caracteres sociales, ayuda consi-
derablemente en una demostracién por si misma extrema-
mente dificil.

Pero ¢es en el fondo una politica tan buena? Yo no creo
que se puedan romper las ideas preconcebidas y las creen-
cias banales —que van con una bella e inatacable unanimi-
dad en el sentido de una sélida e ingenua creencia en las
“razas” y otros grupos naturales— con una argumentacion
razonable haciendo un llamado a la suspensién del juicio y
a la expectativa de un examen de los hechos. Me parece que
seria mas coherente por el contrano tomar el problema por
lo mas “evidente” a los ojos de los que defienden la natura-
lidad; y no por lo que parece sostener a primera vista la de-
mostracién del caracter ideolégico de la naturalidad; lo “mas
débilmente visible” es una trampa en este campo. Puesto
que uno no se encuentra en un esquema clasico de discusiéon
donde los términos del debate son comunes y las definiciones
aproximadamente compartidas, nos encontramos perfecta-
mente en un conflicto: la idea de naturaleza endodetermi-
nada de los grupos es precisamente una de las formas que
toma el antagonismo entre los propios grupos sociales que
se encuentran alli concernidos... Tratemos primero de des-
pensar como dicen algunos, y tomemos mas bien otra via
que nos pide cuestionar, en su lugar de visibilidad maxima,

las nociones de evidencia mismas.
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No, no es que la raza sea una evidencia puesto que su
aparicion historica es referenciable tanto en el sentido comin
como en las ciencias;" y que, si bien los rasgos fisicos han
llamado la atencién antes o en otra parte, era con indis-
tincién, si se puede decir, y en una actitud no clasificatoria
que se nos volvié dificil de comprender. En pocas palabras,
ellos eran percibidos mas o menos como hoy la calvicie, el
color de los ojos o el calzado: si bien interesantes pero no
discriminatorios.'* Hoy en dia estamos en lucha contra evi-
dencias violentas de las cuales no basta decir que no exis-
ten: las vemos, sacamos conclusiones de ellas: /) clasificato-
rias, y 2) de naturaleza —etapas histérica y analiticamente
distintas como lo vimos a través del paso de la marca con-
vencional a la marca natural, pero actualmente confundidas,
casi sincréticas—. Ademas, estas conclusiones clasificato-
rias no son falsas ya que la gente pertenece de hecho a un
grupo, grupo social que se define por sus practicas en el seno

de una (de multiples) relaciones;"” no es por su pertenencia

' Mc permito remitir a trabajos precedentes (Guillaumin, 1972a, 1972b, 1980).

"' No nos qucda sino intcrrogarnos acerca de una argumcntacion bastante fre-
cucnte, y en investigadores importantes, segin la cual la marca somética llama-
da racial (en realidad el color de la piel) tendria un cardcter de evidencia muy
superior al de la diferencia del color de los 0jos o de los cabellos, ctc., y que por
esto ella tendria un valor discriminatorio al contrario dc cstos ultimos que,
ellos, (cito) “podrian diferir de padre a hijo”. Esto es olvidar, dc manera curio-
samente rapida, que justamente los caracteres “raciales” tales como ¢l color de la
piel pueden ser diferentes entre padres e hijos (en los Estados Unidos, en las Antillas:
a padre blanco, hijo negro). Y esta diferencia es mas importantc quc el matiz
de los ojos o de los cabellos no porque fuera mas visible sino porque cs social-
mente proclamada como racial y reviste un cardcter de violencia cocrcitiva.
Otra vez entonces un ejemplo de lo irreal de las proposiciones que se presentan
como testimonios de simple sentido comun.

"* Puesto quc, repitamoslo, si no hubiera grupo social, el rasgo fisico {cualquicra que

sea) no seria discriminante.
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(construida) que €l se define, a pesar de la percepcion que
nos es impuesta por una aprensién naturalista que sitGa a
la naturaleza somatica de los actores sociales en el origen
de las clasificaciones y de las practicas.

Luego entonces estas clasificaciones son verdad y mentira
a la vez: verdad (un grupo), mentira (la “naturaleza somati-
ca” del grupo), y la mentira se nutre de la verdad. Una apa-
riencia (un color, un sexo...) informa muy bien sobre el tra-
bajo —y aun sobre las tareas en el trabajo-—, sobre el salario
—o el no salario—, y aun, si hay uno, sobre el nivel del sa-
lario. En 1977, por ejemplo, si uno se encuentra en frente de
una mujer, nos encontramos seguramente delante de alguien
que cumple con el trabajo doméstico de manera gratuita, y
probablemente de alguna sin salario igualmente, o a veces en
contraprestaciéon de un salario, limpia fisicamente a los pe-
quenitos y los viejos, al interior de la familia o en los estable-
cimientos publicos y privados, y hay muchas probabilidades
de encontrarse en frente de alguna de esas trabajadoras por
el salario minimo o por debajo de ¢él, es decir las mujeres. No
es una naturaleza, es una relacion social. En 1977 en Francia, si
nos encontramos frente a un hombre del Mediterraneo —y
es a propdsito que no empleo un término nacional, pues la
nacionalidad no tiene nada que ver, mientras que la regién
del mundo es determinada...— hay fuertes probabilidades de
encontrarse en frente de alguno de esos trabajadores con un
tipo de contrato especifico o0 aun sin ninguno, y quiza sin per-
miso de estadia, de alguien que hace mas horas que los otros
trabajadores, y esto en la construccién, en las minas o en la
industria pesada. En breve, delante de un pedazo del muy
constitucional y muy estructural “colchén de mano de obra”,
que componen igualmente 46% de mujeres que tienen acce-
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so a un trabajo salarial. En 1977, si uno se encuentra delante
de un afroamericano, hombre o muyjer, tenemos todas las pro-
babilidades de encontrarnos en frente de algiin empleado en
el terciario y especialmente en los servicios: hospitales, trans-
portes, comunicaciones; y precisamente alguien empleado en
el sector piblico. En 1977 en Francia, si nos encontramos
en frente de una mujer del Mediterraneo, existen todas las
probabilidades de encontrarse delante de alguna que traba-
ja de igual manera en los servicios pero no en el sector publi-
co, si no esta vez en el privado, privado individualizado (un
patrén particular) o colectivo (una sociedad): empleada del
servicio, conserje, empleada de cocina, etc.; en frente de algu-
na que hace en contraprestacion de un salario por debajo del
minimo (como mujer) un trabajo de doméstica (como medi-
terranea) y de manera gratuita el trabajo doméstico. familiar
(como mujer), etc., ver mas arriba.

Estamos entonces en presencia de esos grupos “naturales”
evidentes cuyas practicas, presumidas “naturales” asi como
sus actores, son sélo la actualizacién de una relacién muy so-
cial. Es importante saber como esos grupos se encuentran
reconocidos “naturales” y naturales en principio: “consecuen-
cia légica” de esta naturaleza para unos, que consideran que
uno nace con un lugar y una tarea precisa... o “abominable
injusticia” para otros que piensan que es cruel e injustifica-
ble el confinar en “estratos inferiores” o de cuasi-castas a los
miembros de estos grupos que, los infelices, no tienen la cul-
pa de su pertenencia natural. Si bien la concepcién de lo de-
seable varia, la percepcion del hecho es la misma: hay grupos
naturales. Esto es posiblemente porque la naturaleza, que
nos sirve hoy en dia de dios protector y portatil, es la forma
ideolégica de un cierto tipo de relaciones sociales. Pero tam-
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bién es porque, estrato o casta (“naturaleza” mejor dicho),
uno se detiene en el objeto para rechazar el ver la relacién
que la constituy6.

La idea de especificidad interna, somato-fisiolégica, de los
grupos sociales concernidos es una formacién imaginaria (en
el sentido en que la naturalidad tiene lugar en la cabeza) aso-
ciada’a una relacién social. Esta relacién es identificable a
través de los criterios que anotamos, y que son completamen-
te materiales y delimitables, historicos, técnicos y econémicos.
Estos rasgos son apareados a una afirmacién naturalista cu-
yas contradicciones, silencios logicos y afirmaciones mucho
mas aseguradas en cuanto que reposan sobre implicaciones
no elucidadas, muestran la ambigiiedad y la incertidumbre.
Y el cardcter imaginario de un término de apareamiento es

invisible justamente... gracias a la naturaleza.
B. Formacion imaginana, juridicamente validada

Juridicamente y no, como se pretendié durante un siglo, cien-
tificamente validada. Y los dos términos: “juridica” y “cienti-
fica” forman un doblete en el sistema social. En el caso de lo
natural, lo juridico juega el rol de garantia atribuida teérica-
mente a la constatacién cientifica.

La institucionalizacion, la transformacién de la nocién de
grupo natural como categoria validada a nivel del Estado,
no fue por el hecho del cuerpo cientifico a pesar de todos los
esfuerzos en ese sentido, si no mas bien por el hecho juridi-
co. La raza se convierte en una categoria efectiva legal en
tanto categoria de la naturaleza (categoria de origen no divino y
no socio-humano) a finales del siglo X1X en los Estados Uni-
dos (“Jim Craw laws”), en 1935 en la Alemania nazi (leyes de
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Nuremberg), en 1948 en Africa del Sur (leyes del apartheid).
Estas leyes discriminatorias, interdictivas y segregativas, que
tocan practicamente a todos los dominios de la vida (matri-
monio, trabajo, habitat, desplazamiento, instruccién, etc.),
enuncian los interdictos en funcién de criterios sefalados
como raciales. No es por lo interdictivo que estas leyes son nue-
vas —los interdictos no datan de ayer— sino porque se ins-
criben en la ley de la pertenencia “natural” de los ciudada-
nos. El fracaso de la fabricacién de categorias naturalistas
coherentes por las vias cientificas sélo fue una peripecia su-
perficial en un proceso que demostré que no necesitaba de
ellas: la ley vino a proveer la validacion socioestatal, institu-
cional, que no habia sido producida por el canal por donde
primero se le habia esperado. Sin que por ello de paso, la per-
secucién cese en el campo cientifico mismo.

La gigantesca y grotesca empresa de antropologia fisica
que el nazismo habia perseguido con el fin de enunciar “cien-
tificamente” su “verdad” racio-juridica no era una disfuncién
enigmatica si no el fruto de una logica de relaciones sociales
anteriores que el nazismo desarrollaba. Esta justificacién cien-
tifica proclamada sin cesar y activamente buscada, en todas
las direcciones posibles, se devel6 inasequible como era pre-
visible. Y particularmente inasequible puesto que, al enfocar
una funcionalidad de la nocién de raza, se buscaba una legiti-
macién de orden natural, que suscitara indicios que pudieran
coincidir con una definicién previa de los “arianos” y “judios”
segun el sistema nazi. Los delirios sobre la “naturaleza”, racial
o sexual, de los grupos en presencia, alcanzan en el grupo
dominante volimenes completamente considerables en los pe-
riodos de conflicto abierto o de antagonismo explicito. Ates-

tiguan los trabajos sobre las diversas “razas” humanas en los
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Estados Unidos posesclavistas,'®

sobre los judios en la Alema-
nia nazi, sobre las particularidades de los cromosomas sexua-
les en el conjunto del mundo industrial desde los afios sesen-
tas, y sobre la naturaleza quimio-fisiologica o genética de la
desviacién en la URSS contemporanea. Que sea en los Esta-
dos Unidos, en la Francia colonizadora, en la Alemania nazi,
o en el sistema patriarcal transnacional, sigue siendo imposi-
ble pretender a pesar de los esfuerzos en que fueron —y son—
inverudos considerables medios y grandes energias que la
heterogeneidad humana es demostrada o demostrable.
Luego entonces categoria legal, y categoria natural de 1a ley.
Ya que de ninguna manera se debe a que nos alejaramos del
campo de las ciencias naturales para entrar en el juridico
el que se renunciara a la idea de naturaleza, muy por el con-
trario, se trataba de la misma naturaleza y de una garantia
que enfoca el mismo objeto. La ley mas que la ciencia venia
a servir de testigo y de seguro a la muy utilizable convicciéon del
caracter endodeterminado de los grupos presentes en una
sociedad dada. Esta transferencia muestra que la raza es una
categoria propia a las relaciones sociales, proveniente de ellas
y que regresa a orientarlas. Las relaciones de hecho vienen a
expresarse en una de las formas superestructurales posibles:

instituciones juridicas o ciencia.

C. Formacién imaginaria, juridicamente validada,

malerialmente eficaz

Las mismas ciencias sociales sostienen una relacién de una

extrafia ambigliedad, reticente y a la vez sumisa, con la no-

" Cf por cjemplo (Haller, 1971; Harris, 1968).
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cién de grupo natural. Reticencia en cuanto ellas no admiten
la tesis segtin la cual las razas son, en tanto categoria natural,
una causa eficiente, no mediatizada, de las relaciones socia-
les (los defensores de esta tesis se reclutan mas que todo entre
los fisicos, los antropologos fisicos o los sic6logos). Sumisa en
cuanto aceptan, sin embargo, la idea de categoria natural
pero como abstracta no obstante las relaciones sociales, y pu-
diendo tener una existencia pura en alguna parte. De alli se
desprende una posicion insostenible. Una abstencién total
concerniente a la idea de naturalidad seria mas confortable.
Pero la implicacién ideolégica de la idea de naturaleza (y del
grupo natural de donde se desprende) no puede ser eliminada
de las relaciones sociales donde ocupa —aun si no queremos
verlo— un lugar central. Ideolégicamente escondida (si la
ideologia se esconde bajo la “evidencia”, lo que pienso), la for-
ma “natural”, bien sea de sentido comin o ya institucionali-
zada, esta en el centro de los medios técnicos, de los cuales se
sirven las relaciones de dominacién y de fuerza para impo-
nerse a, y guardar el uso de, los grupos dominados.

Como categoria técnico-juridica, la enunciacion de la
existencia de grupos naturales entra en el orden de los he-
chos materiales. Lo juridico es lo enunciado de las técnicas
ideologico-practicas de la dominacién: lo volvemos a encontrar
entonces como garante privilegiado de lo que es ideolégica-
mente supuesto sin garantia necesaria en las reglas sociales
porque puro hecho de la naturaleza. {Quién puede ir en con-
tra de la naturaleza, ley del mundo, cuya inscripcién por los
hombres no puede ser si no nula o tautolégica? Ahora bien,
en la afirmacién de la especificidad de los grupos, la natura-
leza pasa por la inscripcidn legal, luego entonces ella se afirma
como hecho social al momento mismo en que se pretende el

88



Raza y naturaleza. Sistema de las marcas

origen y la razon de la sociedad humana. Es un juego sinies-
tro de “hariamos como si...”, y en efecto hacemos como si.

En efecto, el caracter natural (la raza, el sexo), al ser cate-
goria legal, interviene en las relaciones sociales como rasgo
coercitivo e imperativo. El inscribe la dominacién en el cuer-
po del individuo, le designa asi su lugar de dominado, pero
no le designa ningin lugar al dominante."” La pertenencia al
grupo dominante se marca por el contrario jun’dicamenfe por
la no-interdiccién practica, la indefinida posibilidad. Expli-
quémonos: legalmente nada le impide a un miembro del gru-
po dominante (que de paso sélo es grupo “natural” por ne-
gacion; de hecho €l no es nz esto nz aquello), nada le impide
entrar en la practica de las categorias dominadas, ¢l puede vol-
verse obrero agricola temporal, cocer a domicilio, puede tam-
bién lavar la ropa gratuitamente a todo el grupo doméstico, ser
pagado por dactilografiar, no ser pagado por criar, alimen-
tar, lavar y cuidar a los nifios, alli s6lo encontrara, aparte del
poco salario o de su ausencia total, el sarcasmo, el desprecio
o la indiferencia; en todo caso no se le impedira hacerlo y de
hecho €]l no lo hara: es pura ilusién mental. Pues: /) si en efec-
to nadie se lo impide, 2) nadie se lo impone; las dos proposi-
ciones sélo tienen sentido reunidas, ambas son importantes y
van juntas.

Mientras que todo es un impedimento para los miembros
de los grupos dominados: ) Efectuar, en contraprestacion de un
salano, los trabajos que son socialmente definidos por el hecho

mismo que son cumplidos en una relacién donde su gratuidad

'” Es en este punto preciso que interviene la ruptura con el sistema tradicional de
las marcas que, convencionalmente, se aplicaba a todos los grupos en presencia.
El grupo de los esclavos, ¢l de las prostitutas deportadas, ¢l de los condenados, sc

sitian cn una zona mixta: la marca cn ¢l cuerpo sélo ¢s impucsta a los dominados.
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es impuesta, y 2) entrar en ciertas instituciones del Estado o de
la religién que les estan prohibidas. Y no hablemos aqui ni
siquiera de barreras costumbristas, tan eficaces para bloquear
el acceso a los altos salarios, a la independencia personal o
la libertad de movimiento. Los dominados se encuentran en la
situacion simétrica e inversa a la de los dominantes, ya que:
1) todo les impide ciertas practicas, y 2) todo les impone por el
contrario hacer el trabajo doméstico de manera gratuita, de ser
mano de obra, de recibir el salario minimo (y por debajo del
salario minimo), etc. Y esto, con un arsenal de medios que

incluye lo juridico.

Conclusién

La invencién de la naturaleza no puede estar separada de la
dominacién y de la apropiacion de los seres humanos. Ella
se desarrolla en ese tipo preciso de relaciones. Pero la apro-
placién que trata a los seres humanos como cosas y saca di-
versas variaciones ideoldgicas no es suficiente por si sola para
inducir la idea moderna de grupo natural: después de todo
Aristoteles hablaba ciertamente de la naturaleza de los escla-
vos, pero no con el significado que le damos hoy a este tér-
mino. El término raturaleza aplicado a un objeto cualquiera
enfocaba su destinacién en el orden del mundo; orden regu-
lado entonces teologicamente. Para que nazca su sentido mo-
derno hace falta alli otro elemento, un factor interno al obje-
to: el de determinismo endégeno, que introduce el desarrollo
cientifico, que vendra, juntandose a la “destinacién”, a for-
mar esta nueva idea, el “grupo natural”. Pues a partir del si-
glo XVv1iI sensiblemente se deja de recurrir a Dios para expli-
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car fendmenos de la materia y se introduce el analisis de las
causas mecanicas en el estudio de los fenémenos, primero fi-
sicos, luego vivos. Lo que estaba en juego de hecho era la con-
cepcidon del hombre, y el primer materialismo sera mecani-
cista en el transcurso de ese mismo siglo (¢f L’homme machine
de La Mettrie).

Si lo que esta enunciado bajo el término “natural” es la
pura materialidad de los objetos implicados, entonces nada
menos natural que los grupos en cuestién que, precisamen-
te, estan constituidos por un tipo preciso de relacién: la rela-
ci6n de poder, relaciéon que los constituye en cosas (a la vez
destinadas a y mecanicamente orientadas), pero que los cons-
tituye ya que sdlo existen como cosas en esta relacion. Son las
relaciones sociales en que se comprometieron (la esclavitud,
el matrimonio, el trabajo inmigrado...), las que los fabrican
como tales a cada instante; fuera de estas relaciones ellos no
existen, ni siquiera pueden ser imaginados. Ellos no son datos de la
naturaleza sino mas bien datos naturalizados de las relaciones

sociales.
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EL SILENCIO DE LA NACION.
LAs “VIEJAs COLONIAS’® COMO LUGAR
DE DEFINICION DE LOS DOGMAS
REPUBLICANOS (1848-1905)"

Myriam Cottias

Cec qui se crée dans 'habitude de la vie en commun,
volontairement acceptée ou non,
ce n’est pas un lien de servitude mais un lien d’amour
Senghor, La France impériale, 1945"

Mientras que la abolicién de la esclavitud debia permitir
“la entrada de los hermanos esclavos a la gran familia nacio-
nal” en 1794 y 1848, simultaneamente los actores coloniales
no encontraban mas su lugar en el discurso sobre la Nacion.
Las sociedades provenientes de la primera colonizacién cam-
biaron de denominacién y de estatus: jse convirtieron en las
“antiguas Colonias” y fueron borradas de la historia nacional!*
Si bien las intricadas relaciones entre las colonias y la metré-
poli habian sido estrechas en el siglo XVIII, principalmente
durante la Revolucién francesa, si bien hasta 1848 el problema
de la esclavitud fue debatido por los mas grandes hombres
politicos, la abolicién sentaba las bases de la desaparicion de

* Texto original: “Le silence de la nation. Les ‘vieilles colonies’ comme licu de
définition des dogmes républicains (1848-1905)", Outre-Mers. Revue d’Histotre,
nums. 338-339, 2003, pp. 21-45. Traduccion de Nadia del C. Morales M., con
¢l apoyo del Centro de Estudios Mexicanos y Centroamericanos.

“Lo que se crea por el habito de la vida en comin, voluntariamente accptada o

no, no ¢s un lazo de servidumbre si no de amor”.

Yves Bénot (1987) desarrolla la idea de la historia “amnésica” en lo que se refiere
a Haiti.
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las colomas del debate politico y del relato histérico. Ellas
eran desvanecidas en un momento en que la historia tenia
por tarea la definicién de la Nacion. “;Hubiese sido este
gran acto, de alguna manera, el Gltimo grito de la vida exte-
rior de nuestras Colonias? ;Por qué, salvo raras excepciones,
la indiferencia reemplazé la ardiente solicitud de las cuales
antes eran objeto?”, se interroga en 1858 Le Pelletier de Saint-
Rémy (1858) en la Revue des Deux Mondes.

En efecto, el estatus de las colonias en el discurso sobre la
Nacién francesa que se desarrolla desde 1830 cuando la his-
toria se convierte en una institucién nacional, segin la f6rmu-
la de Augustin Thierry,’ a la postre de la guerra de 1870 —en
el momento en que la historia participa en la identidad na-
cional (Saignobos, 1982; Noiriel, 1998)— era poco discuti-
do. En este periodo de institucionalizaciéon de la memoria y
cristalizacion de la relacién con el pasado, el lugar atribuido
a las colonias en la historia del establecimiento de la Repu-
blica y de sus valores era minimo. Ellas no estaban presentes
en esos textos de historia, tan importantes en el siglo XIX para
la transmisiéon de esta memoria francesa (Joutard, 1993),
difundida en realidad por via escolar a partir de 1865 gracias
a Victor Duruy. Esta Francia fundada por los historiadores
del siglo XIX, por la revoluciéon que simbolizaba su espiritu
{Michelet, 1952) y que daba por sentada la unidad de la na-
ci6n emancipada (Mélonio, 2001: 138), ignoraba casi com-
pletamente a las colonias en el momento en que éstas interro-
gaban e ilustraban los dogmas fundamentales de la Republi-
ca: “Libertad, igualdad y fraternidad”, revelando asi todos
sus avatares.

* Gitado por Picrre Nora cn su articulo sobre “L'histoire nationale”, en André
Burguicre (1986).
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Libertad y exterioridad nacional

Libertad de los esclavos y silencios de los historiadores

de la Repiiblica (siglos XIX y XX)

En el corazén de la tormenta revolucionaria, Francia fue
conducida a abolir la esclavitud el 4 de febrero de 1794,
bajo la presion de los sucesos de Santo Domingo. Recorde-
mos los hechos. En 1791 Santo Domingo era ain la “Perla
de las Antillas”. Era incluso “el punto mas floreciente y pros-
pero del globo” (James, 1980), que en 60 afos se convirtié
en el esplendor colonial de Francia. Al final de ese siglo ase-
guraba 79% de la produccién de azucar, la mayor parte de
la produccién de café y recibia 71% de los navios que nave-
gaban en linea recta hacia las colonias francesas. También ga-
rantizaba el excedente comercial de su metrépoli: “En 1785,
Francia recibia de las colonias 218 millones de toneladas de
azucar, café, cacao, madera de las islas, indigo, etc.... De los
218 millones, Francia consumi6 apenas 171 millones, el res-
to fue exportado después de haber sido tratado en la metré6-
poli” (Jaures, 1901).

Esta expansién econémica acelerada estuvo acompaiiada
de un importante desarrollo de la poblacién, casi 17 veces
mas numerosa que en 1713, sobre todo por la trata de afri-
canos. En efecto, 89% de los habitantes son esclavos y 5%
pertenecen a la clase de los “Libres de color”, mientras que
6% restante son catalogados como “Blancos”. Es en 1791,
en el momento en que la Revolucion francesa refuerza las
luchas intestinas y politicas entre los grupos de los lbres
(“Blancos” y “de color”), que en la noche del 21 al 22 de

93



Myriam Cottias

agosto, los esclavos de Santo Domingo se sublevan contra
los colonos franceses. La revolucién, organizada por un jefe
negro, Toussaint-Louverture, se extiende rapidamente por
toda la isla. Se le pide a Sonthonax, comisario civil, que
declare la abolicion de la esclavitud, lo que finalmente hace
el 29 de agosto de 1793 en el Norte. Sucedera lo mismo el
21 de septiembre en el Occidente y el 21 de octubre en el Sur.
El 4 de febrero de 1794, al unisono, la Convencién abolia
por primera vez la esclavitud en la totalidad de las colonias
francesas.

Yves Bénot fue quien primero denuncié la omisién de los
acontecimientos de Santo Domingo en las obras consagra-
das a la Revolucién francesa, pero es posible seguir este ana-
lisis poniendo en perspectiva los relatos amnésicos que él cri-
tico con la elaboracién de la definicion de la Nacién durante
el siglo XIX, en su dimension territorial y étnica. En efecto, al
hacer un recorrido por los textos de los historiégrafos, pode-
mos darnos cuenta que el campo semantico concerniente
a la nacion comprende nociones frecuentemente poco sefia-
ladas’ y que so6lo pueden ser reveladas por un analisis sincré-
nico de la historia de la metrépoli y de las colonias. Al cam-
biar la perspectiva, al interrogar las fuentes desde un punto de
vista “colonial” (a la vez como “lugar desde donde se habla”
y como analisis de las fuentes de la metrépoli a partir de las
colonias), es posible restablecer la participacién y la importan-
cia de las colonias en la historia nacional. Este procedimien-
to permite de esta manera explicitar los silencios y mostrar

* No obstante ver los trabajos de Emmanuelle Saada cuya ultima publicacion re-
toma cicrtos puntos desarrollados aqui desde el punto de vista de las “vicjas colo-
nias” (Saada, 2003).
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que las colonias dibujaban lineas de fractura del universalis-
mo republicano.’

Sin lugar a dudas es a partir de los silencios alrededor
de la revolucién en Santo-Domingo (Trouillot, 1995) y de la
participacién de las colonias en la Revolucién francesa que
son revelados los impensados de la Republica. Fueron los mis-
mos del siglo XIX al XX. Si bien no hay una historia incorrec-
ta de las ideas, segtin la expresion de Immanuel Wallerstein
(Balibar, Wallerstein, 1992), jes cierto que los valores dogma-
ticos de la Republica tal como se acordé entenderlos, omitian
la importancia de los hechos coloniales atin cuando estos po-
dian nutrir una reflexién sobre la emancipacion considerada
por Michelet, Guizot, Augustin Thierry, como el motor de
la historia!

Por eleccion epistemoldgica y no por ignorancia, L'Histoire
de la Révolution frangaise de Michelet, publicada entre 1847
y 1853, es un ejemplo de ello. Michelet describe en apenas
14 lineas la rebelién de los esclavos de Santo Domingo. Esta
no es presentada como la conmocién de un yugo indigno, ni
aun como la reivindicacién de una libertad justa. Bajo su plu-
ma, este levantamiento aparece mas bien como un riesgo de
peligro para la metrépol francesa cuyos enemigos esperaban
su debilitamiento; se convierte casi en un avatar de la con-
trarrevolucién. Era simplemente “la guerra de salvajes mas
espantosa que jamas se haya visto” (Michelet, 1952). Michelet

no aborda ni la accién de la Sociedad de los Amigos de los

* “The colonies of France, England and the Netherlands  more ambivalently, of
Spain and Portugal  did more than reflect the bounded universality of metro-
politan culture: they constituted an imaginary and physical space in which the
inclusions and cxclusions built into the notions of citizenship, sovereignty, and
participation were worked out” (Cooper, Stoler, 1997: 3).
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Negros, creada por Brissot de Warville, ni1 la problematica
de los derechos civiles de los “libres de color” que agitaba
a partir de abril de 1790 tanto a la Asamblea Constituyente
como al pueblo parisiense (James, 1980);° asi como hace el
impasse sobre el partido de los colonos reunidos en el Club
Massiac y su arresto gracias al decreto del 9 de marzo de
1794 (Gauthier, 1995: 205). Mucho menos evoca lo que es
convenido llamar la “primera abolicién de la esclavitud” en
las colonias francesas, el 4 de febrero de 1794. Sin temor a las
paradojas y en una sorprendente inversién de los conceptos,
Michelet anota lo siguiente para el afio 1793: “Nantes, bien
opulenta por la trata, rica, espléndida en 1789, al hablar
tanto de libertad, vio con terror a Santo Domingo hacer eco
de sus palabras, y fue de repente sumergida en un mundo de
refugiados que llegaban de América. Habia un buen niimero
de negros; la ciudad los enrolé e hizo de ellos excelentes es-
cuadrones, muy valientes, pero muy feroces, terribles princi-
palmente para las prisioneras. Los negros decian: ‘esas son
nuestras esclavas’” (Michelet, 1953: 725).

De Michelet a Renan, pasando por Augustin Thierry,
Guizot, Mignet, los sentimientos de solidaridad anclados
en “la lucha del pueblo”, en “la lucha de las clases” y de las
“razas”, presiden a la definicion de esa entidad, subjetiva y
empirica a la vez, que es la Nacién. Sin embargo, la célebre
definicién de Renan (“una nacidn es ante todo un alma, un
espiritu, una familia espiritual, que resultan del pasado de

los recuerdos comunes, de las glorias comunes, a veces de los

* La Comuna de Paris organiz6 una manifestacion por “los Derechos del hombre
y del ciudadano de color. Vivir libre o morir”, el 8 de junio de 1794, un bautizo
de la libertad que acabé con la promesa de la abolicion de la esclavitud, el 12 de
junio de 1794... Véase Florence Gauthier (1995: 202).
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duelos comunes,... resultantes, digo, del pasado de los re-
cuerdos comunes, y del presente por el consentimiento de
las poblaciones” (1992)) no incluye a las colonias aun cuan-
do éstas ilustraban esa epistemologia.

Hay que esperar la publicacion de L’Histoire socialiste,
bajo la direccién de Jean Jaures, para encontrar modificacio-
nes, timidas y semanticas. Por ejemplo el término “négres” es
sustituido por el de “noirs”.” No obstante, el método dialéc-
tico de la historia y la denunciacién de la explotaci6n del pue-
blo son reservados para las masas campesinas en el siglo xvii,
para las obreras y proletarias en el XIX y principios del XX. En
esta postura republicana y socialista, si, en efecto, la esclavi-
tud y su abolicién tienen su lugar al igual que la sublevacién
de los esclavos de Santo Domingo (a diferencia de los rela-
tos histéricos de los padres de la historiografia de la Nacién
francesa), este lugar se justifica solo en relacién con la enti-
dad “Francia”. El reconocimiento de una reivindicacién legi-
tima de independencia por parte de Haiti no impide un error
de datacién (1826 en vez de 1825) y da lugar a un resumen de
los hechos histéricos que resalta mas la reparacién que se le
debia a los antiguos colonos expulsados de Santo Domingo,
que la independencia del primer Estado negro del mundo.
La posicién nacional prima sobre el analisis de las relaciones
de fuerza entre el Occidente y las colonias, que se hubiera po-
dido esperar de una histona socialista: “El gobierno regulé
como mejor pudo los intereses nacionales y particulares, las
dificultades provocadas en Santo Domingo desde 1814, a
causa del regreso de los antiguos colonos expulsados por los
negros que el general Leclerc, emisario de Bonaparte habia,

’ Que se traducen por la misma palabra “negro” en espafiol (N.T.).
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de paso, sobreexcitado y provocado en 1802. Se reconoci
la independencia del gobierno y se hizo pagar derechos por
el monto de 150 millones para indemnizar a los colonos...”
(Jaures, 1901).

Entre un medio y completo silencio pero siempre en un
republicanismo proclamado, se sitta la Histoire de la France
contemporaine de Ernest Lavisse, escrita en colaboracién con
Philippe Sagnac y Charles Seignobos (para el tema que nos
interesa). Al igual que en los textos anteriores, la libertad rei-
vindicada y ejercida sobre el territorio nacional se encuen-
tra magnificada toda vez que, desde la mitad del siglo XIX,
el espacio en el seno del cual se pensaba la unificacion de la
Nacién fue globalizado por el desarrollo de los tranvias. El
combate contra la esclavitud es valorado cuando se desarro-
lla en un marco nacional restringido, cuyas fronteras pueden
fluctuar segiin una proximidad geografica inmediata o segun
una concepcidn filoséfica de la libertad comprendida como

la lucha contra la tirania. Asi, leemos que

el 13 de agosto de 1792, mientras los aliados avanzaban cn
la regién de Champagne, la Comuna de Paris, confiada
en la victoria, decfa: “al renunciar a todos los proycctos de
la conquista, la Nacién no ha renunciado al suministro
de socorros para las potencias vecinas que descarian librar-
se de la esclavitud”. Mas tarde, ¢l 26 de agosto de 1792, 1a
Asamblca legislativa, a quicn sc le habia hecho la solicitud
de acordar el titulo de ciudadano francés a todos los filo-
sofos extranjeros que habian defendido con valor la causa
de la libertad y que habian merecido bien de la humanidad
otorgaba este honor a George Washington y a Thomas
Painc, libertadores de los Estados Unidos, al apéstol de
la abolicién de la esclavitud William Wilbcerforce (Lavisse,
Sagnac, 1920; Wahnich, 1997).
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Entre esas dos fechas, los esclavos de Santo Domingo se
habian sublevado pero en el relato cronolégico de los he-
chos revolucionarios esta rebelién no fue tomada en cuen-
ta. Si los contemporaneos lo ignoraban, los historiadores, lo
ocultaron. Su objetivo no era reconstruir una secuencia histo-
rica alrededor de la lucha contra la esclavitud y por la liber-
tad que incluia a los primeros involucrados: los esclavos, pues
éstos constituyen, posiblemente, una alteridad en el discurso
sobre la Nacion. La lucha contra el sometimiento y por la
libertad era el emblema de la Republica fuera de la historia
colonial. En efecto, seria inexacto pretender que la cuestion
de la esclavitud no aparece nunca en esos relatos histéricos.
Pero en Michelet, Augustin Thierry o Renan, el referente de
la esclavitud es antiguo y no cplonial. Su contrapunto, la Li-
bertad, que pertenece a la matriz de la Republica, y la proxi-
midad de origen cultural y casi étnico (en el sentido reciente
y no moderno del término),’ son reafirmadas por Michelet:
“Cuando los esclavos o manumisos gobiernan el Imperio,
cuando se llaman Térence, Horace, Phédre, Epictéte, es difi-
cil no extender la fraternidad al esclavo” (Michelet, 1952). Si
la esclavitud da lugar a un razonamiento moral, como en el
Manuel Républicain de I’homme et du citoyen, publicado por pri-
mera vez en 1848, la matriz de anélisis es siempre la anti-
giedad (Renouvier, 1904: 159).

En el capitulo titulado “decretos humanitarios” pro-
mulgados por el gobierno de la Segunda Republica, Charles
Seignobos inscribe cronolégicamente la aboliciéon de la es-
clavitud en el centro de una serie de reformas que suprimen

el juramento para los funcionarios del orden administrativo

* Como fuc discutido por Gérard Noiriel (2001: 147-165).
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y judicial, las penas corporales y la exposicién publica, las
leyes sobre la prensa, la detencién fisica y la detencién por
motivos de culto. Ninguna mencién indica el alcance huma-
no de semejante medida. Los términos del texto oficial que
declara que la esclavitud es un “atentado a la dignidad huma-
na y una violacion del dogma republicano Libertad, Igual-
dad, Fraternidad” son, simplemente, retomados.

La cuestién de la abolicion de la esclavitud es de nuevo
abordada por Seignobos en el capitulo sobre “la politica co-
lonial”. El se apoya en un numero restringido de estudios
cuyas referencias son a veces erroneas.” Dos elementos son
llamativos en este texto: por un lado, esta abolicién no da
pie a ningin desarrollo humanista sobre el sometimiento y
la libertad; por el otro, sus consecuencias en la historia poli-
tica de la Republica no son indicadas. Que los antiguos escla-
vos se vuelvan franceses, que sean electores y elegibles: nada
de eso es anotado. Siguen siendo caracterizados de mane-
ra indiferente como “négres”, “noirs” o “gentes de color”.
El alejamiento de las colonias o aun su exclusion efectiva de
la historia nacional es consumada en esta época: “La Revo-
lucién de 1848 trastorné la vida de las colonias. El gobierno
provisional abolié la esclavitud... La noticia consterné a los
criollos; en las Antillas, los negros manumisos subitamente

se agitaron, incendiaron viviendas y masacraron a los blan-

cos” (Lavisse, 1920).

* Se trata entonces de la obra de Jules Duval, publicada en 1864, y no de la de
G. Duval, publicada en 1884. De hecho él se apoya en obras antiguas con res-
pecto a la fecha de publicacion de este tomo. Son utilizadas principalmente,
la Revue Coloniale, entre 1843 y 1858 que se convierte entre 1859y 1860 en la Revue
Algérienne et Coloniale; pero no sus avatares, a saber: la Revue Maritime entre 1856 y
1914 (Lavisse, Seignobos, 1921).
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Este alejamiento de las colonias con respecto al conjun-
to nacional es ain mas claramente expresado en la Histoire
sincére de la Nation frangaise (Seignobos, 1982). Es creado alre-
dedor de consideraciones “raciales” en el sentido actual del
término, en contradiccién con los dogmas republicanos con
los cuales, sin embargo, el conjunto nacional comulga. El
“prejuicio de color”, elaborado en el seno de las sociedades
esclavistas, era ratificado y legitimado de forma extrana por
sus escritos. Si la idea preconcebida de Seignobos es “mos-
trar lo que fue creado en Francia y lo que fue imitado del
extranjero, para poder distinguir la tradicién indigena de las
importaciones de afuera”, su conclusién es que “el pais que
desde hace diez siglos lleva el nombre de Francia, es habi-
tado por varios pueblos, todos de raza blanca, pero de ori-
genes muy diferentes, de los cuales no sabemos ni siquiera
los nombres” (Seignobos, 1982).'" De esta manera tenemos
solo una Nacion francesa definida y aiin enraizada en el terri-
torio de la metrépoli, una nacién que es, segin la famosa
férmula de Renan, “una comunidad de seres que viven en
un mismo territorio”. El mestizaje, el caracter mixto de los

»ll

pueblos y de las “razas™' que componen Francia, celebra-
dos por los historiégrafos de la Nacién francesa, son consi-
derados solamente en un marco europeo restringido. Y si
Renan “concibe una humanidad homogénea en el futuro,

donde todos los nachuelos originarios se fundirdn en un

"'8i Ja introduccién a la Histoire universelle de Michelet no indica claramente el
“color” de la nacién (“Francia no es una raza como Alemania, €s una nacion”),
en contraposicion, se puede deducirlo. “Mientras que la civilizacién encierra el
mundo barbaro en los invernaderos invencibles de Inglaterra y Rusia, Francia
agitara Europa en toda su profundidad” (Michelet, 1879: 460, 470).

"' Véase el capitulo V de Noinel (2001).
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gran rio, y donde todo recuerdo de los diversos origenes se
perdera”, eso es “apartando las razas completamente infe-
riores cuya inmision en las grandes razas no haria si no en-
venenar la especie humana” (Renan, 1856: 222), como lo
escribe a Arthur de Gobineau a propésito de su libro sobre
Les inegalités des races. En su obra titulada La réforme intellectuelle
¢t morale, su pensamiento se vuelve sistema: “la regeneracién
de las razas inferiores o envilecidas por las razas superiores
esta en el orden providencial de la humanidad... La natu-
raleza hizo una raza de obyeros, es la raza china... sin casi
ningun sentimiento de honor...; una raza de trabajadores de
la tierra, es el negro; sea bueno y humano con él y todo es-
tara en orden; una raza de amos y de soldados, es la raza
europea” (Renan, 1947)." La superposicién entre territorio
y entidad politica, social y étnica (en un sentido “racial”) pa-
rece perfecta. Se comprende mejor el hecho que la Republi-
ca no pudiese integrar las Colonias en el “Nosotros nacional”
al ser esta causalidad expuesta como “natural”.

Asi, con semejante definicién de la Nacion, las colonias
de las Antillas y de Reunion fueron excluidas del dominio
historiografico: ésta, anclada en el territorio hexagonal, y a
pesar de ser de origenes diversos, era “blanca” en su dimen-
sién “étnica”. La memoria nacional, vehiculada por la es-
cuela a partir de mediados del siglo XIX, justo después de
la segunda abolicién de la esclavitud y de la adquisicion de la
nacionalidad francesa por parte de los antiguos esclavos, se
trasmitié de generacion en generacion, amputada de su his-
toria colonial. La exclusién de los habitantes de las “viejas

colonias” (Guadalupe, Guyana, Martinica y Reunién) del

 Véase Aimé Gésaire (1955).
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arquetipo nacional, perduré asi hasta el periodo contem-
poraneo.

Desde Michelet hasta Braudel," se encuentra, en efecto,
esta superposicion entre la Francia como entidad politico-
cultural y su territorio. La cultura politica heredada de la
Revolucion permanecié globalmente inscrita en el marco
nacional. Fernand Braudel consagra un solo capitulo a los
“extranjeros” en el ultimo tomo de Lidentité de la Fance, forzan-
dose casi a proyectar esta dimension de Francia. En definiti-
va, las Colonias, la esclavitud y su abolicién no pertenecen a
la memoria colectiva francesa: no hay “huellas memoriales”
de eso, seglin la expresidon de Gérard Noirtel (1998). Debo
ademas anadir como prueba adicional que en esta historia
de Francia a través de la memoria, que es la obra dirigida por
Pierra Nora, Les Lieux de mémorre (1986), ningin articulo es
consagrado al dominio colonial, ni a la abolicién de la escla-
vitud. Ocurre lo mismo en la Histoire de France dirigida por
André Burguiére y Jacques Revel (1993), en donde las colo-
nias, la esclavitud y su abolicién sélo aparecen una vez, en
un articulo consagrado a la ciudad de Nantes. En cuanto a
los textos escolares, hasta nuestros dias, solo es furtiva la ma-
nera como estos temas son abordados alli. Philippe Joutard
propuso por primera vez la introduccién de una leccién so-
bre la esclavitud que trata en los manuales de los colegios,
y €l cuenta la forma en que esta iniciativa fue mal vista. En
vez de tomar en cuenta el valor de esta historia, se temia que
justificara el desarrollo del “comunitarismo” al interior del

pais de los Derechos Humanos. ..

" Que declara su “amor por Francia”, citado por Paul Ricocur (1990).
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De la abolicion de la esclavitud a la exierioridad nacional

Excluidas de la Nacién francesa, las Antillas y Reunion fue-
ron remitidas en el siglo XIX a su estatus colonial, mientras
que mas o menos en la misma época se elaboraba un domi-
nio historiografico propio para las colonias. Con motivo de
la Exposicion Universal de 1851, se les concede un estatus
histérico a las “viejas Colonias” pero como colonias: un “cua-
dro de vicisitudes que padeci6 su organizacién a partir de
1789” es propuesto “para hacer comprender al lector la si-
tuacién de éstas”."

Sin embargo, ain en el dominio colonial, estas “viejas
Colonias” encontraron muy dificilmente su lugar. En efecto,
a partir de la colonizacién de Argelia, pero mas aun de Afri-
ca y Extremo-Oriente, la constitucién de una historia colo-
nial se hace al margen de ellas. Esta tendencia es validada
progresivamente, sea en la obra de Maxime Petit (1906) ti-
tulada Les colonies frangaises o en el curso de historia colonial
fundado el 23 de enero de 1906 por los gobernadores-gene-
rales de Indochina y Madagascar en la Universidad de Paris.
Alfred Martineau, quien inaugur6 el 4 de mayo de 1921 en
el Colegio de Francia un curso de historia colonial, organiza
10 afios mas tarde en Paris el Primer Congreso Internacio-
nal de Historia Colonial. Las “viejas Colonias” no aparecen
alli. Segun la reconocida regla de la utilidad comercial de
éstas; jlas Antillas y Reunién no le interesan mas a la metro-
poli porque el azucar de cafia se volvié muy caro! Las “vie-

jas Colonias” se encuentran entonces excluidas tanto del

"" Comisién Francesa sobre la Industria de las Naciones, 1858.
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campo colonial como del dominio nacional. La Exposicién
Universal de 1889 lo expresa particularmente bien. Mien-
tras que las misiones del Ministerio de la Marina y de las
Colonias hacen reportes sobre las riquezas etnograficas, bo-
tanicas, industriales y comerciales, “con el fin de introducir
en todas las colonias francesas los vegetales productores de
materias primas requeridas por el comercio y la industria”,
Martinica propone el cuadro conmovedor de una sociedad
que tiene otras aspiraciones: solamente planes de escuela,
cuadernos de tareas de nifias y nifios, asi como “trabajos
manuales” la representan, simbolizando su deseo de inte-
gracién y su adhesion a la escuela republicana (Exposicién
Universal de 1889, 1889: 71-72).

La ambigiiedad de la posicion de las “viejas Colonias” se
encuentra toda alli: ni nacionales ni completamente colo-
niales. Su participacién en la historia nacional y principal-
mente en la Revolucién francesa, aunque callada por los
historiadores, determiné una relaciéon propia al Estado. Un
Estado que se distingue de la Nacién, segiin una diferenciacién
introducida por juristas como Pierre Louis-Lucas, Charles
Eisenman o Tolédano' y que la historia de las “viejas Colo-
nias” aclara singularmente. Si bien ellas estan ausentes de la
Nacién, que es una concepcién global de orden a la vez his-
térico y sentimental, son partes integrantes del Estado, que
es la forma institucionalizada del poder (Leclerc, 1992: 81).

" La diferencia con Guadalupe es, de paso, interesante pues esta colonia presenta
inicamente objetos caribes o de artesania reciente.

'* “En el periodo entre la primera y la segunda Guerra Mundial, eminentes juristas
se csforzaran sin embargo por poner en circulaciéon nuevos términos, para evitar
confundir la pertenencia al Estado con la pertenencia a la Nacién. Unos propo-
ncn la palabra estatalidad (étatialité) (Louis-Lucas), otros el de fidclidad (allégeance)
(Eiscnmann) o de nacional dc (ressortissance) (Tolédano)” (Noiricl, 2001: 165).
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La presencia de las Colonias en la escena politica hexagonal
a través de sus representantes y por el eco de los trastornos
politicos que se desarrollaban en su interior, gener6 relacio-
nes privilegiadas y particulares con el Estado. En momentos
de ruptura politica en la metrépoli, como durante la Revo-
lucién, ellas impusieron la valorizaciéon de su situaciéon y de
sus reivindicaciones. Su implicacién forzo la estructuraciéon
de mecanismos institucionales singulares. A través del cues-
tionamiento politico que su situacion dirigia a las nociones
fundadoras de la Republica, ellas y sélo ellas, impusieron asi
la aceptacién de las adquisiciones republicanas fundamen-
tales en el plano constitucional, como la libertad. Su viejo
pasado colonial, su participacién en el acontecimiento poli-
tico central de finales del siglo X V111, asi como la conmocién
econdémica y filoséfica ligada a Santo Domingo vy la refle-
xi6n aboliciomsta del siglo XIX, las condujeron a adquirir
un estatus singular en el conjunto colonial francés. Desde la
Constitucion del 22 de agosto de 1795, en el articulo 6, esta
escrito que “las Colonias francesas son partes integrantes de
la Republica, y estan sometidas a la misma ley constitucio-
nal” y, en el articulo 7 que “ellas estan divididas en departa-
mentos”. A pesar de los avatares constitucionales de 1799
(art. 91) a 1830 (art. 64), que les daban nuevamente un esta-
tus de exterioridad nacional, la Constituciéon de 1848 incluye
en los representantes del pueblo, los de Argelia y los de las
colonias francesas. El lazo constitucional establecido entre
las “viejas Colonias” y las instancias politicas durante la Re-
volucién padecié muchos avatares a la postre, pero la liber-
tad y la ciudadania para sus habitantes, en la igualdad y la
fratermdad, fueron proclamadas alli en 1848, sin segunda
remision. El Senado consulto del 7 de abril de 1854 que re-
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gula la constitucion de las colonias de Martinica, Guadalupe
y Reunién sostiene, en efecto, como disposicidn en su articu-
lo primero, aplicable a todas las colonias que, “la esclavitud
no puede ser restablecida jamas en las colonias francesas”.
Asi, en un proceso contradictorio de distanciamiento y de
inclusion de las “viejas Colonias”, lo que la Nacion rechaza-

ba parecia garantizarlo el Estado.

Igualdad y fraternidad: el trueque colonial

En el despliegue del discurso republicano de mediados vy fi-
nales del siglo XIX, esta contradiccién y estos limites no apa-
recieron inmediatamente pues se escondian bajo el velo de
nociones filoséficas admitidas sin ser precisadas. La “igual-
dad” y la “fraternidad” establecian los términos del trueque
republicano propuesto por el Estado a las “viejas Colo-
nias”. La Republica tenia como equivalentes “humanidad”,
“civilizacion” y “progreso”, y por traduccion colonial “asi-
milaciéon”, “nacionalidad” y “ciudadania”. Estos términos
parecian definir los contornos de una nacién unificada mas
aun cuando, segin los hombres politicos, la abolicién de la
esclavitud que expresaba los principios del derecho natural,
purificaba y regeneraba las colonias. Asi, la Republica les
otorgaba la entrada en la gran familia nacional ya que al
igual que con el suelo de Francia, el simple contacto con su

suelo comunicaba la libertad.'” La emancipacion de los es-

' Articulo 7: “el principio que el suelo de Francia libera al esclavo que lo toca, es
aplicado a las Colonias y posesiones de la Republica”, Decreto de abolicién de l escla-
vitud. “Sostendran la aplicacion de cste principio en favor de todos los negros dec

las islas cxtranjeras que abordaran la colonia, incluso, por supuesto, quicnes sc
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clavos era un “gran acto de reparaciéon de un crimen de lesa
humanidad” (Schoelcher, 1948: 166), una “gran deuda de
Francia con la humanmdad”, cuando 1848 marcaba una fe-
cha memorable que Ledru-Rollin llamaba: la gran reparacion
(Schoelcher, 1874). Por primera vez la nocién de “crimen
contra la humanidad” era establecida. Con esos diversos ti-
tulos, la esclavitud era un nudo entre las “viejas Colonias” y
Francia. Esta experiencia historica de dos siglos y medio in-
fluia en sus relaciones con la metrépoli. Parecia darles los me-
dios para fundirse en las imagenes ideales de la Republica
cuando en realidad van a experimentar sus limites.

El experimento de estas matrices ideales en el contexto co-
lonial permite en efecto revelar toda su polisemia. El estudio de
las colonias muestra toda su plasticidad, pues, detras del tér-

mino mismo de “colonias” se escondian diferentes acepciones.

Abolicién, cwilizacidn, colonizacion para
los republicanos (1848-1868)

La abolicién de la esclavitud permitia, segun republicanos
tales como Victor Hugo, favorecer “el mejoramiento de la
raza humana” (Gerville-Réache, 1879). La libertad estimu-
laba en los hombres el desarrollo de cualidades y la erradi-
cacion de los vicios engendrados por el servilismo: el robo, la

mentira, el embrutecimiento, el vagabundeo, la irresponsa-

encontrasen a bordo de los barcos como tripulacion; y, para evitar todo malen-
tendido a este respecto, notificaran a los gobernantes y comandantes de las islas
vecinas donde todavia existe la esclavitud, el régimen de libertad bajo el cual
Martinica sera regida, y de las consecuencias que resultaran de las relaciones con
la poblacién y las autoridades de los paises vecinos”, Circular ministerial al Ciudada-
no Comisario-general, del 7 de mayo de 1848, con instrucciones para la ejecucion del decreto
del 27 de abnl de 1848.
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bilidad, el concubinato... Los “nuevos manumisos” de las
Antillas eran la prueba de ello. Al ser emancipados por la
Republica, ellos habian adquirido todas las cualidades de los
hombres libres. “Si echamos una mirada atras en el camino
recorrido por nuestras Colonias desde 1848, nos sorprende-
mos del inmenso progreso realizado: el servilismo destruido
para siempre, la emancipaciéon de los esclavos que hace de
ellos hombres que gozan de los mismos derechos civiles y
politicos que los ciudadanos franceses y que se acostumbra-
ron a su estado con una facilidad maravillosa; sorprendente
testimonio de sus aptitudes intelectuales es ver como los hijos
y nietos de esclavos adquirieron por su asiduo trabajo un
lugar en la magistratura, en la armada, en la administra-
ci6n”, senala con orgullo Victor Schoelcher."

El discurso de la Republica reposaba en el postulado im-
plicito que los valores republicanos, y solo ellos, provenian de
la 1igualdad. Al adoptarlos, se convertia en digno de ser libre
y de participar en la “gran familia colonial”." El prerrequi-
sito para las poblaciones de las “viejas Colonias” era enton-
ces considerar la Republica como el punto cero, el punto de
origen de una nueva historia, en detrimento de la que habia
sido vivida hasta entonces. “Que nuestros compatriotas se
acostumbren pues a festejar la gran fecha de la abolicion de

la esclavitud y a tomarla como punto de partida. La Repu-

* Continua dicicndo: “jcuantas razoncs para alegrarnos de todo lo bueno que sc ha
hecho y para comprometernos a continuar la realizacién de lo que queda por ha-
ccr! La moral, la soberana regla dcl bien, termina siecmpre por cnsalzarse sea lo
quc sca; ¢l progreso continda cn su marcha de ascenso progresivo y sin limitcs,
sorteando todos los esfuerzos dc quicnes quicren frenarlo” (Schoelcher, 1874).

" Esta expresion es recurrente a lo largo del siglo XiX, después de la abolicion de
la esclavitud. Este tema le dio el titulo a la obra de Richard Burton, La famulle colo-
niale. La Martinique et la Mére-Fatre (1994).
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blica los ha liberado; la Republica les ha dado la igualdad
politica; sélo la Republica, a través del constante progreso
de sus instituciones les dara la igualdad en las costumbres”
(Cottias, 1998). Ninguna relacién de igualdad entre las po-
blaciones de la metrépoli y las de las colonias; la igualdad
era otorgada cuando las poblaciones se comportaban segiin
las normas republicanas pues s6lo se poseia realmente la li-
bertad cuando se era capaz de comprenderla y de ejercer sus
derechos (Casse, 1875). La “legitima reparacion” estaba so-
metida, en los pensares de los hombres politicos franceses, a
condiciones de estudio y de instruccion.” Por medio de las
modalidades politicas, econémicas y culturales del estableci-
miento de la Republica, el hombre (pero no la mujer) podia
revelar y expresar su humanidad. Por fuera de este camino
ino habia salvacién! No habia respeto por la diversidad, ni
aun reconocimiento de esta diversidad, mucho menos igual-
dad. Sin el prisma republicano, no habia existencia hono-
rable. La historia y la memoria de las sociedades coloniales
empezaban pues s6lo en el momento de la restauracion de la
Republica; todo lo que antecedia pertenecia al mundo de las
tinieblas y del oscurantismo.

En los banquetes de conmemoracién de la abolicién de la
esclavitud, de los cuales el primero es en 1873, los republica-
nos trasmiten a porfia este mensaje delante de los “criollos”.
Esta filantropia en nombre del mejoramiento de la raza hu-
mana conocid, no obstante, sinuosos avatares que revelaban

y confirmaban la ambigtiedad y los limites de la “Fraterni-

» “Sciorcs, los jovencs que sc encuentran entre ustedes deben dedicarse al estudio,
al cultivo del pensamiento, de la intcligencia. Ellos deben llegar a saber tanto co-
mo los mas instruidos entre nosotros”. El “nosotros” es nacional pero sc reficre

igualmente a los israelitas: “Si, soy israelita; si, soy judio” (Cassc, 1875: 17).
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dad, de la libertad y de la igualdad”. El contenido de esos pre-
ceptos era precisado en nombre de la abolicidon de la esclavi-
tud, pero esas nociones fundadoras de la Republica, que se
apoyaban en la experiencia de las “viejas Colonias”, tenian
despliegues particulares y paraddjicos. El progreso se inte-
graba en una perspectiva evolucionista: una jerarquizacién
de los pueblos y de los continentes se desprendia de ella. De
esta manera, la Republica se consideraba investida de un
deber de civilizacién que pasaba por la colonizacién de Afri-
ca. Justificandola asi con su combate contra la esclavitud y
con su éxito en las “viejas Colonias”. De la misma manera
en que habia erradicado la servidumbre en las Antillas y en
Reunioén, debia hacerlo en Africa.

Seis atios antes del Congreso de Berlin, en el transcurso del
cual las potencias europeas se dividieron Africa sin dejar
de condenar incidentemente la trata de africanos (Verges,
2001: 71-72; Pellet, Dailliet, 1999: 671),* Victor Schoelcher
acoge de manera solemne a Victor Hugo: “vuestra voz re-
suena en el mundo entero... Ella penetrara hasta el corazon
de Africa en las rutas abiertas incesantemente por intrépidos
viajeros para llevar la luz a poblaciones aun en la infancia y
para ensenarles la libertad, el horror de la esclavitud con

la conciencia despierta de la dignidad humana” (Gerville-

# [l capitulo IT de la Declaracién de Berlin de 1885 concernicnte a la trata de los
csclavos dice: “Coonforme a los principios del derecho de las gentes, tal como son
reconocidos por las potencias firmantes, al ser la trata de esclavos prohibida y
las operaciones que, por ticrra o mar, suministren esclavos a la trata debiendo ser
igualmente consideradas como prohibidas, las potencias que cjereen o ¢jerceran
derechos de soberania o una influcncia en los territorios que forman la cuenca
convencional del Congo, declaran que csos territorios no podran servir ni como
mecrcado ni como via dc transito para la trata de los esclavos, no importa la raza.
Cada una dc las potencias sc compromete a emplear todos los medios que estén en

su podcer para poncr a csc comercio y para castigar a los que se ocupan de cllo”,
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Réache, 1879: 9). En nombre del progreso de la civilizacion,
en nombre de “la gran marcha tranquila hacia la armonia, la
fraternidad y la paz”, la misma conviccion de la superioridad
de Europa y de América sobre Africa preside a la que sigue
siendo la célebre respuesta de Victor Hugo. En una retérica
rimbombante, €] expresa la visién ideologica y teoldgica del
mundo de esta época, asi como los valores y la moral de la
sociedad internacional del siglo XI1X. “Alli esta, delante de

usted”, declama enfrente de los “criollos”

...cse bloque de arcna y de ceniza, cse pedazo incrte y
pasivo quc desde hacce scis mil afos obstaculiza la mar-
cha universal. Ese Cham monstruoso que paraliza a Sem
por su enormidad, Africa... Vamos, pucblos! Apodéren-
se de csta tierra. Tomenla. A quién? A nadic. Tomen
esa tierra de Dios. Dios da la tierra a los hombres. Dios
lc ofrecc Africa a Europa. Témenla... Desahogucnsc cn
esta Africa, y al mismo ticmpo resuelvan vucstras cucs-
tiones sociales, conviertan vuestros proletarios cn propie-
tarios; jvamos, creen! Creen rutas, creen pucrtos, creen
ciudadcs, crezcan, cultiven, colonicen, multipliquen; y
que en esta ticrra, desprendida cada vez mas de sacerdotes
y de principcs, se afirme ¢l Espiritu divino a través de la
paz y el Espiritu humano, a través de la libertad (Gerville-
Reéache, 1879: 16-17).

Terra incognita, terra nullus, resurgimiento de Europa, domina-
cién, civilizacién: todas las justificaciones de la colonizacién
estan alli.

Este discurso no es en si mismo original ya que retoma
1deas esparcidas en esta época. Ya en 1848, Charles Renouvier
preveia que en caso de que hubiese un aumento de pobla-
cién y un estancamiento de las riquezas, la Republica podria
fundar colonias, “crear nuevas Francias mas alla de los ma-

res” (Renouvier, 1904: 214). Varios autores desarrollaror
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esta idea dandole un contenido ideoldgico. Jules Duval,
san simoniano y fourierista* hizo un brindis en 1868 “por la
exploracion, explotacién y colonizacién integral del globo”
(Duval, 1877). Paul Leroy-Beaulieu (1882) ratifica la voca-
ci6n civilizadora de Francia y sus facultades colonizadoras
en una obra que se convirti6 en un clasico, titulada De la colo-
nisation chez les peuples modernes. El mensaje de estos humanis-
tas es siempre €l mismo. Mas importante es resaltar que este
discurso que justificaba —independientemente de la inter-
pretacién que hagamos (Pena-Ruiz, Scot, 2002: 378-382)—
la expansién colonial de Francia, era promulgada delante
de un aredpago de hombres salidos de la colonizacién del
siglo XvIII. Todos ellos habian padecido de una u otra ma-
nera la deportacion de Africa, la esclavitud, las relaciones de
dominacién y el “prejuicio de raza”. Ahora bien, se les pedia
a esos hombres que no llevaran consigo cualquier recuerdo
de esta historia pues ellos se habian convertido a su vez en
emblemas y vectores del mensaje republicano.

Las “viejas poblaciones coloniales” daban testimonio, en
efecto, de la veracidad de los discursos sobre el progreso y
la civilizacién. “Ellas habian alcanzado un grado mas o me-
nos igual de civilizacién, constituidas de los mismos elemen-
tos de poblacién, dedicadas a las mismas culturas” (Duval,
1877: 235). De esclavas pasaban a ser libres; de sometidas a
ciudadanas; de “salvajes” a “civilizadas” bajo el control “del
blanco (que) hizo del negro un hombre” (Gerville-Réache,

1879). Seria un error poner en duda las convicciones de esos

* Relativo a la doctrina dcl reformador social San Simén (1760-1825) y a Charles
Fourier (1832), quicn exponia una doctrina social y politica segun la cual los hom-
bres deben asociarse dc mancra armoniosa en agrupaciones con ocupaciones que
correspondan a sus gustos y a sus tendencias (IN.T)
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“humanistas republicanos”, sin embargo podemos senalar
el hecho de que la problematica de las relaciones de fuerza
y de poder no es jamas planteada. La violencia que acom-
pana la dominacién, aunque denunciada por los abolicio-
nistas en el caso de las Antillas a principios de siglo, no esta
prevista. El alcance de estos discursos es aiin mas complejo
y perverso cuando se constata que se les pide a los antiguos
esclavos asociarse al proyecto de dominacién de Africa, en
nombre de su pasado. Tienen que dar su apoyo a la construc-
cion de la “colonizacién civilizadora”. “Sélo les queda a los
antiguos esclavos y a los hijos de esclavos una marca indele-
ble pero gloriosa de su origen: jel odio en el corazon por todo
lo que es injusticia, mentira y opresién! La razén expande
sus conquistas a un mundo nuevo... Hijos de grandes vic-
timas seculares, permanezcan con nosotros en esta lucha.
Enemigos nacidos de los prejuicios, de las supersticiones y
de las desigualdades, jsean el batallén sagrado de la Repu-
blica!”, predica Jules Simon (Gerville-Réache, 1879: 20).
Como respuesta, estos hombres “criollos” que vinieron a dar
testimonio del “horror de la esclavitud y del odio del prejui-
cio de color” (Gerville-Réache, 1879: 18) llegaron, en comun
acuerdo, a la conclusién de que todavia no han terminado
con la cuestion de la esclavitud. “Es hacia la tierra que sumi-
nistra los esclavos que deben dirigirse los esfuerzos de la filan-
tropia. La trata de los negros cesé en la costa occidental de
Africa, pero contintia con todos sus horrores en la costa orien-
tal. Ojala se forme una nueva sociedad de abolicién que una
sus esfuerzos a los de las sociedades inglesas para trabajar
por la extincién de la esclavitud en Africa” (Casse, 1875: 12).%

“ Se hara en 1888, con la creacidn de la Sociedad Antiesclavista de Paris.

116



Kl silencio de la Nacion. Las “vigas Colonias”

El pacto social, que contemplaba antes de 1848 un princi-
pio que reposaba en la liberacién de los esclavos (Moreau de
Jonnes, 1842), incluia a finales del siglo la colonizacién y

¢

dominacién del mundo; los representantes de las “viejas

Colonias” en Paris aceptaron adherirsele.
El trueque republicano en las “vigias Colonias”

Las condiciones del trueque republicano estaban claramen-
te establecidas del lado de los hombres politicos de la metré-
poli. En el caso de las Antillas y Reunién, unirse a la gran
familia nacional significaba que “todos los corazones laten
al unisono”, segin Victor Schoelcher. “Negros, mulatos y
blancos, todos estaban confundidos en una misma pasion: el
amor a la patria y a la humanidad; en un mismo pensamien-
to: el olvido de los odios entre las castas y de los prejuicios de
color; en una misma esperanza: la Republica que debe jun-
tar todos los corazones, todas las voluntades, todas las energias
en una devociéon comun hacia Francia” (Schoelcher, 1874).
A cambio se les garantizaba a los antiguos esclavos los mis-
mos derechos que los ciudadanos nacionales.

Por causa de este acuerdo reciproco, las voces discordan-
tes que llegaban de las Antillas sefalando la persistencia de
las barreras “raciales” no eran oidas, pues ellas distorsiona-
ban un cuadro que se preferia sereno y armonioso. El sefior
Belmont, criollo de las Antillas, escribia en 1879, desde las Co-
lonias: “siento una dolorosa tristeza al constatar que después
de tantos anos, todavia queda por extirpar de nuestras costum-
bres una horrenda llaga, que es como la consecuencia fa-
tal de la esclavitud, el corolario obligado de toda institucién

fundada en la injusticia; quiero decir el prejuicio de color”
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(Gerville-Réache, 1879: 32). No obstante, su lamado se que-
dé sin respuesta, ya que en Paris los representantes coloniales
no querian tanto celebrar la emancipacién de los esclavos fran-
ceses sino llamar la atencidon sobre la Francia de ultramar,
lo que consideraban mucho mas positivo (Gerville-Réache,
1879). La “fiesta de la libertad” se transformé entonces en
el transcurso de los anos en una celebracion de la Reptblica
y en un momento clave de reivindicacién con motivo de la
asimilacién a la “Madre-patria”. Una vez mas las Colonias
le dieron un contenido preciso a este importante objetivo de
Republica. Si bien es dificil establecer el origen de esta no-
ci6n que es utilizada frecuentemente sin ser definida, se nos
revela que es precisamente alrededor de la cuestién colonial,
del posicionamiento politico y cultural de las “Colonias” con
respecto a la “Metropoli” y de la relacion del Estado con los

manumisos, que ella fue historicamente elaborada.
Asimalacion

La definicién politica de la asimilacion tiene su raiz en el
debate colonial del periodo de la Revolucién francesa y se
organiza segun las discrepancias “raciales” admitidas por las
sociedades coloniales de las Antillas. La primera aparicién del
término es acuiiada en 1374, segin el TLF,* como la “accién
de integrarse bien a un elemento exterior”, mientras que en
1793, Condorcet, Sieyés y Duhamel hacen referencia a él
como “la primera condicién del Estado social” (Sieyes, 1793:
146). Los historiografos de la nacién francesa del siglo XI1x
(Michelet, Renan, Augustin Thierry, Guizot...) lo utilizan ce-

* Trésor de la Langue Frangaise (Tesoro de la Lengua Francesa) (N.T))
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lebrando la capacidad de Francia para atraer, integrar, fundir
pueblos diferentes... basados en el modelo de los romanos.
Sin embargo, donde se traté seriamente del tema, y bajo dos

angulos, es en las colonias y sobre todo en Santo Domingo.

Un origen antillano

El primero concierne a los ciudadanos de color de las colonias.
Desde 1790, la asimilacién fue reclamada por los hombres
llamados “de color”, en realidad antiguos o nuevos manu-
misos. De esta suerte ellos piden que se les otorgue igualdad
con las otras personas “libres”, a saber los “blancos” (Gauthier,
1995: 210). El prejuicio de color elaborado en el transcurso
de los siglos en las colonias les conferia, en efecto, una ciu-
dadania amputada del derecho a ejercer la representacion
politica asi como ciertas profesiones tales como la medicina,
el notariado...” En nombre de la libertad, en nombre de la
igualdad de la Declaracién de los Derechos Humanos, en
nombre de su riqueza y en favor de los disturbios revolucio-
narios, ellos reclaman una plena y entera ciudadania que
comprende, segin la Constitucién de 1791, la confirmacién
de la nacionalidad (Weil, 2002: 20). Desde finales de 1789,
el cura de Emberménil reclama en un Mémoire en faveur des
gens de couleur que “las gentes de color de Santo Domingo y de
las otras colonias francesas, incluyendo a los negros libres,
[sean] declarados ciudadanos en toda la extension del tér-
mino y asimilados en todo a los blancos ; y en consecuencia
[que ellos puedan] ejercer todas las artes y oficios, emigrar de

las islas, frecuentar las escuelas piblicas, y aspirar a todos los

* Un cstudio preciso acerca de esta problematica fue echo por Jean-Luc Bonniol
(1992). :
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cargos, eclesiasticos, civiles y militares”.” Los “hombres de co-
lor libres” tuvieron, sin embargo, que reclamar sin cesar esta
asimilacion de derechos.*” A todo lo largo de la primera mi-
tad del siglo XIX, ellos reivindican la aplicacion de las leyes,
y principalmente la del Cédigo Negro: la igualdad ante la ley,
la derogacién de los textos discriminatorios. Ellos reclaman la
posibilidad de heredar de un blanco, de reunirse sin autori-
zacion, de poder ser llamado “Senor” y “Senora”. De hecho,
su estado, denunciado en un registro titulado “De la situacién
de las gentes de color libres en Martinica”, armoé un escanda-
lo en la colonia en 1823. Sus repercusiones fueron impor-
tantes ya que conllevaron a modificaciones legislativas en
favor de las “gentes de color libres” a partir de los arios 1830.
El segundo emana de los colonos, de los “blancos” que,
en 1791, reclaman que las colonias sean departamentos fran-
ceses de América negociando al mismo tiempo una autono-
mia comercial y politica de las colonias. Si bien su primera
reivindicacion es aprobada en 1793, la segunda permanece
sin resultado. En efecto, después de la primera abolicién de la
esclavitud y de la llegada de una diputacién de gentes de
color, la definicién de la asimilaciéon toma un curso mas poli-
tico y tiende a marcar las relaciones de poder entre la me-
trépoli y sus colonias. Estas (porciones del imperio francés)
seran “esencialmente asimiladas en todo a las otras partes
de la Republica”, segtin Boissy d’Anglas, en 1795, en nom-
bre de la superioridad de los pueblos del Norte (Gauthier,
1995: 210). Las condiciones de la relaciéon colonial estaban
establecidas para siempre: la nocién de “asimilacién” indi-
* Citado por Picrre Pluchon (1991).
¥ Véasc cl capitulo “Assimilation politique des nouveaux citoyens”, en Laurent

Dubois (1998).
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caba el sentido de la relacién de fuerza y de la dominacién.
Sin embargo, las “viejas Colonias” seguian comprendiendo
la “asimilacién” en su primera acepcion, la de “igualacién”.
De hecho es la que dominara a partir de entonces en los hom-
bres politicos de las Antillas, de la Guyana y de Reunién.

La noci6n de asimilacién conoce una nueva etapa en el
momento de la promulgacién del Coédigo Civil en Martini-
ca, el 7 de noviembre de 1805. En efecto, en esta ocasion,
los espacios de manipulacién politica, asi como el espectro
de instrumentalizacién de esta nocion, son revelados. Casi
tres afios después del restablecimiento de la esclavitud, por
oportunismo politico, Napoleén (que acaba de padecer la
proclamacion de la independencia de Haiti y que necesita el
apoyo de las colonias antillanas en la guerra contra los ingle-
ses) reconforta a las colonias con una definicién racializada
de la asimilacion. Si bien los representantes del emperador
como el gobernador Laussat la definen como la fusién entre
los franceses de una y otra orilla,” la adhesion a este “pacto
de alianza” se vuelve racial en el espacio colonial. Los colo-
nos, en una relacion de fuerza que les es favorable, imponen

2324

cambios segun “las modificaciones convenientes”'y “las con-

veniencias locales”. Estas se organizan alrededor de dos ejes.
El primero vela por la garantia y el refuerzo de la barrera
racial entre “Blancos” y manumisos en un momento en que

la presion demografica de las “gentes de color” esta en cons-

*“Vuestros corazoncs palpitaran sicmpre al grito de la Madre-patria; y los fran-
ceses de una y otra orilla no cesarén de abrazarse fraternalmente, a pesar de los
anchos mares y dc los frecucntes enemigos que las separan”, aseguraba el gober-
nador colonial Laussat ante ¢t Tribunal de Apelaciéon de Martinica, el 9 de no-
viembre de 1805,

* Relacién oficial del Tribunal de Apelacidon de Martinica, concerniente a la Pro-
mulgacién del Codigo Civil, Boletin Oficial de Martinica, Fort-de-France.
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tante progresion pues representan 46% de la poblacion libre,
frente a 34% en 1790. Basandose en los usos coloniales, el
articulo I de modificacion del Cédigo Civil estipula que:
“Desde todos los tiempos, se ha visto en las colonias la dis-
tincién de color, que es indispensable en los paises con escla-
vos, y que es necesario mantener alli la linea de demarcaciéon
que siempre ha existido entre la clase blanca y la de los ma-
numisos o de sus descendientes; que esta distincion dio lugar
a varias leyes locales, cuyo mantenimiento y conservaciéon
son igualmente necesarios”.* Asi, “en consecuencia son man-
tenidas todas las leyes que regularon la condicién de los es-
clavos, el estado de los manumisos y de sus descendientes, y
la linea de demarcacién que existid siempre entre la clase
blanca y las dos otras, asi como las leyes creadas como pro-
ducto de esta distinciéon” (articulo II).

El segundo eje es el de la propiedad, més precisamente, el
de la transmision de la propiedad. Estas modificaciones tam-
bién tienden a garantizar las barreras raciales. “Las leyes del
Cédigo Civil, concernientes al matrimonio, a la adopcion,
al reconocimiento de los hijos naturales, a los derechos de
los hijos naturales en la sucesion de sus padre y madre, a los
legados hechos por testamento o donaciones, a las tutelas ofi-
ciosas o dativas, s6lo seran ejecutadas, en la colonia, de blan-
cos a blancos, entre ellos, y de manumisos o descendientes de
manumisos, entre ellos, sin que por ninguna via directa o in-
directa, ninguna de las disposiciones susodichas pueda tener
lugar de una clase a la otra; y las personas de una u otra cla-

se deberan conformarse, en lo que concierne a las partidas de

* Dcercto colonial relativo a la promulgacion det Codigo Civil en Martinica,
Boletin. .., op. cit.
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nacimiento, de matrimonio y de defuncién, a lo que esta pres-
crito en el Cédigo Civil” {Articulo III).

De esta manera la “asimilacién” recibia una definicion
étnico-cultural que, en las Antillas, fue modificada por la
ordenanza del 24 de febrero de 1831 que comporta abroga-
cién del Cédigo Civil, pero que no fue cuestionada en otras

partes por los republicanos de la Tercera Republica.

Definiciones coloniales

La asimilacién florecié en el contexto colonial de una mane-
ra curiosamente contemporanea antes de estar en medio de
los cuestionamientos planteados en la metrépoli en el siglo XX.
La nocién es recurrente desde mediados del siglo XI1X en los
tratados colomales escritos bajo el Segundo Imperio o la Ter-
cera Republica pero con temporalidades diferentes segtn el
tipo de gobierno de Francia y segin las colonias.

Como lo senala Charles-Robert Ageron, hay que tener en
cuenta que el Segundo Imperio es una bandera izada a media
asta de la nocién de asimilacién, particularmente para Ar-
gelia. Después de haberse dicho a propésito de la poblacién
indigena que se “estaba en presencia de una nacionalidad
armada y vivaz que hay que extinguir a través de la asimila-
ci6n”; en 1858, Napoleon III volvia sobre esta posicién decla-
rando en Argel que “la Francia que simpatiza con las ideas
de nacionalidad, no tiene el derecho de transformar en fran-
ceses a los indigenas del Africa del Norte” y él pedia a los
franceses “el respeto absoluto de la mentalidad, las costum-
bres y las situaciones adquiridas indigenas” (Ageron, 1978).

La restauraciéon de la Tercera Republica al contrario,
puso de nuevo la asimilacién en el centro de los objetivos

coloniales. Desde entonces se admite nuevamente que “la
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organizacion colonial reposa en la unién politica, en la asimi-
lacién, en la centralizacién. Queremos absolutamente tener
nuestras Colonias en nuestro poder, a nuestra disposicién y
a nuestro servicio; las hacemos a nuestra imagen vy las utili-
zamos segun nuestras necesidades” (Duval, 1877: 296), anota-
ba Jules Duval. A propésito de L'Algérie et de Passimilation des
indigénes, Antoine-Vincent Passols afirmaba siempre, en 1903,
que el método de la colonizacién francesa, “inspirado de los,
inmortales principios humanitarios de la Declaracién de
los Derechos Humanos, busca asimilar los pueblos venci-
dos... instruyéndolos, civilizindolos y utilizandolos segin sus
aptitudes” (Passols, 1903: 14. Ver, también, Colonna, 1997).
El discurso era el mismo en Albert Sarraut durante una
charla a propésito de la asimilacién dirigida a los alumnos
de la escuela colonial, el 5 de noviembre de 1923: “El gran
pensamiento de justicia que impregna la tradiciéon del pais
de la Declaracién de los Derechos Humanos rechazé el dog-
ma cruel que decretaba la eterna inferioridad de ciertas razas.
El constata la lentitud de su evolucién, pero se dedica a corre-
gir sus consecuencias y se esfuerza por acelerar las etapas: y
en la arcilla sin forma de las multitudes primitivas, modela
pacientemente el rostro de una nueva humanidad” (Ruscio,
1996: 99, citado por Liauzu, 1999). Si algunas voces se le-
vantaron en contra de este modelo asimilacionista de la co-
lonizacién —de las cuales Gustave Le Bon es el portavoz en
nombre de una fobia del mestizaje con las razas inferio-
res—, esas voces eran siempre minoritarias (Taguieff, 1988).

La asimilacién, nocién central de la Republica, recibid,
no obstante, definiciones diferentes segin las colonias. Cada
entidad colonial fue sometida a una asimilacién particular en

funcién de la antigiiedad de su participacion en la historia
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nacional, de su supuesta madurez social y, en consecuencia,
de los atributos y tareas que la metrépoli le reservaba. Es
una asimilacién “funcionalista” que fue establecida segin
las capacidades y las cualidades de civilizacidén que Francia
queria reconocer a las personas colonizadas. Arthur Girault,
principal teérico de la legislacién colonial, ino iba ain mas
lejos al afirmar que la politica de asimilacion sélo era enten-
dida por nuestros compatriotas de las colonmas (Ageron,
1978)? En cuanto a Rougier, él anotaba: “es concebible que
algunas disposiciones especiales sigan rigiendo nuestros es-
tablecimientos coloniales, ya que contamos con elementos
complejos como su poblacidn, su lejania, su clima y sus cos-
tumbres. La asimilacién en la metrépoli tropezara siempre
con diferencias irreductibles” (Rougier, 1895: 77).

Luego entonces la politica de asimilacion sélo podia ser
aplicada en su integridad a ciertas colonias cuyas élites eran
reconocidas por la metrépoli y que, a su vez, se apropiaban
de los estandares culturales de ésta. Asi, desde el Senado-
consulto del 7 de abril de 1854, el articulo 18 estipula que
“las colonias diferentes a Martinica, Guadalupe y Reunion
seran regidas por decretos del emperador, hasta tanto no se
haya resuelto a su respecto a través de un Senado-consulto”.
De esta manera, en el conjunto colonial, Senegal no era tra-
tado como la India; Martinica y Guadalupe no eran con-
sideradas del mismo modo que Guyana... En efecto, esta
colonia estaba sometida al final del siglo XIX, a un régimen
similar al de Senegal. En este cortejo de diferencias entre las
colonias, se puede anotar que el decreto del 24 de febrero
de 1885 que trata de los concejos generales, indica que en el

Senegal y sélo alli, “los concejales generales deben saber
hablar, leer y escribir el francés” (Chantre-Grellet, 1898: 299).
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Si las “viejas Colonias” persistieron en reivindicar la asi-
milacion como “igualdad de las personas y de los derechos”
con la metrépoli, ésta, por el contrario, las ha considerado
desde 1852, en el marco de una relacién colonial que ella
podia modificar exclusivamente segin su venia. A pesar de
las adquisiciones fundamentales garantizadas y de una rela-
cién particular con el Estado, las metamorfosis institucio-
nales lo prueban. La cuestién del estatus legislativo de estos
territorios es un ejemplo de ello, entre otros. En efecto, si la
Constitucién del 4 de noviembre de 1848 declaraba a las colo-
nias territorios franceses, la de enero de 1852, les imponia un
estatus de excepcion quitandoles su representacion parla-
mentaria y rigiéndolas a través de senados-consultos. A pesar
del restablecimiento de la representacién colonial en la Asam-
blea Nacional en 1871, es, no obstante, el gobierno quien, por
decreto, extendia hacia las colonias el beneficio de las leyes
metropolitanas. Después de 1880, estas disposiciones fue-
ron modificadas nuevamente y se instituyé que las leyes eran
promulgadas inicamente en las colonias bajo expresa men-
cién. Entonces las leyes metropolitanas no eran aplicables con
pleno derecho en las colonias (Rougier, 1895: 84) y eso per-
dur6 hasta la Constitucién del 27 de octubre de 1946.* En
efecto, la ley del 19 de marzo de 1946 sobre “la clasificacién
de Guadalupe, Martinica, Reunién y Guyana francesa co-
mo departamentos franceses” mantenia a titulo transitorio la
especificidad legislativa. Tanto a nivel nacional como local,
ella fue llamada desde su promulgacién “ley de asimilacién”

a pesar del rechazo hacia este término por parte de Aimé

* Articulo 73: “El régimen legislativo de los departamentos de ultramar cs el mismo

que cl de los departamentos metropolitanos”.
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Césaire, el 4 de mayo de 1948, quien proponia designarla co-

mo “ley de departamentalizacién”.”

Nacionalidad y ciudadania

Los contornos de la asimilacién de las colonias del Imperio
francés siguieron las modalidades de atribucién de la nacio-
nalidad y de la ciudadania a las personas de esas mismas colo-
nias. Mientras que en la metrépoli los términos son equivalen-
tes, en las colonias su contenido divergié muy rapidamente.” Si
bien desde 1848 nunca se cuestioné la nacionalidad de los
antillanos, en 1889 “la entrada en la plena nacionalidad sigue
estando prohibida para los indigenas musulmanes de Argelia,
sujetos franceses” (Weil, 2002). Es apenas en la Constitucién
del 27 de octubre de 1946, donde se inscribe que “todos los
naturales de los territorios de ultramar tienen la calidad de
ciudadano con el mismo titulo que los nacionales franceses
de la metrépoli o de los territorios de ultramar” (articulo 80).

En las Antillas, el lazo entre libertad civil y nacionalidad
fue codificado desde el siglo XviI y mantenido hasta 1848. Por
medio del edicto de marzo de 1642, Luis XIII habia garan-
tizado que “los descendientes de los franceses que viven en
dichas islas, y ain salvajes convertidos a la fe cristiana, y ha-
ciendo profesién de ella, sean censados y considerados natu-
rales franceses capaces de toda tarea, honores, sucesiones y
donacién asi como los originarios y los naturales sin tener
que registrarse con una carta de naturalizacién”. En 1685, el

Cédigo negro reglamenta la atribucién de la nacionalidad
** Informacion de Emmanucl Jos, profesor de derccho en la Universidad de las An-

tillas y Guyana.
" Sobre cstas problematicas, véasc Girollet, 2000; Sainton, 1997; Périna, 1997.
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para las personas nacidas en la servidumbre. Las reglas fijan
que sélo el manumiso, por el solo hecho de su liberacién,
adquiere la nacionalidad francesa independientemente de su
lugar de nacimiento: “Declaremos sus liberaciones hechas en
nuestras islas como formas de nacimiento en nuestras islas,
declaremos que los esclavos manumisos no tendran nece-
sidad de nuestras cartas de naturalizacién para gozar de las
ventajas de nuestros sujetos naturales en nuestro reino, tie-
rras y paises de nuestra obediencia asi hayan nacido en los
paises extranjeros” (articulo 57); “otorguemos a los manumi-
sos los mismos derechos, privilegios e inmunidades de los cua-
les gozan las personas nacidas libres; queremos que ellos
merezcan una libertad adquirida, y que ella produzca en
ellos, tanto para su persona como para sus bienes, los mis-
mos efectos” (articulo 59). Segin este texto, “los manumisos
eran efectivamente declarados franceses por derecho y llama-
dos a gozar de los derechos que van con esta calidad” (Poujol,
1902; Debbasch, 1967).

Sin embargo, la adopcién del Codigo Civil con las modi-
ficaciones propuestas por los colonos, minimizaba este texto
legislativo. En efecto, aun si su nacionalidad no era cuestiona-
da, su supuesto estatus de antiguos esclavos no garantizaba
su ciudadania. Como consecuencia del producto oficial de
“la linea de demarcacién” entre clase blanca y manumisos,
estos ultimos son empujados hacia los margenes del ejerci-
cio de la ciudadania. Ellos son transformados en ciudadanos
pasivos, situados bajo la tutela explicita de los colonos. El equi-
librio era entonces bien fragil, su estatus, reversible, pues, en
caso de condenacién podian volver a ser esclavos. Hasta los
afios 1830, su posicién permanece borrosa y permite inter-
pretaciones locales como la de De Bodis, abogado y propie-
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tario en Guadalupe que afirma en 1820 que “los Blancos sélo
son los franceses o sus descendientes, los unicos que ella pue-
de reconocer como pertenecientes a la naciéon francesa”, los
manumisos son excluidos “de la gran asoctacidon nacional”
(De Bodis, 1820). Es hasta el 1° de abril de 1831 que un decre-
to del gobernador de Martinica deroga diversas ordenanzas
prohibitivas que conciernen a las “gentes de color libres”.
Su estado de libre se vuelve irreversible. Ellos recuperan
entonces el derecho a ejercer la medicina y la cirugia, a de-
clarar el nacimiento de sus hijos y a casarse sin la tutela de los
notables “blancos”, a no ser nombrados mas “gentes de color”
ni que su color sea consignado en las actas administrativas;
a entrar en el territorio francés. Su ciudadania estaba ratifi-
cada por esta ley que prepara la de 1848.

Como lo demostré Roger Botte, la Republica pudo sin
embargo manipular este dogma que le es esencial, el de la
libertad. En efecto, en una habil retorica, los republicanos
en Africa, encabezados por Faidherbe, no decretan en 1848
la abolicion de la esclavitud para la totalidad de Senegal
sino solamente para Saint-Louis y para Gorée, a fin de “no
alejar las poblaciones para siempre de nosotros, dejarlas en
manos de nuestros enemigos y fallar completamente nues-
tro objetivo incluso desde el punto de vista de su emancipa-
ci6n futura y de los intereses de la civilizacion” (Hamelin ci-
tado por Botte, 2000). Asi “para permitir la ubicacién entre
ellas de las poblaciones que tienen esclavos bajo la depen-
dencia de Francia... esos ‘indigenas’ se convierten en sujetos
y no en ciudadanos franceses” (Botte, 2000). Mientras asegura-
ba sus intereses econémicos la Republica exhibia su “contin-
gencia ontoldgica”, para retomar la expresién de Merleau-

Ponty.
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Adolphe Crémieux, quien abogé por la atribucién de la
nacionalidad francesa para los extranjeros que habian par-
ticipado en la revolucion de 1848, asi como para los judios de
Argelia en 1870 (Weil, 2002: 44, 139), validd, antes de la Se-
gunda Republica, el lazo entre libertad y nacionalidad en el
articulo I1I de la ley de 1831. El hizo adoptar el hecho de que
era la liberacion la que conferia la calidad de francés, y por
consiguiente, la igualdad ante la ley, lo que fue aprobado
por la ley del 24 de abril de 1833. De manera reciproca, ¢l
anotaba que “los esclavos no podian ser considerados como
franceses ya que, al no gozar de ningin derecho civil, ellos
formaban una clase separada, sometida a leyes todas espe-
ciales” (Cottias, 1998: 146). Sin estatus, ellos no tenian nacio-
nalidad. La primera abolicién de la esclavitud lo probaba
puesto que “incluso los negros que nacian en el suelo de la
colonia eran franceses; y este estado duré hasta el momento
en que la ley del 30 “floreal’, afio X, restablecié la esclavitud
tal como existia antes de 1789”, precisaba ¢é] (Weil, 2002).

Siguiendo esta misma logica, el gobierno de 1848 atni-
buye la nacionalidad y la ciudadania a todos los nuevos ma-
numisos de las Colonias o, mas exactamente, a “todos los que
son nacidos o residen alli desde hace seis afios”.* El estatus de
las personas que escapan a estas condiciones no es, de hecho,
precisado. Segun la ley, la ciudadania francesa es incompa-
tible con el hecho de poseer esclavos: “se le prohibe a todo
francés poseer, comprar o vender esclavos, y participar, di-

recta o indirectamente, en todo trafico o explotacion de este

* Es interesante anotar que “cl 28 de marzo de 1848, ¢l gobierno provisorio de la Re-
publica saca un decreto autorizando temporalmente al ministro de Justicia otorgar
la naturalizacion a todos los cxtranjeros quc residen cn Francia desde hace cinco
anos minimo” (Weil, 2002: 44). Véasc, igualmente, Ministerio de Finanzas, 1942,
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género. Toda infraccién a estas disposiciones conllevara la
pérdida de la calidad de francés”,” precisa el decreto de abo-
licion de la esclavitud. La equivalencia entre libertad, de un
lado, y nacionalidad y ciudadania, de otro, era entonces he-
cha efectiva y ejecutoria de inmediato.

A causa de este largo pasado, en el curso del cual los prin-
cipios fundadores de la Repuablica habian sido ridiculizados
por el hecho de la esclavitud, la poblacién de las “viejas Co-
lonias” integraba con pleno derecho la familia nacional, se-

gun la Declaracién de Emancipacion.®

Por todo esto, el posi-
cionamiento de estas colonias se volvia ambiguo. Si otras, como
por ejemplo Argelia, constituida igualmente en departamen-
tos franceses, conservaban claramente su estatus colonial, las
“viejas Colonias” no eran mas colonias en su totalidad, por
el hecho de adquirir derechos especificos, sin ser completa-
mente nacionales por el hecho de su distancia geografica, de
la territorializacién de la calidad de franceses y del prejuicio
de color que alli presidia.

A pesar de que en el seno de las colonias todos los nacio-
nales no gozan de los mismos derechos y no tienen las mismas
obligaciones (Constant, 1998), la confusion de los términos
entre “nacionalidad” y “ciudadania” fue prolongada duran-
te mucho tiempo. El trueque republicano de 1848 tenia asi
limites que los hombres politicos de las Antillas se propusie-
ron modificar. De hecho no era perfecto. Si bien el sistema

# Articulo 8 del decrcto rclativo a la abolicion dc la csclavitud y a la organizacién
de la libertad, Boletin Oficial de Martinica.

*“La Republica hace un llamado con confianza a una hbertad completa dc los
hcrmanos cxcluidos por tanto ticmpo dc la familia nacional”, circular ministerial

dcl 7 de mayo dc 1848, con instrucciones para la cjecucion del decrcto del 27 de
abril dc 1848.
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de la esclavitud era erradicado en su forma institucional, si
la nacionalidad francesa era garantizada, la ciudadania era
parcelaria. Se encontraba todavia demasiado anclada en el
lazo colonial, y los hombres politicos tanto de Guadalupe
como de Martinica se propusieron desenredarlo, principal-
mente, a través de la reivindicacion de la asimilacién. Esta
se acentud con el paso del tiempo hasta la ley de departa-
mentalizaciéon de 1946. En nombre de la historia, la asimi-
laci6n politica a la Madre-patria era reivindicada como “un
gran movimiento reparador”. Desde 1848, las poblaciones
coloniales aspiraban profundamente a la igualdad... entre tan-
to la nacién francesa habia perdido la memoria de su parti-

cipacién en la historia nacional.
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EL COLOR DE LOS HOMBRES,
PRINCIPIO DE ORGANIZACION SOCIAL.
EL CASO ANTILLANO®

Jean-Luc Bonniol

El color o el uso de un rasgo fisico como fundamento del
orden social... es un problema que no cesa de obsesionar a
quien quiere aprehender las sociedades antillanas, en busque-
da del principio que las hace mover y reproducirse. En efec-
to, he aqui sociedades que poco obedecen a determinaciones
puramente econdmicas, sino que son profundamente mar-
cadas por una ideologia que a su vez se volvi6 determinante.
Esta ideologia se basa en el sentido social de un criterio “fisi-
co” evidente que es el color de la piel, criterio al cual pueden
agregarse otros complementarios: color y textura del cabello,
rasgos de la cara, color de los ojos... Una oposiciéon funda-
mental distingue este racismo “colorista”, tal como aparecio
en las sociedades esclavistas modernas propias de la historia
de la colonizacién europea y tal como invadié luego la sen-
sibilidad occidental, del antisemitismo que siempre tuvo que
enfrentar la ausencia de una diferencia fisica objetiva y mi-
tigar el caracter fantasmatico de los rasgos fisicos eventual-
mente alegados...

La ideologia colorista, que a partir de ahora designare-
mos por su denominacién tradicional de “prejuicio de color”,
* Texto original: “La couleur des hommes, principe d’organisation sociale. Le cas

antillais; Paradoxes de la couleur”, Ethnologie Frangaise, 1990, 20 (4). Traduccion

de Isabelle Combeés, con el apoyo del Instituto Francés de Estudios Andinos.
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es jerarquizante; mientras que en lo que hoy se denomina co-
munmente “racismo” se quiere ante todo relegar fuera de las
fronteras del grupo, aqui —. e. en las colonias de plantacién
antiguamente esclavistas—, se organiza el cuerpo social. He
aqui que este principio que Sécrates desesperaba encontrar,
cuando estaba en busca de una justificacion para hacer acep-
tar a los cludadanos de la Republica ideal el hecho de ser cria-
dos y clasificados en tres clases jerarquizadas. Desde hace tres
siglos, el color, rasgo fisico que tiene el privilegio de trasmi-
tirse a los descendientes, y de ahi incorporarse de alguna ma-
nera a la esencia de los seres, contribuye a legitimar tal je-

rarquizacion...

La arqueologia de un prejuicio

Para entender la articulacion del prejuicio de color con una
organizacion social, debemos primero preocuparnos por su
génesis, y para ello intentar ordenar datos histéricos, ya am-
pliamente conocidos, en lo que podriamos llamar una “arqueo-
logia” de la ideologia racial, con el fin de sacar a la luz los
diferentes estratos, acumulados en diversas épocas, de un
mismo esquema mental.

Anles de la colonizacion
Algunas asociaciones relativas al color, en particular las que
oponen el negro y el blanco, parecen transculturales, ligadas

a ciclos fundamentales como el del dia y la noche. La valo-

racién de lo claro sobre lo oscuro encuentra (van der Berghe
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y Frost, 1986) una ilustracién general en la humanidad en la
eleccion preferencial que los hombres, cualquiera que sea la
coloracién efectiva de su grupo, harian de mujeres mas cla-
ras.' Fuera del Occidente, el simbolismo social pudo haber
jugado con los colores: en la India, las varna son ante todo
los colores (Isaacs, 1967; Gergen, 1967).

Sin embargo, el uso del color en el ordenamiento de la di-
versidad humana parece haber sido particularmente desarro-
llado por el Occidente. La desvalorizacion de la piel negra
tiene ahi, ciertamente, un origen muy antiguo: es sin duda
en el caso de Israel que se encuentra su expresién mas fla-
grante, con la maldicion de Cam, que sirvié durante siglos
como justificativo para todos aquellos que veian en esta his-
toria el origen de un linaje humano inferior, predestinado
a todas las opresiones.” El cristianismo antiguo amplific lue-
go este prejuicio, con un simbolismo cromatico extremada-
mente afirmado, asociando la blancura a la pureza y la ne-
grura al pecado... La pareja negro-blanco se vuelve entonces
un componente esencial de la mitologia occidental y cristia-
na; tal vez debamos también plantear la hipotesis, a partir
de esta época, de la proyeccion sobre los negros de una las-
civia reprimida a partir de entonces (tan notable, siglos mas
tarde, en el Otelo de Shakespeare...).

Durante la Edad Media occidental, algunos temas “ra-
cistas” se precisan (Delacampagne, 1983). Sin embargo, la

' Lstos datos proviencn de los Human Relations Area Files, categoria 832 (“cstimula-
ci6n scxual, ideales de la belleza erdtica”). A partir de 51 casos utilizables, los auto-
rcs constatan una preferencia transcultural por las mujeres claras (en los limites
del espcctro local).

* Sin embargo, la interpretacion racial de la maldicién de Cam parcce mas reciente
que la redaccién del texto biblico.
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referencia al color sigue siendo marginal, a falta de contac-
tos estrechos con poblaciones de tez diferente. Asi, es algo
dificil descubrir una segregacién para con los pocos negros
presentes en los medios populares europeos de esta época,
aun si se debe constatar en el mismo periodo la evidencia de
un estereotipo negativo (Frederickson, 1981). El Islam medie-
val, también heredero, en cierta medida, de la Antigiiedad y
de la tradicion judaica, y encaminado en el comercio trans-
sahariano, es por cierto mas prolijo en formulaciones y en
practicas sociales ligadas al color, en las cuales se descubre

una neta depreciaciéon del negro (Lewis, 1982).
Esclavismo y desarrollo del prejuicio

A partir de los grandes descubrimientos, la diferencia fisi-
ca —vy en primer plano, la diferencia de color— se vuelve
primordial en la percepcién de lo extrano. Al lado de los
interrogantes sobre la humanidad de los amerindios, el
fenémeno negro, que parece ser una anomalia, debe ser
explicado.’ Ya a partir del siglo XVI, una terminologia espe-
cializada aparece; palabras hasta entonces desconocidas
entran en el lenguaje comin: negro, mestizo, mulato, casta,
raza... Casi dos siglos mas tarde, las teorizaciones raciales
“cientificas” se inspiraran de estas concepciones popula-
res preexistentes: no es sorprendente constatar que una de
las principales categorias de las clasificaciones que comien-
zan a florecer en el siglo XVIII sea, precisamente, la “raza”

negra...

* Como lo nota acertadamente Léon-Frangois Hoffmann (1973}, los curopcos
nunca se plantcaban ¢l problema de su propio color.

142



El color de los hombres, principio de organizacion social

El periodo colonial introduce el “otro” en el juego de las
relaciones sociales y lo coloca en una posicion disminuida.
Los primeros afos de “fundacién” en las Antillas de coloni-
zacién francesa constituyen un momento privilegiado para
examinar el surgimiento del prejuicio. La sociedad todavia no
es muy jerarquizada. El azlicar no apareci6 ain y la esclavi-
tud sigue siendo un fenémeno relativamente marginal al lado
de la contratacién. Si bien podemos encontrar en el testimo-
nio de los primeros cronistas la presencia de estereotipos ra-
ciales y un prejuicio latente, éste no parece todavia impreg-
nar la préctica social.’

Por el contrario, los lazos parecen fundamentales entre
la esclavitud (y la utilizacién de la trata africana) y el desarro-
llo del prejuicio. El hecho importante en esta esclavitud mo-
derna es que se agrega un tercer término de orden racial a
los dos primeros que ya definen los polos sociales antagéni-
cos. A los amos libres “blancos” se oponen los trabajadores
esclavos “negros”. La segmentacién racial se yuxtapone a
la estratificacién socioeconémica, ya avalada por un corte
juridico. De ahi el caracter particularmente cerrado del sis-
tema. La “raza” acaba entonces por volverse consustancial
al orden esclavista, que a partir de este momento puede ser
calificado de sociorracial.

El hecho de que una diferencia fenotipica se superpon-
ga a la jerarquia social y al corte juridico s6lo se debe, en
un inicio, a una coincidencia histérica. Casi podriamos de-
cir que, si la barrera juridica hubiera funcionado sin fallas,

manteniendo una impermeabilidad perfecta entre ambos

* Citemos cn particular a R. P. du Tertre: Histoire géinérale des Antilles habitées par les
Frangais, y R. P. Labat: Nouveau voyage aux iles de I'Améngue.
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segmentos sociales, esta coincidencia habria seguido siendo
un simple epifenémeno... Pero el contexto ideolégico en el
cual se instauraba el sistema esclavista encontraba oportu-
namente ahi medios inmediatos de legitimacién, adoptando
una representaciéon mental preexistente (la ecuacion reversi-
ble “esclavo=negro” se impuso rapidamente en las mentes).
Ademas, las contradicciones del orden sociorracial (manu-
misiones de esclavos, desarrollo del mestizaje) perturbaban
la perfecta superposicion del corte juridico y de la segmenta-
cién racial, e imponian asi yn recurso incrementado al pre-
juicio, cuyo desarrollo se enraiza menos en el sistema mismo
que en sus contradicciones. Como lo afirma M. Duchet, “si
bien el desprecio del esclavo pertenece a la logica del escla-
vismo desde su origen, el “prejuicio de color” es sobre todo
una sefial de esclerosis, la sefial de una tensién interna, algo
asi como un vicio de estructura que la historia revel6 poco a
poco” (Duchet, 1969).

La ideologia colorista esta claramente establecida en la
segunda mitad del siglo XvIiI. Se manifiesta primero por la su-
perioridad de los blancos con respecto a todos los no-blancos,
y esta superioridad tiene una traduccion juridica. El prejui-
cio se expresa luego en lo que se llamoé el “sub-racismo” de
la gente de color, y que deberia llamarse mas bien racismo
derivado, en la medida que constituye un reflejo y una inte-
riorizacién del racismo original, el racismo blanco. Una ver-
dadera cascada de desprecio es la que se establecid, desde lo
mas claro hasta lo mas oscuro, a través de toda una jerar-
quia de matices. Harlamos mal en minimizar este lado del
prejuicio y esta dialéctica de las contradicciones secundarias,
“los grupos intermediarios participan del prejuicio, como
oprimidos y opresores” (Labelle, 1978).
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Derwas y avatares

Refiriéndonos siempre esencialmente a las Antillas de colo-
nizacidn francesa, se constata que es cuando el prejuicio de
color adquiere un neto aval juridico que empieza a ser cues-
tionado. Ya en la segunda mitad del siglo XV se establecen
las bases ideoldgicas de la legislacion revolucionaria que, a
pesar de algunos intentos de restauracién a inicios del si-
glo x1X, desembocan en la desaparicién juridica del criterio
de color, a través del principio proclamado de la igualdad de
todos los libres (1833), precediendo de algunos afios la aboli-
ci6n de la esclavitud. Sin embargo, €l criterio racial iba a sobre-
vivir a la institucion que le dio la luz, pues la sociedad seguia
siendo ampliamente dividida entre propietarios blancos y des-
cendientes de esclavos... Correspondio, a la perennidad de
las infraestructuras socioeconémicas, la perennidad de la con-
fusién entre un orden social y un orden racial. Es cierto, a par-
tir de la Tercera Republica, la atmosfera intelectual ya no de-
fiende mas el prejuicio y la doctrina colonial clasica parece
haber pasado de moda. Pero en el secreto de las conciencias
y la esfera privada, el prejuicio tiene todavia una larga vida
por delante. Continué inspirando, hasta nuestros dias, el cer-
co endogamico del grupo blanco criollo y algunas estrategias
matrimoniales de blanqueamiento entre la gente de color.

Ademas, la sociedad antillana sigue siendo caracterizada
por la obsesién colorista que impregné todos los procesos
identitarios que tuvieron lugar en su interior. Aun si ya no
debia servir para fundar una jerarquia, la idea de raza con-
tinud interpretando las diferencias... La demarcacion entre

mulatos y negros tuvo una larga vida en la historia de Haiti:
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al retirarse, aunque fuera muy tempranamente como ocurrié
en Santo Domingo, “la colonizacién abandona como alu-
vién (...) una filosofia de las etnias que el tiempo, con todos
sus trastornos, no logré todavia erosionar...” (Debbasch,
1967). En las Pequefias Antillas que permanecieron france-
sas, el color no cesé de alimentar los fenémenos de identifi-
cacién, y la marca racial puede volver a surgir en cualquier
momento, particularmente en todas las crisis politicas graves.

Durante los arios treinta un nuevo elemento sali6 a escena,
con un movimiento de revalorizacién del color negro cada
vez mas afirmado. Nacido en las islas inglesas, desarrollado
luego en América del Norte, este movimiento encontrd su
expresion mas acabada en las colonias francesas, con la co-
rriente de pensamiento que se cristalizé alrededor de la idea
de la “negritud”. Este “vuelque” se ubica en realidad en el
esquema colorista tradicional, que contribuye a alimentar
invirtiendo los términos de la polarizaciéon. De esta manera, un
cierto nimero de intelectuales antillanos tomé partido, en
un juego racial que por cierto habia empezado antes de ellos,
pero en el cual se sitian de entrada, volcando los platos con
cierta violencia compensatoria. ..

El fenémeno se acentué en el nuevo contexto de la depar-
tamentalizacién, marcado por la llegada masiva de metropo-
litanos. El color se volvié sefia de autoctonia y los antagonis-
mos sociales, en particular los que oponen originarios y recién
llegados, fueron vividos como enfrentamientos raciales, en el
mismo tiempo en que se constata una atenuacién, incluso
una desaparicion, del prejuicio tradicional de color, bajo los
esfuerzos unidos de la ideologia igualitarista republicana y
de la integracion en la sociedad envolvente (Giraud, 1979). ..

Existi6 entonces una tendencia a utilizar el color como un.
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emblema identitario, y esto afect6 a todo el debate cultural
y politico, en particular cuando se orient6 hacia la busqueda
de las “raices” o de lo “auténtico”.

La linea de color

Asi, representaciones y practicas dependen de la logica iden-
titaria que rige la definicion de los grupos presentes. Esta 16-
gica se expresa a través de particiones impuestas a la reali-
dad del continuum bioldgico, se trate de la linea de color o de
las categorias de mestizaje.

¢Cual es la suerte de los vastagos nacidos de una mez-
cla entre dos poblaciones diferenciadas por el color? Una
soluctén, adoptada por las soctedades antillanas, consiste
en mantener a dos poblaciones a pesar de la mezcla, asegu-
rando de esta manera la perennidad de la dicotomia ori-
ginal: es decir que los individuos mezclados estan asimila-
dos a una de las poblaciones de sus padres, y excluidos de
la otra. En este caso surge una “linea de color” que aisla un
segmento blanco, mientras se despliega un amplio abanico
genealdgico y fenotipico en la poblacion llamada de color,
abanico que la taxonomia popular del mestizaje describe
tradicionalmente.

Al parecer, esta linea esta presente en casi todas las situa-
ciones coloniales donde estuvieron histéricamente en contac-
to “blancos” y “negros”. Pero puede ser mas o menos estricta,
puede desplazarse en el interior de un grupo hasta incluirlo
enteramente... Para las necesidades del andlisis, partiremos
de los ensayos de teorizacién de la linea que tuvieron su formu-
lacién mas clara en Santo Domingo en el siglo XVIII; procu-
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raremos luego seguir esta linea a lo largo de las generacio-

nes, en la realidad genealégica de un grupo insular.

Santo Domingo: una leorizacion acabada de

la linea de color

En un periodo relativamente breve (menos de un siglo, des-
de la entrega a Francia en 1697 hasta.el inicio de la crisis re-
volucionaria en 1791), Santo Domingo fue el teatro de “una
de las mas intensas experimentaciones capitalistas esclavis-
tas de la historia” (Mintz, 1971). La ideologia de color apa-
rece asi como uno de los fundamentos esenciales de la “doc-
trina colonial” nacida de esta experiencia historica.

Una de las claves de este sistema de pensamiento es la “li-
nea de color”, que debe establecer una divisién sin falla en-
tre los blancos y todos los demas, cualquiera sea su grado de
“decoloracion”, rechazando en tropel a todos los que no son
considerados como libres de contaminacion, “devueltos al
otro color fundamental, por la buena razén que han nacidos
en parte de él...” (Debbasch, 1967). Moreau de Saint-Méry,
atento observador del antiguo Santo Domingo, da su formu-
lacién mas radical a la idea de la linea: “la opinién (...) quie-
re por consiguiente que una linea prolongada hasta el infinito
separe para siempre la descendencia blanca de la otra...”
(Moreau de Saint-Méry, 1958: 100).

Un razonamiento de tipo genealdgico hace prevalecer
el “genotipo” por sobre el “fenotipo™: “un mestizo, aunque
haya llegado ala séptima u octava generacién, incluso al pun-
to en que su color tenga la apariencia de la de un europeo, si-
gue siendo un mestizo y no podria decirse igual a, ni andar al
par con un blanco europeo” (Mémotre de la milice: 23).
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Moreau de Saint-Méry mismo lo afirma, esta distincién
inacabable s6lo puede mantenerse mediante el ojo del prejui-
cio: “hay que tener ojos bien expertos para distinguir estas
ultimas mezclas de los blancos puros, y se puede decir que
en general solo la tradiciéon oral o escrita sirve de guia para
aquello” (Moreau de Saint-Méry, 1958: 92).

Durante la segunda mitad del siglo XV11I, en un ambien-
te que se iba envenenando, hubo que demostrar la prueba
de la pureza de su origen. La pieza esencial del expediente
era por cierto el arbol genealogico, este “prisma magico gra-
cias al cual [los colonos] se aseguraran colores madres y pri-

mitivos...” (Mémoire pour le Steur Reculf).

La linea de color a través de las genealogias:

el eemplo de la Désirade

Este control genealégico existe en todas las sociedades mes-
tizas y obedece al mismo modelo: por ejemplo, se mencio-
na a menudo, a proposito de Martinica, que un blanco bien
puede ser excluido del grupo de los Békés por el recuerdo de
su ascendencia mestiza, aunque nada en su apariencia fisica
lo demuestre. En semejante légica de pensamiento, nos po-
demos interrogar sobre la eficacia de tal control y sobre su
traduccion en términos sociales. Para contestar la pregunta,
un procedimiento valido puede ser estudiar personalmente
el asunto, reconstruyendo para esto de manera exhaustiva
redes genealdgicas sobre poblaciones muestra. Es entonces
posible seguir el comportamiento matrimonial y reproducti-
vo de todos los individuos desde los origenes. Asi puede apa-
recer, a lo largo de las generaciones, la realidad de una linea
de color...
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Hemos escogido como poblacién muestra la de la pe-
quefia isla marginal de la Désirade, a la altura de Guadalu-
pe. La isla albergé un sistema de habitaciones algodoneras
en el siglo XVIII e inicio del XIX; a pesar de la homogeneiza-
ci6n de las condiciones de vida después de la liberacion de los
esclavos, hered6 de este pasado una sociedad racialmente
segmentada, al menos hasta los tltimos afios. Su aislamien-
to y su pequefio tamaiio hacen de ella un laboratorio ideal
para despejar un modelo aplicable, en otra escala, a la evo-
lucién conocida por las islas azucareras. ..

Varios programas de andlisis han sido puestos en obra a
partir de un cuerpo de datos genealdgicos recogidos en los re-
gistros parroquiales y civiles: uno de ellos se concentré sobre
las proporciones individuales de ascendencia respecto del
segmento fundador “blanco”. Permiti6 crear categorias ge-
nealdgicas que en realidad miden la proximidad —o la leja-
nia— con respecto a lo que podemos llamar el “polo blan-
co” de la poblacién insular. Constatamos de esta manera
que, a lo largo de las generaciones, cierto nimero de indivi-
duos contintian descendiendo exclusivamente de este seg-
mento al cual pertenecen todos sus antepasados. Constitu-
yen un grupo blanco que se mantiene con el tiempo, libre de
toda mezcla. ’

Nos encontramos asi con un efecto de cerco, ya que el
sector blanco rechazé la penetracién de genes exteriores. Co-
noce, por cierto, una erosién manifiesta, pero a pesar de
todo el grupo logra mantener su individualidad e incluso a
conservar efectivos estacionarios en las dos altimas gene-
raciones... iEstrategia consciente? Estamos seguros que asi
es, bajo el efecto del paitern estructurante de la ideologia de
la linea de color. Pero siempre se podria alegar que hubiéra-
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mos podido encontrar el mismo resultado por casualidad...
El ejemplo del destino del sector negro prueba lo contrario.
Al empezar, un segmento inicial mucho més numeroso, pero
luego una espectacular caida irremediable: jal final queda un
solo individuo para la ultima generacién! Ya vemos con qué
rapidez un grupo puede disolverse en una poblacion “gene-
ral”, cuando no tiene una estrategia consciente de supervi-
vencia. Ya vemos también como el concepto de cerco no se
aplica con respecto al polo negro: el término de “negro”,
cuando se lo emplea, solo puede designar a individuos que
ya son, de una manera u otra, mestizados. ..

En efecto, mas alld del cerco que rodea al grupo blanco, se
produce un poderoso movimiento de mezcla, en el cual se con-
funden los aportes “blancos” y los “negros”. La descendencia
“blanca” no se reduce al grupo asi llamado, sino que se disper-
sa en el resto de la poblacion insular. El cerco es entonces
permeable en un sentido, pero no en el otro; el efecto de esta
“hemipermeabilidad” es que el flujo génico sélo puede ir des-
de los “blancos” hacia la poblacién de color, que se encuen-
tra asi en perpetua evolucion mientras la otra queda estable.*

Las categorias de mestizaje

De esta manera, vemnos que la légica de la linea de color no
es contradictoria con la de mestizaje, todo lo contrario. Esta
division es coherente en la perspectiva del segmento racial-
mente dominante. Pero los valores ligados a la ideologia de

* Para mayores analisis sobre el ejemplo de la Désirade, se puede consultar a Jean-
Luc Bonniol (1988) y a J. Benoist yJ. L. Bonniol (1989). Para un caso de extension
de la linea de color a un grupo entero, véase J. L. Bonniol (1980).
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color se difunden en el resto del cuerpo social, y lo llevan
a utilizar los matices cromaticos como peldafios que van de
un polo racial al otro. En la poblacién de color tiene enton-
ces lugar, paralelamente, otro fenémeno identitario: el rea-
grupamiento de los individuos mezclados en categorias de
mestizaje que pueden tener un fundamento genealdgico o
fenotipico.

Vuelta a la teorizacion genealdgica de Santo Domingo

De nuevo encontramos una notable teorizacién del fenémeno
en Santo Domingo en el siglo XVIIL. Se tomaba asi en cuenta
a toda la gama de matices entre el blanco y el negro, median-
te categorias registradas en la famosa clasificacion recogida
por Moreau de Saint-Méry, quien se basé no sélo sobre su
observacion personal, sino también sobre la tradicién oral y
documentos escritos.

El principio de la clasificacién es esencialmente genealo-
gico, pues las categorias no se definen por el aspecto fisico de
sus miembros, sino por sus origenes, que los colocan en un
lugar determinado en el eje que relaciona los primitivos polos
blanco y negro. Este hecho permite a Moreau de Saint-Méry
expresar esta posicidon mediante calculos matematicos relati-
vamente complejos. Considerando que un individuo se com-
pone de 128 partes (que podrian considerarse idealmente
como probabilidades de origen a partir de 128 antepasados,
lo que implica una informacién genealégica que correspon-
de a siete generaciones y a lo que se puede estimar como la
profundidad maxima de una conciencia genealégica), las di-
ferentes categorias se definen desde el negro hasta el blan-

co (véase cuadro adjunto).
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Este abanico de valores corresponde a las diferentes com-
binaciones posibles para obtener cada tipo: asi, la combina-
cién primitiva, la de un blanco con una negra, tiene como
resultado un mulato “equilibrado” con 64 partes para cada
una de sus ascendencias; pero existen once combinaciones
mas que pueden resultar en un mulato y puede existir asi
“un mulato mas cercano al blanco que otro de 14 partes”.

Segun las propias palabras de Moreau de Saint-Méry,
él esta perfectamente consciente que s6lo esta proponiendo
“aproximaciones”, toda la clasificacion es arbitraria. Ahi in-
terviene, en cierta medida, la toma en cuenta del fenotipo.
A cada categoria genealdgica corresponde asi un fenotipo
obligado. De esta manera, el mulato “imberbe como el negro,
posee como ¢l cabellos lanoso, pero su pelo es mas largo”.
El cuarterén “tiene la piel blanca, pero empafiada por un
matiz de un amarillo muy débil; su cabello es mas largo que
el del mulato, y rizado. Incluso lo tiene a menudo rubio”. ..
(Moreau de Saint-Méry, 1958: 88-89, 102).

Categorias Partes Partes
blancas negras
Sacatra 8al6 112 a 120
Gnffe 24a32 96 a 104
Marabou 40 a 48 80 a 88
Muldtre (“mulato”) 56a 70 58a72
Quarteron (“cuarteron”) 71296 32a57
Méns (“mestizo”) 104 a 112 16 a 24
Mamelouc (“mameluco”) 116 a 120 8al2
Quarteronné (““cuarteronizado”) 122 a 124 4ab6
Sang-mélé (lit. “sangre mezclada”: mestizo) 125a 127 la3
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La afirmacién del fenotipo

A falta de semejante furor clasificatorio se vuelve a encon-
trar, en todas las situaciones de mestizaje blanco/negro, el
mismo modelo, mas o menos nitido, de “matemdtica racial”,
segun la cabal expresion de Michele Duchet (Duchet, 1969).
Sin embargo, en todos los casos se advierte una tendencia a
la afirmacion de la evaluacion fenotipica por encima de la
evaluacién genealdgica.

En el mismo Haiti, el léxico popular del mestizaje se com-
pone ahora mayoritariamente de una terminologia colorista.
Los calificativos utilizados testimonian de una gran diversi-
dad: negro, negro azul, negro carbén, negro azabache, negro
rosado, negro rojo, negro claro u oscuro, sombrio, moreno,
moreno oscuro, moreno claro, moreno franco, moreno roji-
2o, caoba, castano (claro u oscuro), bronceado, tostado, ca-
ramelo, rapadou (pan de azicar sin refinar), melaza, canela,
ciruelo, durazno, violeta, caimito, café con leche, chocolate,
cobrizo, almibar, zapotillo, pistacho, bronce, color de aceite,
amarillo, amarillento, amarillo rosado, platano maduro, jone
tankou bél mai moulin (amarillo como un lindo maiz molido),
rojo ladrillo, rojizo, rojo, rosado, kaka jouromon (viejo color
amarillo de la calabaza dulce), beige, blanco, blanquecino,
rojo sangre, rojo cangrejo, amarillo damasco... (Labelle,
1978: 131).

Lo mismo ocurre en las Pequefas Antillas, donde se
advierte cierta derivacién hacia categorias fundadas sobre
la apariencia fisica: por ejemplo la de los chabins, muy bien
definidos por M. Leiris como “individuos que parecen pre-
sentar, en vez de un amalgama, una combinacién paradé-
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Jjica de rasgos...” (Leiris, 1955). Ademas del color de la piel,
los caracteres fisicos discriminatorios son los que se vuelven
a encontrar en todas las sociedades mestizas afroamérica-
nas: color y “calidad” del cabello; rasgos de la cara... Estos
caracteres son los que permiten una categorizacién, es decir
el alineamiento de ciertos individuos en el continuum croma-
tico; las fronteras de grupo pueden eventualmente estable-

cerse a partir de ellos.

Las estrategias intergeneracionales

Tales representaciones desembocan en una practica racial
que conservo hasta hoy cierta perennidad. Toda una cons-
telacién difusa de rasgos persiste, donde obra con toda cla-
ridad la visién racial de la sociedad. Pero la permanencia de
las practicas aparece mas evidente sobre todo en el campo

de las estrategias matrimoniales.

El cerco endogdmico del grupo blanco: el gemplo
de los békés de Martinica

Uno de los primeros hechos que se puede notar de inme-
diato, particularmente en Martinica, reside en el cerco del
grupo blanco criollo. Los que se llaman los bekés en Martini-
ca son parte integrante de la sociedad martiniquesa, de la
cual son un polo a la vez aislado y funcionalmente integra-
do. El factor esencial que garantiz6 el mantenimiento de tal
especificidad racial a lo largo de la historia de Martinica se
explica por la fuerte cohesién del grupo con respecto al exte-
rior y un control social muy estricto. A partir de una duali-
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dad de normas entre hombres y mujeres, estas ultimas se
encargan de garantizar la pureza racial, procreando exclusi-
vamente en el marco del matrimonio —un matrimonio pre-
ferentemente endogamo—, lo que asegura la reproduccién
del grupo igual a si mismo de generacién en generacién. Se
explica asi la mayor frecuencia y la mayor cordialidad en
las relaciones sociales entre blancos y gente de color del la-
do masculino, mientras el encasillamiento racial resalta mu-
cho mas entre las mujeres: la mujer blanca evitando asi cual-
quier riego de contacto, peligroso en potencia, con el hombre
de color...

Se sanciona rigurosamente un eventual casamiento des-
igual mediante la exclusién del disidente —llamado béké sauté
barriére (lit.: “béké saltado barrera”)— fuera del grupo. Y la
memoria colectiva debe acordarse para siempre de tales fal-
tas contra la norma. Sin embargo, estas prohibiciones no se
aplican a las uniones naturales de los hombres, que siguen
siendo comunes y aceptadas, porque no constituyen una ame-
naza contra la homogeneidad del grupo. Ademas, estas unio-
nes alimentaron el proceso de mestizaje a lo largo de la his-
toria de las Antillas.

Este control estricto de la linea de color se apoya sobre
un sistema de valores ampliamente compartido. Entre todos
los békés, existe un fuerte sentimiento de identificacion al gru-
po al cual estan orgullosos de pertenecer y que relacionan
con el territorio de la isla. Preservar una entidad racial tiene
primero un interés econémico. Mediante esta practica, la
tierra permanecioé concentrada en manos de los miembros
del grupo, que logrd asi conservar su preeminencia al mismo
tiempo que supo adaptarse a los cambios contemporaneos
de la sociedad “departamental” (Beaudoux, 1969).
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Homogamia e hipergamia entre la gente de color

Al lado de esta endogamia del grupo blanco, se puede adver-
tir entre la gente de color una neta tendencia a la homoga-
mia, es decir a matrimonios que unen a personas semejantes
en el plano fisico. Al constatar que su tipo fisico es valorado,
el mulato tiende a separarse de quien es mas “negro”: esta
actitud provoca la formacién de subgrupos fenotipicos y
sociales a la vez, que apuntan a cerrarse hacia abajo mien-
tras quedan abiertos hacia arriba. Estas estrategias, pues,
se despliegan a lo largo de la categorizacién racial, jugan-
do con compensaciones posibles desde la posicién de raza
hacia la posicién de clase. Varios proverbios ilustran bien
este juego de compensaciones, como: tou mulat pov sé nég tou
nég rich sé mulat (todo mulato pobre es un negro y todo negro
rico es un mulato...); también lo hacen las maximas que ri-
gen la elecciéon de un enamorado, tales como las registra
Frantz Fanon (Fanon, 1954): asi, para justificar una mala
eleccién racial, se dice “X es negro, pero la miseria es mas
negra todavia...”

También interviene ahi el estatus de la unién. El mesti-
zaje comienza con las relaciones ilegitimas del hombre blan-
€o, que ve asi oscurecerse parte de su descendencia; al mis-
mo tiempo, para la mujer negra o de color, la unién con un
hombre blanco o mas claro puede significar una oportunidad
de aclarar su descendencia (de ahi el tema de la mulata galan-
te y de los linajes bastardos de familias mestizas. . .). R. Bastide
hace notar, con razén, que si la mezcla hubiese operado en
el marco del matrimonio, habria efectivamente demostra-

do una real ausencia de prejuicio. Pero, en la medida que
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se desarroll6 a través de uniones ilegitimas y a menudo clan-
destinas, s6lo lleg6 a conyugar la dominacién sexual y la opre-
si6n racial: “detras de la mezcla, encontramos exactamente lo
que estd detras de la institucién de la prostitucién en el Occi-
dente: la defensa de un grupo considerado como superior,
y entonces intocable, en detrimento de otro grupo racial o
social” (Bastide, 1961). Aparece ahi la imagen muy sexuada
del mestizaje, que remite tradicionalmente a la unién de la
mujer de color y del hombre blanco bajo el sello de la ilegi-
timidad, mientras que la unién del hombre negro con la
mujer blanca permanecié ampliamente impensable hasta
una fecha bastante reciente...

Al ser la preeminencia del blanco el deus ex machina del
sistema, se trata para los individuos y los linajes constitui-
dos de gestionar cuidadosamente su capital racial, a fin de
incrementar su parte “blanca”. Testimonio de este proceso
es la célebre mencién, por Salvat Etchart (Etchart, 1967), de
las sefioritas Alicanthe, levando su “lucha”, generacion tras
generacion, con “un fervor tranquilo y perseverante”... Todo
esto, para trepar los diversos peldaiios y, en Gltima instancia
y en contradiccién con el sistema en su conjunto, “pasar la
linea” —algo que s6lo puede ocurrir con algunos individuos
capaces de escapar de la memoria colectiva y ocultarse a si
mismos parte de su ascendencia... (Debbasch, 1967).

Color y sociedad colonial

Son principalmente las viejas sociedades coloniales, esclavis-
tas y posesclavistas, las que hicieron del color su principio de
organizacion interna; de ellas, el Occidente en su conjunto
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heredo cierta concepcién colorista de las jerarquias y de las
identidades. Pero ;cémo se articula el prejuicio de color con
un tipo de formacién social? Son preguntas que se plantea-
ron los actores de estas sociedades practicamente desde el
origen. La actitud espontanea es la que acepta el prejuicio
y lo que afirma, a saber que la esclavitud es natural para la
gente de color negro —siendo percibido el color como lo que
determina las relaciones sociales—. Sin embargo, muy rapi-
damente, se considerd el prejuicio como un puro conven-
cionalismo necesario al buen funcionamiento de la sociedad
esclavista fruto de ciertas circunstancias sociales: “prejuicio
tanto mas util que existe en el corazén mismo de los escla-
vos, y contribuye al descanso de la colonia”.®

En esta perspectiva, el prejuicio de color aparece como
determinado: un recorrido intelectual del mismo tipo pudo
inspirar en nuestros dias los analisis de inspiracién marxista
que veian en ¢l una confirmacién de la determinacion, en ult-
ma instancia, de las relaciones de produccion. Se considera
entonces el prejuicio como una ideologia que permite legi-
timar, a posterion, relaciones de produccion nacidas fuera de
ella (Harris, 1964), con una funcién esencial de ocultacién-
disimulacién (Labelle, 1978). Sin embargo, es posible advertir
que la “raza” no es una forma disfrazada (y determinada) de
la clase, o que al menos sélo correspondié con ella en el bre-
ve instante del nacimiento de la formacion social. Desde un
inicio, mediante las contradicciones sobre las cuales ya he-
mos insistido, se puso en movimiento un proceso que “al
quitar [a las relaciones sociales] su funcién de relaciones de
produccién, desemboc6 en su preeminencia” (Jamard, 1983).

* Carta del ministro al gobernador de Sarto Domingo, 27 de mayo de 1771,
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En efecto, el criterio racial sigue objetivandose en grupos so-
ciales reales, cuyo elemento unificador es un tipo fisico trans-
misible por el conducto de la herencia biolégica. En otras
palabras, lo que se desarrolla es la autonomia distintiva de
las relaciones raciales: “los caracteres fenotipicos adquieren
un valor propio” ( Jamard, 1983). Estos caracteres estan inscri-
tos en lo biolégico y heredables de generacién en generacion:
el fenémeno adquiere entonces una dimensién temporal de
largo aliento... La referencia al color y a los demas rasgos fi-
sicos discriminantes induce a una alta viscosidad de las rela-
ciones sociales; contribuye, de alguna manera, a cristalizar las
jerarquias sociales primitivas. ..

En esta perspectiva de una autonomia relativa del orden
racial, es posible afirmar que la valorizacién de algunos carac-
teres fisicos conlleva la formacién de un verdadero capital
racial, “cuyo volumen es inverso a la distancia genealogica
hacia la clase de los esclavos” ( Jamard, 1983). Se instala asi
una jerarquia a lo largo de la cual este capital racial consti-
tuye a la vez lo que esta en juego y un medio de las luchas
que se desarrollan en la clasificacién y para la clasificacion
(idea prestada de P. Bourdieu: la vision de la clasificacién exis-
te en funcién de la posicién ocupada en la clasificacion). Esto
explica, por una parte, la visién de un espacio graduado en-
tre los polos extremos entre la gente de color y sus estrate-
gias intergeneracionales (los mulatos buscando distinguirse
de los negros, como ya lo vimos); y, por otra parte, la visién
dicotomica de los blancos, cuya politica consiste en realidad
en mantener el vinculo primitivo entre clase y raza dominan-
te (recurriendo, en un primer tiempo, a un aparato juridico de
segregacion frente al peligro mulato, afirmando que existe
“peligro en el asunto” (Jamard, 1983) y limitando hacia arri-
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ba, mediante el cerco endogamico de su grupo, las estrategias
de los hombres de color para quienes siguen siendo prohibi-
das las mujeres blancas...). Asi, la terminologia clasificato-
ria de los tipos fisicos varia segun la posicién social’ y el tipo
fisico del individuo que opera la clasificacién.

Hasta ahora, el color ha sido presentado ante todo como
una realidad simbdlica, de acuerdo con la mayoria de los ana-
listas que han recomendado distanciarse de la realidad bio-
logica del fenomeno (Guillaumin, 1972). Sin embargo, todo
un juego de interacciones parece establecerse entre lo bio-
logico y lo social (Berioist, 1966); sélo lo evocaremos aqui.
Un dato fundamental es que, si bien la apariencia fisica re-
viste inmediatamente significaciones sociales, se constituye a
partir de una constelacion de rasgos biolégicos. Y en la me-
dida que estos rasgos son utilizados para encarnar las dife-
rencias sociales, aparece tot.almente necesario salvaguardar
estas apariencias inscritas en el cuerpo, tan portadoras de
discriminacion.

Se plantea entonces un problema de reproduccién inédi-
to: scoOmo garantizar la renovacion, de generacion en ge-
neracién, de una situacion cuyos parametros no son todos
sociales y no son trasmisibles socialmente, sino pasan por el
conducto de la herencia biolégica? ;Cémo dominar esta
Gltima? ;Como gestionar la dinamica de las estructuras de
las poblaciones? Entendemos ahi la necesidad que tiene este
tipo de sociedades por encontrar una solucién al problema

fisico de la disolucion de los colores —que habria borrado,

 Micheline Labclle (1978) confirma este hecho en el caso de- Haiti: una vision
bipolar caracteriza a los campcesinos pobres y los burgucses mulatos, mientras la
pequeia burguesia tiene una visién jerarquica.
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con el tiempo, su fundamento mismo—, garantizandose,
mediante una economia matrimonial muy vigilada, “colores

madres y primitivos”...
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LA DIASPORA NEGRA DE LAS AMERICAS.
REFLEXIONES SOBRE EL MODELO
DE HIBRIDEZ DE PAUL GILROY™

Christine Chivallon

The Black Atlantic, obra de Paul Gilroy publicada en 1993, mar-
ca sin lugar a dudas un gfro importante en el estudio de las
diasporas, y mas generalmente en el de las identidades naci-
das de las situaciones poscoloniales. Esta obra puede ser con-
siderada como una de las contribuciones mas importantes que
mejor encarnan —en el ambito académico angléfono— las
posiciones teéricas adoptadas desde los afios 1990 en rela-
ci6én con el desarrollo de los cultural studies.' Toma el relevo
de otra contribucién de igual importancia, aunque sélo ocupe
el espacio de un articulo, a saber la de Stuart Hall (1994
[1990]). Ambos escritos tienen en comun el hecho de des-
plegar una nueva conceptualizacién de la diaspora median-
te el ejemplo del pueblo negro de las Américas, la “Black
Atlantic” para Gilroy, la diaspora “afroantillana” para Hall.

* Texto original: “Llexpérience de la diaspora noire des Amériques. Réflexions
sur le modeéle de 'hybridité de Paul Gilroy”, 2002, L’Homme, niim. 161, pp. 51-74.
Traduccién de Isabelle Combés, con et apoyo del Instituto Francés de Estudios
Andinos.

** A propésito de Paul Gilroy, The Black Atlantic. Modernity and Double Consciousness,
Londres, Verso, 1993, 261 pp.
Cicrtamente, Black Atlantic ha integrado cste espacio critico asociado a los postcolo-

nial studies, cn el cual resaltan entre otros los escritos de Arjun Appadurai (1990),
Homi K. Bhabha (1994), bell hooks (1990) [grafia deseada por la autora| y
Gayatri C. Spivak (1988).
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Esta caracteristica erige el pueblo nacido de la dolorosa ex-
periencia de la trata transatlantica y de la esclavitud en figura
emblematica de esta nueva manera de concebir a los pue-
blos diaspéricos. Mientras el pueblo judio sirvié o sirve toda-
via de figura arquetipica para la nocién clasica, el pueblo
negro de las Américas ofreceria un ejemplo paradigmatico
para declinar esta nueva concepcion.’

Nos encontramos asi frente a dos interpretaciones sucesi-
vas del hecho de la didspora. La primera, que calificamos aqui
como “clasica”, se apoya sobre una suma de criterios pues-
tos en valor por un buen nimero de autores (Bruneau, 1995;
Cohen, 1997; Safran, 1991; Sheffer, 1993), quienes definen la
diaspora a partir de la idea de un pueblo disperso cuya con-
ciencia unitaria se habria mantenido mas alla de los efectos
devastadores de la separacién. Esta unidad se construiria gra-
cias al vinculo real o imaginario mantenido con el lugar de
origen donde se inscribe la filiacién del pueblo exiliado. Este
modelo asocia entonces los principios de la comunidad uni-
da y solidaria, mientras los relaciona con la tematica del terri-
torio y de la memoria. Es asi que James Clifford (1994) pudo
definir a este modelo como “centrado”, es decir animado por
la idea de una continuidad atribuible a una fuente, a un ori-
gen. En resumen, un modelo en el cual funciona la metafo-
ra de la raiz. La segunda interpretacion, que se puede cali-
ficar de “hibrida”, es la que proponen Gilroy y Hall. Ya no

Esta diferencia entre los modelos de diaspora - el uno “clasico” y el otro “hibn-
do”-— y entre las experiencias humanas asociadas a cllos - la del pueblo judio y
la del pueblo negro- - es particularmente nitida en la contribucion de Stuart Hall
(1994 [1990}). Para Gilroy, especialmente en el ultimo capitulo de la Black Atlantic,
se trata mas de accrcarsc a estos dos pueblos que hacerles significar contenidos
difercntes de la experiencia de la diaspora.
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se trata de considerar a la didspora como unitaria sino, por
el contrario, aprehender su caracter social mediante el movi-
miento, la interconexion, las referencias mixtas. Desarrollada
en el corazon de la modernidad occidental, la experiencia ne-
gra de las Américas estaria apta para revelar esta identidad
forjada sobre el principio de la asociacion de los contrarios,
ni moderna ni tradicional, sino ambas cosas a la vez. A la me-
tafora de la raiz se sustituye entonces la del rizoma, presta-
da de Gilles Deleuze y Félix Guattari (1980), que ilustra la
red de los vinculos y de los intercambios entre varias locali-
zaciones. No es sorprendente que los escritos de Gilroy hayan
sido retomados por el famoso historiador antropélogo James
Clifford (1994), en un articulo donde hace resaltar la capaci-
dad de esta diaspora —y no de la que ¢l mismo califica como
“centrada”— para asociarse con las “travelling cultures” que
habia definido anteriormente (Clifford, 1992). Ademas, Paul
Gilroy anticipa esta convergencia de opiniones cuando men-
ciona la influencia “de la atrevida idea propuesta por James
Clifford” sobre su propio proyecto (p. 17). La “Black Atlan-
tic” se vuelve asi ejemplar de estas “culturas viajeras” que rom-
pen con el esencialismo de la tradici6n antropolégica porque
se muestran diversas y deslocalizadas. Con la diaspora “hi-
brida” se afirma entonces fuertemente el principio de movi-
lidad —una movilidad que obra hasta en las construcciones
identitarias—, mientras que la concepcién clasica tiende a
polarizarse sobre constancias comunitarias mantenidas a tra-
vés del tiempo y del espacio.

Este articulo propone una lectura critica del modelo de
la diaspora “hibrida” tal como lo construye Paul Giroy en su
obra. Quisiera tanto alimentar el debate sobre las sociedades

afroamericanas como poner en relacién los discursos cienti-
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ficos que se despliegan actualmente en las esferas anglosajo-
na y francéfona. El “momento posmoderno” cav6 una zanja
entre estos discursos. Este articulo no es el lugar para desarro-
llar mas detenidamente esta constatacion, sino simplemente
afirmar la necesidad de reforzar un dialogo que parece haber
tomado un buen tiempo para iniciarse.” A tal dialogo me pa-
recen llamar Jackie Assayag'y Véronique Bénéi (2000: 23), con
el propésito de descartar, a la vez, el peligro de una situaciéon
que evite las corrientes posmodernas (“;Podemos o debemos
hacer como si no existieran?”), y el de ver que el interés que
cualquier practica cientifica debe otorgar a lo que se propo-
ne o se enuncia en el seno del espacio académico, atrae sobre
si mismo una desaprobacién arbitraria —“el prefijo genérico
‘post’ equivale ipso facto a una estigmatizacion” para el que lo
emplea—. Si el analisis que sigue acaba distanciandose de
las propuestas de Gilroy inspiradas por el paradigma pos-
moderno, es porque toma en serio al discurso que las formu-
la y a las nuevas interrogaciones que plantea. La sucesién
de modelos a la cual asistimos, asi como la fuerte y final-
mente bastante reciente inversion en las estampas de la “hi-
bridez”, plantean con agudeza numerosas preguntas sobre
los procesos de fabricacién de nuestros conceptos, acaban-
do con interrogaciones sobre el itinerario de los pueblos
mismos. ;De donde saca su sentido una nocién —aqui la
de didspora—?, ;surge este sentido de adecuaciones encon-
tradas en la experiencia propia de las poblaciones disper-
sas? O ¢es mas sensible a los proyectos sociales de los in-

Para la antropologia, el articulo de Christian Ghasarian sobre las epistemologias
posmodernas (1998) y el nimero 156 de L’Homme (Assayag y Bénéi, 2000), dedi-
cado a la cvolucion del campo intelectual americano, marcan cn mi opinién cl

verdadero inicio dc estc dialogo.
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telectuales, universitarios e investigadores quienes fijan el
contenido de los conceptos?

Abordar estos temas equivale de hecho a explorar dos pers-
pectivas. La primera impone contextualizar lo que pertenece
al campo de la practica y relaciona el sentido del concepto
de diaspora con los actores (universitarios e investigadores) que
lo producen. Se trata entonces de interrogarse sobre la histo-
ricidad de la nocién, de colocar el texto en su contexto. La
segunda perspectiva adopta un punto de vista mas interno al
discurso “académico” y se interesa por la base epistemologi-
ca que justifica la construcciéon del concepto. Nos pregunta-
remos entonces cual postura es la que se moviliza para dar
cuenta de su estatus: ;postura “moderna”, “objetivante”, “re-
lativista”, “subjetivista”? Al seleccionar estos dos campos de
interrogacion, este enfoque se encuentra con el del antropé-
logo David Scott (1997), aunque no esté de acuerdo con este
ultimo y no siga los mismos caminos. En efecto, es a partir
de estos dos puntos de vista —el de la estrategia politica de los
autores y el de la epistemologia— que Scott escogi6 desarro-
llar su lectura critica de las concepciones de la “diaspora ne-
gra” porque, nos dice (1997: 21), “una antropologia critica de
la diaspora africana debe constituirse mediante una rigurosa
observacion de la historia de sus propias categorias”." Esta
convergencia de opiniones parece mostrar hasta qué punto
“la diaspora hibrida” volvié inevitable, como nunca antes,
un trabajo de exploracion que tome en cuenta a los actores
involucrados en el trabajo de conceptualizacién.

En las paginas que siguen, analizaré la contribucion de
Gilroy a partir de estas dos perspectivas. Primero, la que bus-

' Citas traducidas del inglés por la autora. (N.'T)
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ca contextualizar el discurso y lleva a notar como este tltimo
se trasforma, para el o la que lo produce, en un instrumen-
to de posicionamiento en una red de relaciones sociales; lue-
g0, la que consiste en definir la postura epistemolégica y que,
traduciendo el estatus otorgado al saber, indica también de
qué manera se apropia del objeto de este saber. Este trabajo
me llevara a “arriesgarme a dar un punto de vista”, simple-
mente para no estancarme en una sola empresa critica que
dejaria prudentemente de lado la cuestién de otra interpre-
tacion posible. Ante todo, se impone un breve examen del li-
bro de Gilroy, con el fin de situar adecuadamente los elemen-
tos de analisis que han sido escogidos.

The Black Atlantic

En las lineas que anteceden, he insistido sobre la idea clave del
libro de Gilroy,® a saber la puesta en evidencia del principio de
conexion segun el cual ningan registro cultural desarrollado

por la diaspora negra es puro; todos se inspiran de diversas

> Paul Gilroy es originario de Guyana pero vivié en el Reino Unido. Socidlogo,
ensciid en la London University (Goldsmith College) antes de ser recientemente
contratado en los Estados Unidos (Yale University). Estd considerado como uno de
los intelectuales briténicos mas influyentes en el campo renovado de la sociologia.
Una de sus primeras contribuciones remonta a 1982, como coautor del famoso
libro colectivo del Center for Contemporary Cultural Studies (Cccs), The Empire
Strikes Back. Race and Racism in 70 Britain. El cccs, llevado adelante por Stuart
Hall, originario de Jamaica y reconocido como uno de los “padres fundadores”
de los cultural studies (Mattelard y Neveu, 1996; Bonnet, 1999), esta ubicado en
Birmingham y contribuyé a la aparicion de una generacion de intelectuales ne-
gros politicamente muy comprometidos, cuyo relevo parece haber asegurado Paul
Gilroy. Acaba de publicar un libro colectivo “en homenaje” a Stuart Hall {Gilroy,
Grossberg y McRobbis, 2000).
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fuentes nacidas del contacto particular entre los mundos afri-
cano y europeo. Se vislumbra de esta manera una cultura pro-
fundamente “intercultural” que toma el contrapié de los etni-
cismos y nacionalismos (pp. 15-29). Mediante esta alquimia de
la mezcla que no se encierra en ninguna ideologia exclusiva,
se puede definir la “Black Atlantic”, nos dice Gilroy (p. 19) “por
este deseo de trascender a la vez las estructuras del Estado-
nacion y las coacciones de la etnicidad y de la particulari-
dad nacional”. Gilroy escogi6 figurar la espacialidad de esta
diaspora mediante la imagen del océano y mas adn la del
barco, al que califica de “cronétopo” (marcador espacio-tem-
poral), con el fin de indicar que su historia sigue ligada a una
topografia de las mudanzas y a una red de lugares multiples.

La trata transatlantica y la esclavitud forman la base de
esta experiencia, el nudo a partir del cual se hizo posible la
construccion de esta “contra-cultura de la modernidad”. Con
“contra-cultura de la modernidad”, Gilroy no quiere sugenr
un discurso antimoderno, sino mas bien una cultura capaz de
desafiar a las separaciones ilusorias de la modernidad. Vol-
viendo a colocar el horror y el terror en el corazén mismo de
la ideologia del progreso, la esclavitud predispone los hom-
bres y las mujeres que la han padecido a vivir en el conoci-
miento intimo del choque de los contrarios (pp. 37-38, 221)y
a retener “la capacidad de hacer explotar las pretensiones de
la Modernidad”, segin la expresion prestada de Neil Lazarus
en su analisis de la obra de Gilroy (1995: 331). Una explosién
que se traduce por el surgimiento de una cultura “poliféni-
ca”, reacia a encerrarse en las categorias étnicas, politicas y
territoriales de la modernidad.

Esta afirmaci6n de la esclavitud como fundadora de la
experiencia de la didspora se opone a la visién de la didspora
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desarrollada por aquellos que Gilroy emparenta con el Afro-
centric project (p. 188) y a quienes califica explicitamente de
defensores de una concepcién “absolutista” (pp. 31, 188) que
reifica las categorias raciales y étnicas. Aunque trate aparen-
temente de todas las formas del nacionalismo negro articu-
ladas alrededor de la reivindicaciéon de una identidad racial
y cultural construida a partir de Africa, Gilroy cristaliza sin
embargo la diversidad de los proyectos llamados nacionalis-
tas a partir de una localizacién —los Estados Unidos— y
de dos figuras: las de Molefi Asante, un universitario plena-
mente presente en el campo intelectual de los African-American
Studies, y la de Maulana Karenga, otro universitario afro-
americano bien conocido por haber inventado un ritual (el
Kwanzaa) destinado a vivificar las raices africanas (pp. 187-
190)." Sin mas distincién, la ideologia nacionalista fustigada
por Gilroy parece asi encarnar la corriente afrocentrista, mas
bien académica, que se desarrollé principalmente en los Es-
tados Unidos durante las Gltimas décadas en ¢l seno de la

constelacion del Black nationalism y del panafricanismo.” En

" Kl Awanzaa, inventado por Maukna Karenga, ¢s una ficsta que tience lugar cn di-
cicmbre en los Estados Unidos, como una alternativa al materialismo de la Na-
vidad occidental, con cl fin de volverse a encontrar con tradicionces enraizadas cn
la sabiduria det antiguo Egipto.

" Si bien debe ser asociado al nacionalismo negro en gencral, ¢l afrocentrismo me-
rceeria sin duda ser diferenciado segin variantes que cngloban un amplio cspec-
tro, desde la reivindicacion de una herencia africana ligada con una concepeion
mas o mecnos racializada de la cultura, hasta una idcologia racista afirmando la
superioridad genétca del ser negro y la degeneracion del blanco, ideologia a me-
nudo asociada con los escritos de la psiquiatra afroamericana Frances Cress Welsing
{Van Deburg, 1997: 295). Sin embargo, ¢l término parcce designar mas particular-
mente a la “escuela afrocentrista” desarrollada en los Estados Unidos por Molefi
Asante (1990), cuyo provecto ticnde a la afirmacion de la unidad de una civiliza-
cion africana  cuyo foco seria el antiguo Egipto  anterior a y predecesora de

todas las demas civilizaciones (véase la prescntacion hecha por William L. Van
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efecto, alrededor de Molefi Asante y de Maulana Karenga se
despliega una visiéon del mundo negro que se proyecta com-
pletamente en una Africa ancestral, noble y pura. Esta Afri-
ca es la que sirve de fundamento a la comunidad negra dis-
persa, eliminando al mismo tiempo la esclavitud que Gilroy
reivindica como fundadora.

En definitiva, todo el libro de Gilroy puede leerse como
una respuesta dirigida a la 1deologia nacionalista afrocen-
trista cuyo proyecto es restaurar una identidad racial refirién-
dose a una tradicién premoderna y preoccidental trasmitida
hasta nuestros dias. Gilroy opone, a esta vision sacralizante de
un origen puro preservado de los golpes de la esclavitud y
‘del choque del encuentro de los mundos, una concepcion de
la tradicién reducida al contenido de un atomo o de una mi-
nuscula particula. Guarda asi el término de tradicién para refe-
tirse a las “cualidades indefinibles, evasivas, minimas, que
hacen posibles las conversaciones en el seno de la diaspora”
(p. 199). Ajeno ala constitucién de una memoria sedimenta-
da o rigida, el “sistema cultural” es “irreductiblemente moder-
no, ex centrado, inestable y asimétrico” (p. 198). Cuidandose
de querer conceptualizar la didspora “a partir de la 16gica ma-
niquea del encasillamiento binario” (16id.), Gilroy acaba sin

embargo poniendo frente a frente dos concepciones cuyo

Dcburg, 1997). El politdlogo britanico Stephen Howe dedicé un libro polémico al
afrocentrismo, denunciando sus errores y buscando evaluar la validez cientifica
dc los argumcntos afrocentristas (Howe, 1998). Ademas dc no prestar atencion
alguna a las significaciones sociales que revistc la adhesion al afrocentrismo, Howe
cac también cn el error de no distinguir suficicntemente ¢ste movimicnto de otras
concepeionces centradas sobre la restauracion de la herencia africana y de la dig-
nidad racial, como si discursos tan diversos como los de Blyden, Du Bois, Gésaire,
Ganvey, Price-Mars, Fanon, Diop, Rodney.. ., se hubieran amalgamados para ten-

der “naturalmente™ hacia una sola mcta, la del afrocentrismo strictu sensu.
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sentido estd dado por el esquema dual que opone, ya no a
la tradicion contra la modernidad, sino a la tradicién contra la
“tradicion no tradicional” (non-traditional tradition) o contra la “me-
moria viva del mismo cambiante” (liwing memory of the changing
same) (1b1d.). Volvemos a encontrar aqui esta logica del pensa-
miento de Gilroy, que consiste en figurar sin cesar la diaspo-
ra mediante su “caracter doble” (doubleness) y su “localizaciéon
inestable simultaineamente dentro y fuera de la modernidad”
(p. 73). Pero solo se nos da el sentido de esta diaspora parti-
cular porque contradice el que propone la versién que se
reclama de una “cultura africana auténtica” (16ud.). Surgen
entonces de verdad dos conjuntos a la vez conceptuales e
ideologicos: el ilustrado por el “cronétopo de la ruta” (pure-
za, autenticidad) y el figurado por el “cronétopo de los cru-
ces” o del “rizoma” (interculturalidad, hibridez) (p. 28).
Asi, el clivaje entre dos concepciones identitanias, la una
remitiendo a la simbolica de la unidad y de la continuidad,
la otra privilegiando la movilidad y el cambio de los referen-
tes, es omnipresente en el libro de Gilroy. Este clivaje identita-
rio refleja al mismo tempo las dos tendencias propias del uso
académico de la nocién de diaspora, tratdndose del mundo
negro de las Américas. Asi, el término de didspora suele ser
utilizado en una aceptacién cercana a la nocién clasica, va-
lorizando la idea de una dispersién desde un territorio origi-
nal (Africa) y la permanencia de una comunidad especifica
identificable por su herencia cultural. Sin ser obligatoriamen-
te afrocentrista, esta aproximacién vuelve a aparecer entre los
autores que aplicaron por primera vez esta nociéon al mundo
negro (Harris, 1982), reivindicando ademas que el estudio de
la didspora sea puesto al servicio de una perspectiva “pan-
africana” para mantener y reforzar una conciencia “negra”
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(St. Clair Drake, 1982: 453). En su mas reciente aceptacion, la
de Gilroy, el término de diaspora reviste completamente otro
sentido. Por esto, ninguin juicio critico sobre la pertinencia del
concepto de diaspora puede evitar dar una vuelta por los pro-
yectos ideologicos que traducen los usos practicos de la no-
ci6n por aquellos que forjan su sentido.

De la necesidad de contextualizar el uso

de la nocion de diaspora

Esta etapa quisiera mostrar la necesidad de volver a colocar
el uso de la nocién de diaspora en su contexto: de practicas
y de actores motivados por proyectos. Se trata en realidad de
intentar reanudar con el caracter social de la nocién, o tam-
bién su historicidad, es decir con lo que hace que su defini-
cién sea intrinsecamente dependiente de una participacién
del autor a un universo social determinado. Esta necesidad se
impone por ciertas contradicciones que, al menos para mi,
acaban siendo incémodas a lo largo de la lectura de la Black
Atlantic. Para eliminar de entrada toda ambigiiedad, quiero
precisar que el concepto de “didspora” tal como esta defini-
do por la idea de una presencia simultanea de varios re-
gistros de referencias me parece adecuado para traducir las
expresiones culturales elaboradas por los pueblos negros del
Nuevo Mundo, particularmente en las Antllas. Sin embargo,
encuentro en el camino tomado por Gilroy dos trabas que
tal vez impiden entender la verdadera magnitud de la perti-
nencia conceptual de su enfoque.

La primera traba se ubica en el vaivén entre lo que se
puede llamar por una parte el proyecto politico y por otra
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parte el proyecto teérico. En sus primeras paginas, Gilroy ya
anuncia claramente su objetivo: “en esta etapa, mis preocu-
paciones son primero conceptuales: intenté abordar el sefiue-
lo continuo de los absolutismos étnicos dentro de la critica
cultural producida tanto por blancos como por negros” (p. 3).
Con esta afirmacion, el autor parece indicar que desea dedi-
carse enteramente a un proyecto teérico, aun puesto al ser-
vicio de una postura politica, a saber demostrar que toda
interpretacion esencialista que considere la identidad como
el resultado de un estado inmutable, y no como una cons-
truccidn variable sometida a circunstancias historicas, es una
ilusién (un “sefiuelo”). Al revés, pretende también desolida-
rizarse de las teorias que llama “pluralistas”, segiin las cuales
cualquier coaccion social desaparece para dejar lugar a iden-
tidades indeterminadas. De ahi su célebre expresion de “ant-
anti-esencialismo” (p. X). Sobre este punto, es fundamental te-
ner en mente esta doble caracteristica que Gilroy asigna a las
identidades de diaspora: la de ser movidas simultineamente
por principios contradictorios, lo que ilustra con la idea del
“mismo cambiante” (changing same) (p. XI). Coincide ahi ple-
namente con Stuart Hall (1994 [1990]: 395), quien ya habia
hablado de las identidades antillanas ““estructuradas’ por dos
ejes o vectores”, el de la “similitud y de la continuidad” y el
de la “diferencia y de la ruptura”. Con este reconocimiento de
la eficacia de principios contradictorios, Gilroy no busca es-
capar de la confrontacién con las expresiones nacionalistas
que obran en el seno mismo de la didspora negra. Por el con-
trario, afirma que “este modelo de desarrollo nacional gjer-
ce una atraccién particular sobre los pueblos fragilizados de
la diaspora negra [...] La idea de nacionalidad ocupa un
lugar central, aunque cambiante, en el trabajo de Alexander
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Crummel, Edward Blyden, Martin Delany y Frederick Dou-
glass” (p. 35)."

Una vez hecha esta constatacién, uno podria esperar que
la cuestién del nacionalismo negro sea tratada de manera
efectiva: en efecto, ;como pensar simultineamente una iden-
tidad que podria calificarse de “abierta”, no exclusiva, y una
identidad también capaz de proyectarse en discursos y pro-
yectos explicitamente étnicos y nacionalistas? Admitiendo que
la teoria esencialista pueda ser reducida a un sefiuelo en
cuanto uno se coloca en el plano conceptual e intenta llevar
adelante un enfoque teérico de comprension, ¢se puede de-
cir lo mismo de las ideologias mismas cuyo principio de reali-
dad no es para nada ilusorio? ¢Es la ideologia racial negra
un sefiuelo cuando se presenta, ya no como una teoria social,
sino como una orientacion social y cultural producida por
grupos especificos? Todo el problema, con la Black Atlantic,
consiste en mantener estos dos niveles de reflexion amalga-
mados el uno con el otro, sin poder disociarlos. El nacio-
nalismo, rechazado en tanto que teoria social —y en este
aspecto estoy de acuerdo—, acaba siéndolo también por su
realidad ideolégica. En otras palabras, el modelo de Gilroy
acaba sirviendo solamente para expresar manifestaciones de
la didspora cuando éstas se prestan a registrar todas las ambi-
valencias posibles entre la reivindicacién racial o nacional y
el rechazo del etnicismo, pero parece incapaz de enfrentar
directamente el nacionalismo mismo. Enfrentar este nacio-

nalismo es pues correr el riesgo de encontrar, en el seno de

* Preciso que todos estos autores negros norteamericanos o de origen antillano

estan ligados al nacionalismo negro clasico del siglo XIx (Moses, 1996).
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la diaspora, un componente capaz de contradecir el princi-
pio de interculturalidad, que Gilroy considera como un ras-
go fundamental de la “Black Atlantic”.

Asi, el libro evita una toma en cuenta tedrica y concep-
tual del nacionalismo negro. Se ahorra un estudio riguroso
de las tendencias nacionalistas y de sus significados, hasta
el punto de llegar a un nivel de generalidad donde todo dis-
curso construido en referencia a una identidad “racial”, o
incluso solamente “cultural”, est4 visto como un fascismo en
ciernes. Esta caracteristica de la Black Atlantic, que elude la
dificil problematica de la articulacién entre poder y resis-
tencia, le valié a Gilroy esta critica formulada por George
Lipsitz (1995: 196-197): “aunque tremendamente acertado
en su refutacién del proyecto nacionalista que apunta a pri-
vilegiar una identidad primordial, ‘trans-cultural, trans-his-
térica’ uniendo a los africanos en la didspora, Gilroy define
desgraciadamente como ‘esencialista’ a cualquier estrategia
que se apoya sobre la solidaridad étnica. Pero el pueblo que
se expone al infierno por la Gnica razén que es negro actia
légica y razonablemente cuando utiliza la negritud como un
medio de acentuar el poder y la solidaridad del grupo [...]
Cualquier evaluacién de elecciones politicas que se efectua
sin respetar lo que las personas piensan, como dan sentido
a su existencia, como producen un orden para si mismas en
medio del caos, como logran trasformar la opresién en una
afirmacion mas que en una depreciacion de si mismo, esta
ciertamente destinada al fracaso, sin importar su nivel de
sutileza tedrica”.

Se podria, por cierto, responder que la demostracién de
Gilroy descansa en gran medida sobre autores que contri-
buyeron a construir el nacionalismo negro. Es en todo caso
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cierto para Martin Delany,’ figura de un nacionalismo pre-
cursor en los Estados Unidos del siglo XIX. Gilroy no ignora
nada de las posiciones “duras” de Delany, e incluso lo consi-
dera como el primer pensador negro en haber forjado el argu-
mento de la integridad de la raza mediante la integridad
patriarcal (p. 25). Sin embargo, Gilroy acaba descubriendo
en los escritos novelescos de Delany esta famosa alquimia de
la interculturalidad y de la transnacionalidad. La tarea es sin
duda mas facil para las otras figuras escogidas por Gilroy:
Frederick Douglass," Richard Wright" y Du Bois,"? cuyas acti-

’ Martin Delany (1812-1885) naci6 en Virginia de un padre esclavo y una madre
de color libre. Es el autor de un libro sobre la condicion de los negros en los
Estados Unidos publicado en 1852 (The Condition, Elevation, Emigration and Destiny of
the Colored People of the United States). Es famoso por sus posiciones “emigracionis-
tas” acerca del pueblo negro americano. Primero escéptico frente a un proyecto
de retorno a Africa y Liberia, se asocia luego a la African Civilization Society,
organizacion americana fundada en 1858 que defiende el proyecto de retorno
hacia Africa en una perspectiva nacionalista y panafricana, incluyendo ademas

el objetivo de “civilizar” y “cristianizar” a Africa (Moses, 1996).

<

Nacido esclavo en el estado de Maryland, Frederick Douglass (1817-1895) es una
figura historica del pueblo negro americano. Esclavo fugitivo, compra luego su
libertad. Sus dotes de orador y su entrega lo llevan en todos los frentes de la lucha
por la emancipacidn. Participd activamente en el movimiento abolicionista, asi co-
mo se mostrd critico acerca del proyecto “emigracionista” de Delany (véase nota 9).
Es el autor de una autobiografia: Narrative of the Life of Frederick Douglass (1845).
Richard Wright (1908-1960) es un escritor afroamericano quien dedicé su obra

a describir y combatir la discriminacion racial (en particular Natwe Son, 1940).
Activo militante del Partido Comunista Americano, acabé abandonando a los
Estados Unidos después de la segunda Guerra Mundial para instalarse en Paris
donde participé de la vida intelectual de los afios 1950 con Jean-Paul Sartre y
Simone de Beauvoir.

"*W. E, B. Du Bois {1868-1963) es el fundador de la organizacién americana “Por
el Progreso de la Gente de Color” (NAACP: National Association for the Advance-
ment of Colored People). Es también el iniciador de los congresos panafricanos
organizados a partir de 1919. Titular de un doctorado de Harvard, publica varios
libros de historia y de sociologia (entre ellos The Souls of Black Folk, 1903). Su ca-
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vidades y obras integran una esfera percibida como matizada,
de gran calidad intelectual y dedicada ante todo a la lucha
contra las discriminaciones raciales. Al apoyarse sobre estos
autores, sacaso Gilroy no se precavia contra el riesgo de una
confrontacién con una ideologia mas etnicista? ;Acaso era
posible, por ejemplo, encontrar en el nacionalismo de Mar-
cus Garvey" las huellas del principio de hibridez de la “Black
Atlantic”? Tal vez, pero al evitar plantearse la pregunta, Gilroy
parece entrar de lleno en el juego de los posicionamientos
ideoldgicos y estratégicos, dejando inacabado su proyecto teé-
rico. El hecho que Du Bois ocupe un lugar central en su libro
aparece como la afirmaciéon de una eleccién politica. Abier-

tamente en contra de Marcus Garvey, sacaso Du Bois no es el

rrera politica oscila entre un entregamiento, en el seno de la NAACP, para la lucha
contra las desigualdades y por la integracion de los negros en la sociedad esta-
dounidense, y una posicién mas radical a favor de un separatismo voluntario de
los negros. Esta ultima posicién prevalecié al final de su vida cuando Du Bois se
cxilia voluntariamente cn 1961 a Ghana al lado de Kwame Nkrumah, primer

presidente del primer Estado africano que accedié a la independencia.

Marcus Garvey (1887-1940), originario de Jamaica, es ¢l fundador de uno dc los
movimientos politicos ncgros mas importantes, la Universal Negro Improvement
Association (“Asociacion para el Progreso Universal de los Negros”). Esta orga-
nizacién, fundada cn 1914 en Jamaica, suscité una fuerte movilizacion cn los
Estados Unidos, sobre todo en Nucva York cn cl contexto del “Harlem Renais-
sancc” de los anos 1920. El proyecto de Garvey descansa sobre la integridad de
la raza negra ¢ implica una separacion voluntaria del universo blanco occidental.
De inspiracion tanto politica como mesianica, alentaba ¢l retorno hacia Africa, lo
quc Garvey concretizé crecando una compaiiia maritima, la Black Star Linc, para
la repatriacion de los negros. El panafricanismo y el nacionalismo de Garvey
dificren de los de Du Bois por cl hecho de haber conseguido una audiencia popu-
lar mas amplia, probablemente ligada con el tenor mas radical de sus mensajes
vy su fuerte arraigamiento en el campo religioso (lo que se suele designar con el
término “etiopianismo”, a saber la influencia de la interpretacion de ciertos ver-

sos de la Biblia accrea de Egipto y Etiopia sobre el proyecto de retorno a Africa).

180



La didspora negra de las Américas

hombre cuyo discurso nacionalista fue descrito como “ambi-
valente” (Moses, 1996: 228)? ;:No es acaso el que concibid la
nocién de “doble conciencia” para expresar esta pertenencia
simultanea a dos universos (“doble si mismo”) que “vuelve
posible esta ambivalencia para los hombres, para que se pue-
da ser al mismo tiempo negro y americano” (Du Bois, 1959:
19-20)? Ninguna otra nocion forjada por los lideres politicos
de los movimientos negros americanos podia coincidir me-
jor con la concepcion de Gilroy. De esta manera, tomando el
discurso de Du Bois como “prueba” del principio de hibridez
e ignorando otros discursos donde aparece la idea de pureza
racial, Gilroy mantiene una confusién entre su proyecto te6-
rico y su proyecto ideolégico.

También podria pensarse, como lo hace Lee Lott (1995),
que Gilroy acomoda la visién de Du Bois olvidandose de qué
manera este ultimo abordaba la gestién de esta “doble con-
ciencia”. Porque “la doble conciencia de los africanos-ame-
ricanos implica [segin Du Bois] una identidad cultural que de
una manera u otra debe fusionar con la identidad de la raza
para perseguir los ideales ‘negros’ [...] Esta fusion exigiria al
pueblo negro de la didspora que dé prioridad a la concien-
cia de raza en detrimento de las particularidades socio-
histéricas de las identidades culturales” (Lee Lott, 1995: 205).
Por otra parte, sabemos (Geiss, 1974: 233) que la posicién de
Du Bois cambi6 a lo largo de los afios, expresando el aban-
dono del proyecto de integracion de los negros en la sociedad
americana en provecho de un “progreso en la segregacion vo-
luntaria” que miraba también hacia Africa. Si la vision de Du
Bois elude una interpretacion firme y univoca del principio
de hibridez, entonces nos podemos preguntar si la eleccion de
Gilroy de privilegiar el discurso de algunas figuras de la es-
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fera politica y literaria fue la mas acertada. ;Qué decir de una
esfera mas “ordinaria”, donde se construye cotidianamente lo
“cultural”? ;Acaso no es ahi que se definen los términos de
una pertenencia social cuyo discurso politico y literario s6lo
es una de las modalidades de una puesta en representacion?
Queda el hecho que la eleccién y las interpretaciones de Gil-
roy, arrimadas a personalidades artisticas e intelectuales cuya
parte de “hibridez” siempre logra descubrir, acaban siendo
cargadas de la intencionalidad del autor, como si fuera el mo-
delo el que tendria que informar del caracter social de la “Black
Adantic”, y no esta tltima la que deberia inspirar una lectu-
ra tedrica particular.

A la critica de la “evitaciéon”, por parte de Gilroy, de los
componentes mas duros del nacionalismo negro, se podria
finalmente objetar que el Gltimo capitulo de la Black Atlantic
enfrenta sin rodeo el sector de la didspora negra que desa-
rroll6 un proyecto identitario radical alrededor de la idea de
una centralidad de la raza negra. Sin embargo, la manera
que tiene Gilroy para analizar este componente —reducido,
al parecer, al afrocentrismo universitario de los Estados
Unidos— nos manda de nuevo a la traba del proyecto te6-
rico. De hecho, Gilroy parece querer tratar el afrocentrismo
esencialmente como una teoria social. En este sentido, esta
de acuerdo con su proyecto teérico que consiste en demos-
trar cuan inconsistente es querer pensar las identidades en
referencia a un esencialismo arraigado en una tradicién
inmutable. Pero, deshaciéndose del afrocentrismo como teo-
ria supuestamente explicativa de la vida social misma, Gilroy
también se deshace de la ideologia misma y de su realidad
como orientacién comunitaria. Entonces, el afrocentrismo
como eleccién politica ya no puede pertenecer mas al uni-
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verso de la “Black Atlantic”. Si bien el modelo logra identi-
ficar formas animadas por principios de ambivalencia, fra-
casa en reconocer que las elecciones comunitarias o individua-
les ligadas con un proyecto etiquetado “afrocentrista”, también
pertenecen al mundo de la didspora. Cuando disocia am-
bas perspectivas (p. 195) —la “Black Atlantic” y la “africana-
americana” (entiéndase el “afrocentrismo”)—; cuando define
el proyecto afrocentrista por su “vinculo absoluto y perver-
so con un modelo de pensar y conocer el sujeto racial gue es
muy lejano del de la doble conciencia” (p. 188, énfasis mio); cuando
habla de un proyecto politico basado sobre una “definicién
estrechamente étnica de la autenticidad racial” y lo distin-
gue de otro alimentado por “culturas de diaspora rizomoér-
ficas” (p. 28); cuando opone en definitiva, a lo largo de todo
su libro, a la ideologia de la interculturalidad con la del na-
cionalismo, Gilroy construye en realidad dos mundos sepa-
rados: el de la “Black Atlantic” y el de los nacionalistas afro-
centristas. El modelo pasa de tedrico a identitario. Ya no es
apto para englobar a “la diaspora”, sino s6lo a elegir algunos
de sus segmentos y excluir a otros.

¢El modelo de Gilroy no esta asi en camino a suscitar la
misma critica que la que se hizo a los partidarios del discur-
so de la creolidad (“créolité”) en las Antillas francesas? Mien-
tras define las identidades antillanas mediante el principio de
la diversidad (como “una aniquilacién de la falsa universali-
dad, del monolingiiismo y de la pureza”; Bernabé et al., 1989:
28), el discurso de la creolidad pudo sin embargo ser anali-
zado como algo que “establece una nueva frontera entre el
yo y el Otro” y que decide de “la legitimidad o de la ilegiti-
midad de las expresiones culturales” (Giraud, 1997: 799). Por
su parte, Rafaél Lucas (1999) ha advertido, en los escritos lite-
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rarios ligados con la corriente de la creolidad, una tenden-
cia en rechazar a “Africa, los blancos y los mulatos” para dar
sentido a un ser “créole” que no se puede ubicar a partir de
estos tres elementos. Tanto la Black Atlantic como la creoli-
dad podrian ser en este caso herramientas que proclaman lo
que debe o no debe pertenecer al universo cultural negro de
las Américas. No es asi sorprendente encontrar, en un clima
que se participa tanto de la lucha identitaria como de la con-
troversia tedrica, textos que interpretan el proyecto de la
creolidad/hibridez como “un decidido esfuerzo por negar
la ineluctable centrahidad cultural del elemento africano en la
cultura antillana” (Gutzmore, 2000: 7)."

Richard Price (2001: 38) nota con razén que la critica que
dirigi6 junto con Mintz (Mintz y Price, 1992) al modelo de la
creolizacion es en parte “militante afrocentrista” pues busca,
mas que ser “utilizada al servicio de una mayor contextuali-
zaciodn e historicizacion [...] alimentada por un rico cono-
cimiento de la historia africana”, “promover una adhesién
generalizante y denigrante contra la creohizacién”. Asimismo,
es posible que, por el contrario, la critica contra-afrocentrista
y contra-nacionalista se alimente de un fervor militante equi-
valente, que relega en un segundo plano los procedimientos
de conocimiento de la diaspora para insistir sobre una lbgica
identitaria activada por el clivaje entre “Nosotros” y “Ellos”.
En este sentido, se puede decir que el libro de Gilroy sirve,
mediante la conceptualizacién de la didspora que utiliza, para
construir la red de las posiciones politicas de la afirmacién
identitaria.

"' Esta cita cs la oportunidad para mi para, mas alla de nuestras divergencias de

opinioncs, agradecer calurosamente a mi colega jamaicano Cecil Gutzmore por
todas las ocasiones de didlogo mediante e-mails.
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Arriesgar un punto de vista

Un modelo que se esfuerza por definir el universo cultural
negro de las Américas mediante su dinimica particular que
consiste en no reificar una orientacion cultural entre otras,
me parece un modelo teérico valido. Por esta razén, me pa-
rece necesario abrir otras vias que las que, tarde o temprano,
muestran que funcionan sobre la base de dindmicas iden-
titarias y de estrategias ideolégicas. Si el modelo de Gilroy
debe ser “salvado”, tal vez necesite primero deshacerse de la
nocién de fibridez, que lleva a pensar que se trata de una lo-
calizacion casi racializada donde sélo tendria derecho de exis-
tir un elemento biolégicamente mestizado.

Para mas claridad, ;no tendriamos sobre todo que dejar
provisionalmente en suspenso la cuestién, tan crucial como po-
lémica, del origen? Es una cuestién que Tiffany R. Patterson
y Robin A. Kelley (2000: 15) califican como “fundamental” y
“todavia irresuelta”, y que resumen de la siguiente manera:
“¢hasta qué punto el pueblo negro del Nuevo Mundo es ‘afri-
cano’, y qué significa aquello?” En su esfuerzo destinado a
identificar las “raices africanas” de la cultura jamaicana, Mer-
vyn Alleyne (1996 [1988]), lejos de ignorar los procesos de
cambio cultural,” lamenta sin embargo que las tesis que ape-
lan a la interpretacién de la “creatividad” en el nuevo mundo
—vy entonces de la discontinuidad para con Africa— tengan
un enfoque mas bien sincrénico, en detrimento de una aproxi-

macion diacréonica mas susceptible de revelar la presencia
" Mcrvyn Alleync (1996: 21) afirma: “cs evidente quc la cultura no cs inherente a un

pucblo sino quc surge en un ambicnte histérico dado”. Sin cmbargo, considera quc

las crcacionces culturales dependen de los “recursos heredados de la cultura™.
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africana. ;No seria ya tiempo de volver sobre este “sincronis-
mo” extrafiadamente ausente en los debates actuales sobre
las identidades de la diaspora negra de las Américas y que, sin
embargo, es imposible, en rigor, olvidar? En efecto, ;cuiles
son las manifestaciones que nos muestran hoy —y en un pasa-
do cercano— las colectividades, los grupos y los individuos
que pertenecen a este universo cultural? Hacer una “pausa”
sincrénica me parece necesario para evaluar la pertinencia
de algunos de los argumentos de Gilroy, lo que me propongo
hacer ahora, indicando algunos puntos de referencia.

Ala pregunta de saber qué es lo que merece ser retenido
en el modelo de Gilroy para definir lo que podrian ser las
“especificidades” de la diaspora negra de las Américas, yo
responderia: la idea de dwersidad (“multiplicity” para Gilroy),
nocién que se refiere a la multiplicacion de las orientaciones
colectivas y a sus interrelaciones en un tejido comunitario
abierto y descentrado. Me pareci6 pertinente adoptar esta
perspectiva para teorizar la experiencia religiosa de los jamai-
canos en Gran Bretafia (Chivallon, 2001). A diferencia de lo
que pasa entre otros pueblos de diaspora o migrantes, en este
caso la religiéon no sirve para construir una unidad comuni-
taria. El campo religioso se constituye mas bien como un es-
pacio de recomposicién permanente bajo el doble efecto de la
dinamica de creacién y de escisién de las Iglesias y del com-
portamiento mismo de los fieles, cuya afiliacién a una Iglesia
no se percibe como definitiva sino como variable segin el gra-
do de satisfaccién que cada uno esta esperando. Esta situaciéon
muy dinamica del campo religioso es similar a la que Denis
Constant (1982: 56) habia definido para la Jamaica, a saber
un contexto de “innovacion religiosa”. Asistimos, mas que a

la presencia de una centralidad ideolégica, religiosa y nor-
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mativa para el pueblo de la didspora, a la puesta en escena de
una configuracién reticular de donde no surge ningn polo
dominante que tenga el monopolio de las herramientas de
la representacion simbolica. Esta especificidad, que se expre-
sa en la creacion de varios registros religiosos que actian si-
multaneamente sin por ello quedar separados herméticamen-
te, se vuelve a encontrar en otras esferas de la vida social. En
definitiva, la produccién de una diversidad de orientaciones
comunitarias bien podria ser vista como una de las formas ca-
racteristicas que las colectividades antllanas despliegan para
construir su caracter social. El socidlogo Ken Pryce (1979: 30)
habia identificado muy bien esta dindmica entre los antillanos
de Bristol (Gran Bretaia), notando la ausencia de “normas
comunitarias impositivas” o de “consideraciones dominan-
tes a las cuales los individuos deben adherir a la fuerza”.
Multiplicando los registros de referencia, sean politicos, éticos
o religiosos, la “comunidad” escapa de la construcciéon uni-
taria sin por ello perder su capacidad de “relacionar”, es decir
de mantener la cohesién de un conjunto de vinculos sociales
que atraviesan los diversos segmentos comunitarios. Desde
este punto de vista, deberiamos probablemente dirigir nues-
tra atencion hacia los lazos familiares como lugar de union
o de encuentro de estos registros, para comprender cémo
esta dindmica de de-multiplicacién no actia en el sentido de
una divisién definitiva.

Esta capacidad de neutralizar la centralidad comunitaria
existe en muchos otros lugares de la presencia antillana, aun
si no desemboca siempre en este tipo de analisis. Esta capa-
cidad es la que, a mi entender, vislumbra Philip Kasinitz
(1992: 111) en los barrios antillanos de Brooklyn en Nueva

York cuando, al examinar las organizaciones comunitarias,
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afirma que “el nimero y la diversidad de las asociaciones
voluntanas antillanas [...] es impresionante”. Uno de sus inter-
locutores, lider comunitario, le dijo incluso: “dentro de la co-
munidad antillana, tenemos demasiadas organizaciones. La
proliferacion nos debilita” (zbid.: 171). ;Pero acaso esta proli-
feracién no logra su nbjetivo, que seria escapar del estable-
cimiento de un sistema normativo dominante en relacién con
lo que Philip Kasinitz llama “la ambivalencia antillana del
leadership” (ibid.: 163)? Tal vez la respuesta a esta pregunta se
encuentre en el carnaval de Brooklyn, cuando la “naturaleza
del acontecimiento” esta calificada como “antiautoritaria”
{tbid.: 158) o “desprovista de centro” (centerless) (1bid.: 147), he-
cho por el cual este carnaval “no puede ser facilmente utili-
zado para fines estratégicas. Es demasiado anarquico para ser
manipulado” (ibid.: 148).

¢No es acaso esta misma dindmica de “descentracion” que
impresiona a Carolyn Cooper y Cecil Gutzmore (2000} en
Jamaica, cuando exploran estas zonas fronterizas conflictivas
que llaman border clashes y que observan tanto en el registro
lirico y musical del dancehall,” en la rivalidad de los DJs, de
los sound systems'” y de sus territorios? Pero, como lo subrayan
estos dos autores, la idea de border clash rebasa la musica y se
vuelve a encontrar en otros componentes de la cultura jamai-

quina, particularmente en el campo religioso. “El border clash

" Sc trata de un nuevo cstilo musical que reivindica pertenceer al mismo universo
que cl reggae. Sin embargo sus sonoridades son mas duras y mas bruscas, y su letra
a menudo mas violenta que la del reggae. El dance hall cs 1a forma de expresion ar-
tistica por excelencia de los jovenes de los actuales ghettos de Kingston.

" Los sound systems, aparccidos ya cn los inicios dcl reggae, son discotccas ambulantes
animadas por los DJs {discjockey), que practican cl toasting o talk over, es decir intcr-
vencioncs habladas o cantadas quc dejan pensar que fa melodia es secundaria cn
relacion con cl registro de la letra (Gonstant, 1982: 25).
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ilustra asi concepciones disonantes, conflictivas, de los siste-
mas ideoldgicos en competencia en Jamaica y en las socieda-
des, poco acogedoras, hacia las cuales los jamaiquinos han
migrado constantemente” (Cooper y Gutzmore, 2000: 6).

El border clash bajo el angulo conflictivo de una rivalidad
entre orientaciones ideolégicas, o bien como la simple ca-
pacidad de demultiplicar estas ultimas, tiene una diversidad
social caracteristica que llama la atencién. Podriamos citar
otros estudios que evocan esta profusién colectiva que esca-
pa de un proyecto comunitario definitivamente establecido."
En las Antillas francesas, la investigacion sociologica o antro-
polégica se polarizé mucho tiempo sobre esta ausencia de
centralidad comunitaria, considerandola como el sintoma
de una historia eminentemente dolorosa donde la colecti-
vidad perdi6 su capacidad de “sedimentarse”, de ser “una” y
“unida” (Affergan, 1983; Glissant, 1981). En los escritos mas
recientes de Edouard Glissant (1990), otra interpretacién tomé
el relevo; ya no considera a esta suerte de diseminacion co-
lectiva bajo el solo angulo de una falta a la idea de “comuni-
dad” o incluso de “nacién”, sino que la entiende como una
manera especifica de construir la relaciéon social, apartan-
dose del modelo cultural occidental dominado por el modo
“lineal” de la “filiacién” y del “territorio”.

Me parece atil volver a tomar en cuenta a estas modali-
dades sincrénicas de creacién del vinculo social. Y si se debe
plantear de nuevo la cuestioén del origen, no puede ignorar los

" Por cjcmplo, csta profusion sc vuelve a cncontrar cn filigrana en los textos reu-
nidos por Mary Chamberlain (1998) sobre las identidades dc los migrantes anti-
llanos, cn los cuales la diversidad dc las trayectorias migratorias y de los itinerarios
familiarcs invitan a privilegiar una vision comunitaria mas fluida que rigida y ani-

mada por las iniciativas personalcs.
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cinco siglos de historia que separan los pueblos negros de las
Américas del Africa ancestral. Pues, ¢cémo comprender esta
manera especifica de construir el vinculo social, si no es a tra-
vés del conocimiento intimo de las relaciones de poder gene-
radas por esta historia? ;Cémo no reconocer, en este desplie-
gue tan particular de lo social, el abanico de las respuestas
formuladas frente a la extrema coaccién del poder experimen-
tada por los pueblos nacidos de la esclavitud? Las culturas
negras del Nuevo Mundo, y particularmente las de los uni-
versos antillanos, parecen atormentadas por esta inquietud
permanente por seguir siendo &bres de su eleccidn, y es lo que
expresa la profusién colectiva nunca reductible a un centro y
sus normas dominantes. Donde sea que se afirma el poder de
mantener al “otro” en la violencia de categorias impuestas
—desde los antiguos espacios de las sociedades de las planta-
ciones hasta los lugares de las mas recientes migraciones—,
la colectividad parece responder, en sus manifestaciones po-
pulares, mediante esta suerte de vigilancia que equivaldria a
no crear, a su vez, un orden dominante.” Lo mismo expresa
el lenguaje poético de Edouard Glissant (1990: 89): “la plan-
taciéon es uno de los vientres del mundo [...] y al final su
encerramiento fue vencido. El lugar estaba cercado, pero la
palabra que nacié en él queda abierta. Es una parte medida
de la leccion del mundo”.

** Es importante subrayar que esta logica de la profusién no es mecanica y debe ser
contextualizada. He propuesto en otra parte (Chivallon, 1997a y 1998) tomar en
cuenta los “momentos” de la experiencia antillana en los cuales el retorno a la cons-
truccidn comunitaria mas territorial y unitaria parecia corresponder a una expe-
niencia liberada de la autoridad coercitiva de las plantaciones coloniales. Es el caso
para el periodo de desarrollo del campesinado luego de la abolicion de la esclavi-

tud en Martinica y otras islas como Jamaica.
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Si tuviéramos que encontrar una figura alegérica de esta
construccion colectiva, podria ser el rastafarismo (rastafars). Es
pues, en mi opinion, en este movimiento politico-religioso
nacido en la Jamaica donde se encuentra la expresién mas
acabada de este dispositivo de vigilancia para con el poder.
Mientras despliega una retérica fuertemente movilizadora de
simbolos identitarios singularizantes (Africa versus Babilonia,
negro versus blanco.. ), el rastafarismo se constituye como un
espacio abierto, desprovisto de normas apremiantes. Ya es
clasico definir este movimiento a partir de su caracteristica,
tan sorprendente para una “organizacion” que sigue siendo
a pesar de todo claramente identificable, de ser una estruc-
tura “acéfala”, “fragmentada y no organizada”, que expre-
sa una “resistencia al orden centralizado” (Chevannes, 1998
[1995]: 31-32). Mas sorprendente aln, esta resistencia al orden
no es el resultado de dificultades que tal o tal grupo podria
encontrar para hacer surgir una organizacién estructurada,
sino que nace de una verdadera postura ética. A través de
la filosofia del “I an I” (“Yo y Yo”, es decir la afirmacién del
“nosotros” como encuentro de dos individualidades) que pro-
porciona el cimiento ideolégico del movimiento, se expresa lo
que Ennis B. Edmonds (1998: 352) describe, después de otros
autores, de la siguiente manera: “el individualismo epistemo-
légico o la autoridad individualista se enraiza en el concepto
filosofico del ‘I an I’; que desemboca en una insistencia del
rastafarismo sobre la libertad radical y la democracia muy
resistente a la centralizacién [...] En consecuencia, la loca-
lizacién de la autoridad se encuentra en cada individuo™.
¢Acaso el movimiento rastafari no expresa asi el resultado de
lo que las colectividades de la didspora negra de las Améri-

cas hacen de manera mucho mas “inconsciente”, a saber la
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inquietud de proteger el lazo social de un sistema de normas
opresivas y apremiantes?

Si el modelo de Gilroy define la diaspora por el “deseo
de trascender a la vez las estructuras del Estado-nacién y las
coacciones de la etnicidad” (1993: 19), bien puede convenir
para designar este proceso mediante el cual la multiplicacién
comunitaria participa de la evitacién de una centralidad etni-
cizante y autoritaria. Nos estariamos entonces acercando a
la concepcién de Edouard Glissant (1990: 156 y 27) y a su idea
de una “identidad de la relacién” —un término seguramen-
te menos ambiguo que el de hibridez— para dar cuenta de
un caracter social en referencia a la red y la transversalidad
(como “capacidad de la variacién”, como “aptitud de dar
con”)y en oposicion a las identidades fundadas sobre la sim-
bélica de la filiacién territorial (por “pulsién totalitaria de la
raiz unica”).

Sin embargo, si el modelo debe servir casi exclusivamen-
te para encontrar el caracter “hibrido” de cada discurso,
de cada manifestacion artistica y cultural, estd en el riesgo de
ignorar lo que realmente hace la diversidad (multiplicity) del uni-
verso negro de las Américas. De hecho, es lo que acaba ha-
ciendo Gilroy en su Gltimo capitulo, cuando intenta com-
parar la trayectoria del pueblo judio y la del pueblo negro
americano. Para que esta comparacioén sea posible, Gilroy
debe afirmar que “factores como la ausencia de unidad re-
ligiosa entre los negros del Nuevo Mundo, o las diversas ma-
neras que tienen los diferentes grupos para formalizar su
imaginario, sus rituales de retorno a la esclavitud y sus terro-
res, debilitan los paralelos mas evidentes. A los negros del
Occidente, les falta la idea de un ancestro comun” (p. 212). Si
esta comparacion entre ambos pueblos diaspoéricos, el negro
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y el judio, llega a eliminar lo que hace la verdadera especifi-
cidad del pueblo negro, a saber la diversidad de sus registros
comunitarios y su ausencia de construcciéon unitaria, jacaso
sus resultados pueden ser pertinentes? Al ignorar la diversi-
dad donde se despliega, Gilroy no logra ver las ensefianzas que
una comparacion con el pueblo judio habria podido revelar.
Pues, mas que parecerse, ambas experiencias se responden
o repercutan como en un espejo la alternativa posible que
puede hacer surgir el conocimiento de los traumas de la opre-
sion: por un lado, la respuesta “comunitaria” refugiada en la
simbdlica del territorio enraizado, sea real o imaginario; por
el otro lado, la respuesta de lo “diverso”, evitando reprodu-
cir las violencias de la centralidad comunitaria.

Asi, la diversidad en juego ya no es la que existe en un ele-
mento Unico (el discurso de Du Bois, el de Delany, la musi-
ca negra: reggae, hip hop...), sino la que expresa la relacién
posible entre varios elementos heterogéneos. Bajo este angu-
lo, el modelo permite aprehender en un mismo conjunto la
diversidad de los registros politicos de la diaspora en vez de
seleccionar a uno solo como caracteristico. Pues, la tenden-
cia nacionalista, al igual que el proyecto afrocentrista en sus
expresiones mas radicales y reivindicatorias de una pureza ra-
cial, son parte integrante de esta pluralidad de registros, sin
por ello transformarse jamas en una ideologia normativa re-
ductible al conjunto de la diaspora. Pero, para revelar esta
capacidad (sincrdnica) de la diaspora para mantener la diver-
sidad, multiplicar y relacionar los registros comunitarios, se
deberia probablemente alejar el modelo de Gilroy —excep-
tuando tal vez algunas paginas dedicadas a la muasica— de
su tendencia en sélo tomar en cuenta a los discursos de los
intelectuales, incluyendo a los de la esfera panafricanista. En
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la conclusion de su libro sobre el “panafricanismo”, sacaso
Imanuel Geiss (1974: 424) no decia que se trataba de un gru-
po reducido de intelectuales (“de mindsculas minorias de la
élite intelectual moderna”)? ;Quiere decir aquello que, al
interesarse solamente a la esfera de algunos hombres (y, por
cierto, a la de Toni Morisson) que en algiin momento han pro-
ducido un discurso propulsado hacia el dominio publico, Gil-
roy dejé de lado a la realidad cotidiana de la diaspora en sus
expresiones mas modestas y ordinarias? Aqui aparece sin duda
la segunda traba de la Black Atlantic, la que depende de la
postura epistemolégica, sobre la cual voy a volver.

No es posible, en el marco de este articulo, desarrollar me-
jor algunos argumentos que parecen invitar a una investiga-
c16n mas profunda de adecuacion entre el modelo y la reali-
dad que busca comprender. Sin embargo, quisiera hacer una
ultima observacién para sugerir todo el interés que existiria
en evaluar diferentemente a los universos estadounidense y
antillano. Coincido en esto con Ibrahim K. Sundiata (1996),
quien distingue la situacién de la diaspora de los Estados Uni-
dos de la del Caribe, a partir de la conciencia de “raza” que
acta como principio organizador en el primer caso, pero
menos en el segundo. En vista de la aceptacién tan diferen-
ciada del mensaje de Marcus Garvey, en los Estados Unidos
donde se afirma como el sustrato de un pensamiento nacio-
nalista, y en la Jamaica donde dio nacimiento al movimiento
del rastafarismo caracterizado por su rechazo del orden, todo
indica que debemos pensar en dos universos culturales de
diaspora bien distintos.

Llego a la segunda traba de la Black Atlantic: 1a de la pos-
tura epistemologica. Robin Cohen (1997, 1998) asocia, con ra-
z0n, el desarrollo del modelo “hibrido” con el crecimiento

194



La didspora negra de las Américas

del posmodernismo. Un estudio comparativo entre el uso de la
nocién de diaspora en los espacios académicos francéfono y
anglofono (Chivallon, 1997b) confirma esta relacién. Ahi don-
de florecié el posmodernismo —en el espacio angléfono—,
el mundo negro de las Américas fue dotado de nuevas cuali-
dades y al mismo tiempo realmente consagrado como un
pueblo diaspérico. En el espacio francéfono, que siguié sien-
do sensible a una sociologia mas convencional, el uso del tér-
mino de didspora funciona poco o nada para este mismo mun-
do del cual se espera que corresponda perfectamente a una
diaspora clasica con, en particular, la produccién de una fuer-
te conclencia comunitaria.

No puedo detallar aqui en qué la didspora hibrida esta en
armonia con el posmodernismo.* Mencionemos simplemen-
te que corresponde a una doble exigencia de los movimientos
posmodernos: la de deshacerse de los usos de un pensamien-
to categorizante y binario directamente atribuible a la mo-
dernidad; y luego la de romper con todo esencialismo del
sujeto, para mas bien reconocer el caracter variable de las
identidades. Esta segunda preocupacién coincide con la vo-
luntad de integrar saberes diversos y relativos no sometidos
al imperativo del universalismo, y corresponde a lo que se
suele llamar “el retorno del sujeto”. El libro de Gilroy me pa-
rece responder a esta doble exigencia. Su esfuerzo, aunque
se distancie de un relativismo excesivo, sigue esta linea pos-
moderna que Robin Cohen (1995}, evidentemente mas adep-
to de una ortodoxia socioldgica, interpreta como una visiéon

“iconoclasta” de la diaspora.

* Para una presentacion critica de las diversas tendencias del posmodernismo, véase

Chivallon, 1999.
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Una vez mas, en el plano de la posicion epistemologica,
Gilroy va a actuar de manera confusa. Aunque nos diga que
su interés es ante todo “conceptual”, no indica cual es su de-
finicién de un enfoque conceptual. ;Desea adoptar una 6pti-
ca de busqueda de adecuaciéon entre concepto y manifes-
taciones de la realidad sociolégica; lo que coincide con la
tentativa (moderna) de objetivacién? O bien ;quiere mante-
nerse en el rechazo de la pretensién a un proyecto de cono-
cimientos que descanse sobre la relacién entre los datos
empiricos y la teorizacién; lo que corresponde a la postura
(posmoderna) relativista? De hecho, Gilroy no escribira nada
sobre el tema, con el fin de dejar a su “objeto” de investi-
gacioén, que por supuesto nunca llamara asi, toda la respon-
sabilidad de llevar el proyecto posmoderno. Pues es en la
retorica posmoderna que se inscribe su libro, al menos si en-
tendemos esta retérica como caracterizada por una vigilancia
constante para con todo lo que puede denotar un uso de las
categorias modernas, para refugiarse en términos, formu-
las y figuras encargados de evocar la indeterminacién desea-
da. La fraseologia de la Black Atlantic debe obedecer a lo que
parece una orden: rechazar “la légica maniquea del encasi-
llamiento binario” (p. 198), ir “mas alla de la oposicién bina-
ria entre las perspectivas nacional y de diaspora” (p. 29). De
ahi la invencién de férmulas como las de anti-anti-essentialism
o de non-traditional tradition. De ahi también, probablemente, la
ausencia de una clara posicién epistemoldgica y sobre todo
la proyeccion de esta intencion de indeterminacién episte-
mologica en la diaspora negra misma. Acaso no escribe Paul
Gilroy: “propongo entonces que volvamos a leer y a pensar
la expresion de esta contra-cultura ya no simplemente como

una sucesion de tropos y de géneros literarios, sino como un
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discurso_filoséfico que rechaza la separacion occidental moderna
entre ética y estética, entre cultura y politica” (p. 39; énfasis
mio). No se puede expresar mejor el salto que opera entre el
proyecto epistemologico y la situacién social que quiere pre-
sentarnos. Gilroy procede aqui “por poderes”, delegando en
definitiva a la diaspora, y a ella sola, la responsabilidad de
ilustrar la ruptura epistemoldgica con el proyecto moderno.
Y entonces esta diaspora debe hablarnos de hibridez, de mo-
vilidad, de movimientos, de deslocalizaciones, de mezclas,
de rizoma, de interculturalidad, de fluidez... cualidades que
muestran todas la indeterminacién caracteristica que alimen-
ta el proyecto posmoderno.

Esta confusion mantenida por Gilroy entre el proyecto
epistemolégico que pretenderia poner en obra y la diaspora
que acaba siendo portadora de las cualidades que este mismo
proyecto, expli~a, en mi opinioén, las dos criticas diametral-
mente opuestas, y sin embargo ambas totalmente validas, que
le fueron dirigidas. Por un lado, la de Robin Cohen (1997:
149-151) critica a una construccién que percibe como dema-
siado intelectual y demasiado atribuible a las reglas del pos-
modernismo; el soci6logo reclama entonces lo que llama
“marcadores de realidad” (reality markers), para demostrar “em-
piricamente” que la existencia de la “Black Atlantic” no sélo
es atribuible al imaginario de los escritores o de los artistas
tomados en cuenta por Gilroy, sino también a la “experien-
cia vivida” de los migrantes de la diaspora. De manera bas-
tante curiosa, mientras quiere hacer un inventario de algunos
de esos marcadores empiricos, Cohen (1997, 1998) busca las
huellas de un modelo clasico de diaspora (conciencia comu-
nitaria, territorio de origen, ideologia del retorno...), como si

no hubiera entendido la idea esencial del modelo de Gilroy,
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que es precisamente la de romper con la idea de comunidad
pensada en referencia a la metafora de la raiz.

Al revés, la critica de David Scott apunta a la ortodoxia
inconfesa de Paul Gilroy y le reprocha no haber asumido has-
ta el final la postura tedrica que consiste en “romper con la
historiografia racionalista” (1997: 30). De hecho, para este
autor, el enfoque de Gilroy sigue siendo el de una “etnografia
histérica” (ibid.: 32) que sigue utilizando lo que ¢él llama un
dispositivo de verificacién o una “maquina de la verdad”
(a truth apparatus). Aun si complica el trayecto clasico de la antro-
pologia entre investigacién empirica y teoria, el enfoque de
Gilroy busca de hecho identificar, a través de las practicas
(artisticas y literarias), la pluralidad social mediante la cual
pretende definir el concepto de diaspora. Esta basqueda de
hechos que atestigien el caracter “veridico” de la diaspora
es la que desaprueba Scott. Segun él, hay que abandonar el
modo de autoridad de la antropologia clasica para no ocupar-
se mas, nos dice, de la prueba “etnografica” sino sélo de la
“adecuacion conceptual” (1bid.). Trabajar sobre esta adecuacion
equivaldria asi, segin Scott, a integrar plenamente la idea
de que la diaspora es ante todo “constituida discursivamen-
te” (bid.: 35) y que entonces engloba una suma de discursos
y de significados (maximal meanings; ibid.: 36) que expresan las
multiples maneras de apropiarse de las figuras de la esclavi-
tud y de Africa.

Estas dos criticas opuestas, la una lamentando la ausen-
cia del aporte empirico y la otra evaluando este aporte como
un estorbo, muestran bien la confusién mantenida por Gilroy
entre la postura epistemoldgica y el objeto de su conceptua-
lizacién. Ahi donde Robin Cohen sélo se detiene sobre el dis-

curso tedrico de este binomio donde se confunden la construc-
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ci6n intelectual sobre la didspora y la didspora misma, David
Scott sélo ve el objeto, es decir las expresiones asociadas al
ethos de la “Black Atlantic”.

Una vez advertida esta confusién, estamos con el derecho
de plantearnos la cuestién de la existencia misma de esta dias-
pora. ;Es posible dibujar sus contornos sobre la base de mani-
festaciones sacadas de la realidad? ;Es posible lograr recono-
cerla mas alld de las intenciones que forzosamente motivan
el discurso intelectual producido sobre ella? Estas preguntas
podran parecer ingenuas. Sin embargo, me parece necesa-
rio plantearlas, y sobre todo tomar de nuevo el riesgo de una
propuesta. Con ella terminaré mi argumento.

Como procuré mostrarlo mas arriba, si se le hace sufrir
algunas distorsiones, el modelo de Gilroy parece ofrecer la
posibilidad de reconocer la diversidad de las orientaciones
culturales producidas en el universo negro de las Américas, en
particular en las Antillas. Coincido de buena gana con David
Scott (1997) cuando afirma que la didspora es, en definitiva,
una comunidad de discursos a través de los cuales pueden ser
apropiadas diferentemente las dos figuras de Africa y de la
esclavitud. La diversidad social en obra en las colectividades
de la didspora podria relacionarse con estas diferentes mane-
ras de dar sentido al pasado e incluirlo en diversas narracio-
nes, aunque esta constatacion no logra explicar como y por
qué llega a producirse tal diversidad, mientras que para otros
pueblos de diaspora, como el pueblo judio, se trata de redu-
cir el destino comunitario a un solo relato, el de la Biblia. En
todos los casos, identificar la diversidad, incluso cuando es
discursiva, implica de hecho lo que David Scott rechaza y lo
que Gilroy camufla, a saber procedimientos de construccién

del saber que siguen siendo ligados con el principio de “obje-
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tivacidn” y de una busqueda de adecuacidon entre concepto
y manifestaciones de la realidad.

Cuando quiere eludir este ejercicio —el de la objetivacién
o de la investigacién empirica—, David Scott (1997: 36) cae
en la contradiccién que lo empuja a encontrar “ejemplos”
para ilustrar la pluralidad de los discursos que pretende signi-
ficar (“por ejemplo la disputa entre W. E. B. Du Bois y Marcus
Garvey...”; ibid).” De la misma manera, parece considerar la
idea de “discursividad” como un viatico milagroso que volve-
ria caduca cualquier tentativa antropolégica, como si hablar
de “discurso” nos sumergiera de inmediato en una realidad
imperceptible, ajena a las formas materializadas y exterioni-
zadas de la vida en sociedad. Sin embargo, bien sabemos que
los discursos son formas de construccion (materializacion)
de la vida social (Berger y Luckmann, 1986) y que integran,
aun cuando se presentan con la ligereza de la sola palabra, un
conjunto de practicas sociales accesibles al enfoque empirico.
Identificar discursos, como lo hace Scott, ya es adoptar un
enfoque de objetivacion que lleva a distinguir un “objeto” car-
gado de sentido. También es llegar a una buisqueda de ade-
cuacién que no es puramente “conceptual”’, como lo sugiere
Scott {(;qué podria ser una biisqueda de adecuacién que no
relacionaria dos elementos distintos?), sino que busca dar cuen-
ta de los objetos (aqui: los discursos) mediante construcciones

tedricas (los conceptos, incluido el concepto de “discurso”).

* Otra contradiccion bastante notable de Scott (1997: 36) cs cuando afirma que
“la identidad del individuo siempre esta constituida en parte  a veces ¢n contra
de su propia voluntad- en el seno de una estructura de rcconocimiento, de
identificacion y de subjctivacion”. ;:Coémo puede formular este enunciado, que sc
presenta como una verdadera ley inspirada por una teoria estructuralista, cuan-
do acaba dc cucstionar todo lo que se cmparenta con un “mctadiscurso™ y una
“maquina dc la verdad’™?

200



La didspora negra de las Américas

Se habra entendido que estas Glttmas observaciones abo-
gan por una investigacion sobre la diaspora negra de las Amé-
ricas que no se extravie en una vana busqueda de una postura
deseada y elaborada lejos de cualquier precepto epistemol6-
gico emparentado con la objetivacion. El posmodernismo nos
mostré la pretension moderna de un dispositivo de bisqueda
reputado por dar a ver una realidad objetiva. Sabemos aho-
ra que esta realidad esta engarzada en el discurso, los valores
y las intenciones de los “productores de modelos”. Fortaleci-
dos con esta experiencia, tal vez seria tiempo mirar de nuevo
hacia el proyecto moderno, por supuesto no como maquina
de categorizar el mundo y volverlo binario, tampoco como
dispositivo destinado a hacer surgir un saber purificado de
cualquier ideologia, sino como proyecto de conocimiento cri-
tico, practicando hasta la obsesion, como lo hace el proyecto
de reflexividad de Pierre Bourdieu (1992), la “duda radical” y
la inquietud por discernir entre intenciones teéricas, episte-
moldgicas e ideologicas. Esta tentativa sin duda vale la pena
ser llevada a cabo, si lo que esta en juego es tanto “la amplia-
ci6n de las posibilidades de discurso inteligible entre los pue-
blos” (Geertz 1996: 145) como el acceso a lo que continuz
manteniendo a estos pueblos en universos poderosamente

apremiantes.
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¢QUE ES “LO NEGRO’’ EN LA CULTURA
POPULAR NEGRA?*

Stuart Hall

Comienzo con una pregunta. ;Qué momento es éste, para
plantear una pregunta sobre la cultura popular negra? Estos
momentos son siempre coyunturales, tienen su especificidad
histérica y aunque en todo tiempo tienen similitudes y pre-
sentan continuidad con otros momentos en que se formulan
preguntas de este tipo, nunca se trata de los mismos. La com-
binacion de lo' que es similar y de lo que es diferente define
no solo la especificidad del momento sino también de la pre-
gunta y, por lo tanto, las estrategias de politicas culturales
con las cuales intentamos intervenir en la cultura popular y
en la forma y el estilo de la teoria cultural que debe acompa-
far a ese juego. En su importante ensayo “La nueva politica
cultural de la diferencia” (West, 1990), Cornel West ofrece
una genealogia del presente que encuentro brillantemente
concisa y penetrante. Esta discurre, hasta cierto punto, so-
bre las posiciones que traté de delinear en un articulo que se
ha vuelto bastante notorio (Hall, 1988), pero también ana-
liza provechosamente este momento dentro de un contexto

* Texto original: Stuart Hall, “What is this ‘Black’ in Black Popular Culture?”,
en Michelle Wallace y Gina Dent (eds.), Black Popular Culture, Seattle, Bay Press,
1992, pp. 21-33. Revision del texto disponible en version libre en la pagina Web:

www.nodo50.0rg {traduccion de V. Dritz-Nilson y Valeria Suarez).
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americano y en relacién con las tradiciones filoséficas intelec-
tuales y cognoscitivas con las que éste se compromete.

De acuerdo con West, el momento —este momento— te-
ne tres coordenadas generales. La primera es el desplazamien-
to de los modelos europeos de alta cultura (high culture), de
Europa como sujeto universal de cultura, y de la cultura en
si misma en su vieja lectura arnoldiana como ultimo refu-
gio... Casi diria de canallas, pero no diré de quiénes. Al me-
nos sabemos contra quién estaba: se trataba de una cultura
contra la barbarie, contra la gente que golpeaba los porto-
nes mientras la pluma inmortal de la anarquia fluia de la
lapicera de Arnold. La segunda coordenada es el surgimiento
de los Estados Unidos como potencia mundial y, consecuente-
mente, como centro de produccion cultural y circulacién glo-
bales. Este surgimiento es, a la vez, un desplazamiento y un
giro hegemonico en la definicidn de la cultura —un movimien-
to de la alta cultura hacia la cultura popular americana do-
minante y sus formas tecnoldgicas de cultura de masas, de
mediacién de la imagen—. La tercera coordenada es la des-
colonizacién del Tercer Mundo, caracterizada desde el punto
de vista cultural por el surgimiento de las sensibilidades des-
colonizadas. Interpreto la descolonizacién del Tercer Mundo
en el sentido de Frantz Fanon: incluyo en esa interpretacion el
impacto de la lucha por los derechos civiles y de los negros en
la descolonizacién de las mentes de la gente en la diaspora
negra.

Permitaseme agregar algunas salvedades al cuadro ge-
neral, salvedades que, en mi opinién, hacen de este momen-
to presente uno muy distintivo, en el cual cabe preguntarse
sobre la cultura popular negra. Primero, les recuerdo las am-
bigliedades de ese cambio de Europa hacia América, puesto
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que incluye una relacién ambivalente de América hacia la
alta cultura europea y la ambigiiedad de la relacién de Amé-
rica con sus propias jerarquias étnicas internas. Europa Occi-
dental no tenia hasta hace poco, en absoluto, ninguna etni-
cidad. O no reconocia tenerla. América siempre tuvo una
serie de etnicidades y consecuentemente, la construccién de
Jerarquias étnicas definié siempre su politica cultural. Y, por
supuesto, en silencio y sin ser reconocida, la cultura popular
americana siempre ha contenido dentro de si, hayan sido
silenciadas o no, tradiciones vernaculas populares de lo ne-
gro americano. Tal vez sea penoso recordar que, cuando es
observada desde fuera de los Estados Unidos, la corriente
dominante en la cultura popular americana incluy6 siempre
ciertas tradiciones que solo podian pertenecer a tradiciones
culturales vernaculas negras.

La segunda salvedad concierne a la naturaleza del periodo
de globalizacién cultural que ahora esta en marcha. Detes-
to el término “posmodernismo global”, con un sentido tan
vacio y escurridizo que puede ser tomado para significar cual-
quier cosa. Y, por cierto, los negros son ambiguamente ubi-
cados en relacion con el posmodernismo, asi como lo fueron
respecto del alto modernismo; aun cuando despojados de sus
origenes intelectuales franceses, ampliamente europeos, de
un marxismo desencantado, y rebajado a un estatus descrip-
tivo mas modesto, el posmodernismo se mantiene, de manera
extrema, irregularmente desarrollado, como un fenémeno en
el cual los viejos centros marginales de la alta modernidad
vuelven a aparecer constantemente. Los tinicos lugares don-
de uno puede experimentar genuinamente la mezcla étnica
posmoderna son Manhattan y Londres, no Calcuta. Y aun
es imposible rechazar del todo el “posmodernismo global”,
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en la medida en que éste registra ciertos movimientos estilis-
ticos en relacién con lo que quiero denominar lo dominante
cultural. Aun cuando el posmodernismo no es una nueva
época cultural sino que sélo es el modernismo en las calles,
por si mismo representa un importante cambio de terreno
de la cultura hacia lo popular: hacia las practicas populares,
hacia las practicas de la vida diaria, hacia las narrativas
locales, hacia la descentralizacién de viejas jerarquias y
grandes narrativas. Este descentramiento o desplazamiento
Inaugura nuevos espacios de protesta y produce un cambio
relevante en las relaciones entre la alta cultura y la cultura
popular, de este modo se nos presenta como una oportu-
nidad importante y estratégica para la intervenciéon en el
campo de la cultura popular.

Tercero, debemos tener presente la profunda y ambiva-
lente fascinacion del posmodernismo con la diferencia: dife-
rencia sexual, diferencia cultural, diferencia racial vy, sobre
todo, diferencia étnica. En general, la alta cultura europea
evidenci6 ceguera y hostilidad haeia la diferencia étnica (su
incapacidad para hablar de la etnicidad incluso cuando sus
efectos se percibian de modo tan manifiesto), por el contra-
rio, no hay nada que el posmodernismo global ame mas que
cierto tipo de diferencia, un toque de etnicidad, un gusto por
lo exético, como decimos en Inglaterra, “un poquito de lo
otro” (lo cual en el Reino Unido tiene una connotacién sexual,
asi como también étnica). Michelle Wallace estaba en lo cier-
to en su ensayo seminal “Modernismo, posmodernismo vy el
problema de lo visual en la cultura afroamericana” (Wallace,
1990), donde se interroga sobre la reaparicién y prolifera-
ci6én de diferencias, sobre cierta clase de ascensiéon de lo pos-

moderno global, y discute si no se trata de una repeticién del
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juego “ahora lo ven, ahora no” que el modernismo alguna
vez tuvo con el primitivismo, donde se interroga también si
no se logré a expensas del enorme silencio en torno a la fas-
cinacién de Occidente por los cuerpos de hombres y mujeres
negros de otras etnicidades. Y debemos preguntarnos acer-
ca del continuo silencio dentro del cambiante terreno del
posmodernismo, acerca de si las formas de libertad de con-
templacién que esta proliferacion de diferencias permite e
invita, y al mismo tiempo rechaza, no es realmente, junto
con Benetton y los heterogéneos modelos masculinos de The
Face, un tipo de diferencia que no indica una diferencia de
ningin tipo.

Hal Foster escribe (Wallace lo cita en su ensayo) que “lo
primitivo es un problema moderno, una crisis en la.identidad
cultural” (Foster, 1985: 204); es decir la construccién moder-
nista del primitivismo, el reconocimiento fetichista y el re-
chazo de la diferencia primitiva. Pero esta asercién es sélo
represion; relegado dentro de nuestro inconsciente politi-
co, lo primitivo retorna misteriosamente en el momento de
su aparente eclipse politico. Esta ruptura del primitivismo,
lograda por el modernismo, se convierte en otro fenémeno
posmoderno. Este logro es ciertamente evidente en una dife-
rencia que no representa ninguna diferencia, lo cual carac-
teriza la aparicién ambigua de la etnicidad en el corazén del
posmodernismo global. Pero no puede ser sélo eso. No debe-
mos olvidar cémo la vida cultural, sobre todo en Occidente,
aunque también en otras partes, ha sido transformada en
nuestros tiempos por las voces de los marginados.

Dentro de la cultura, la marginalidad, si bien perma-
nece en la periferia de la corriente cultural dominante mas
amplia, nunca ha sido un espacio tan productivo como lo es
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ahora. Y esto no representa simplemente una apertura por
la cual aquellos que estan afuera pueden ocupar los espacios
dominantes. Es también el resultado de la politica cultural de
la diferencia, de las luchassobre la diferencia, de la produc-
cién de nuevas identidades, de la apariciéon de nuevos suje-
tos en la escena politica y cultural. Esto es cierto no sélo con
respecto a la raza, sino también otras etnicidades margina-
les, asi como también respecto del feminismo y la politica
sexual en los movimientos gay y lesbiano, como resultado de
una nueva forma de politica cultural. Por supuesto, no quie-
ro sugerir que podamos contraponer algin juicio facilista
sobre las victonias ganadas frente al eterno relato de nuestra
propia marginalidad: estoy cansado de esas dos grandes con-
tranarrativas continuas. Permanecer dentro de ellas es verse
atrapado en el interminable “lo uno o lo otro”, o la victoria
total o la incorporacién total, lo cual casi nunca ocurre en la
politica cultural, pero sobre lo cual los criticos culturales siem-
pre se ponen de acuerdo.

Estamos hablando de la lucha por la hegemonia cultural,
la cual esta siendo considerada hoy, tanto en la cultura po-
pular como en otros lados. Esta distincion entre cultura alta
y popular es lo que el posmodernismo global esta desplazan-
do. La hegemonia cultural no se refiere nunca a la victoria
pura o a la dominacién pura (esto no es lo que el término
significa), no es nunca un juego cultural en el que la suma
deba ser cero; se refiere siempre a las transformaciones en
la balanza de poder en las relaciones de cultura, acerca de
cambios en las disposiciones y configuraciones del poder
cultural, no trata de salir de él. Existe cierto tipo de actitud
de “nada cambia nunca, el sistema siempre gana”, que noté
como un cinico escudo protector que, lamento decirlo, los
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criticos culturales americanos frecuentemente usan, un escu-
do que a veces les impide desarrollar estrategias culturales que
pueden hacer la diferencia. Es como si, para protegerse a si
mismos de una derrota ocasional, tuvieran que fingir que ven
claramente a través de todo... y asi es como siempre fue.

Estoy interesado en las estrategias culturales que pueden
sefialar una diferencia y pueden cambiar las disposiciones del
poder. Reconozco que los espacios “ganados” por diferencia
son pocos, y estan cuidadosamente custodiados y regulados.
Creo que son limitados. Sé que son excesivamente mal funda-
dos, que siempre hay un derecho de piso que pagar cuando
el filo punzante de lo diferente y de lo transgresor pierde agu-
deza a través de la espectacularizacion. Sé que lo que reem-
plaza a la invisibilidad es cierta clase de wisibilidad cuidado-
samente segregada, regulada. Pero el hecho de nombrarlo
como “lo mismo” simplemente no ayuda. El nombre que
se le de unicamente refleja el modelo particular de politicas
culturales a las que estamos atados, mas precisamente, el
Jjuego de resultados de suma cero (nuestro modelo reempla-
za al otro, nuestras identidades en lugar de las otras iden-
tidades) al que Antonio Gramsci denominé cultura como
una definitiva “guerra de maniobra”, cuando en realidad el
Gnico juego que vale en este terreno es la “guerra de posi-
ci6n” cultural.

Para parafrasear a Gramsci, y por miedo a que se piense
que mi voluntad de optimismo ha derrotado completamente
a mi pesimismo intelectual, permitaseme agregar un cuarto
comentario en este momento. Si el posmodernismo global
representa una apertura ambigua a lo diferente y a lo mar-
ginal y convierte a cierto tipo de descentralizacién de la na-

rrativa occidental en una posibilidad prometedora, éste tiene
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como correlato, en el corazén mismo de la politica cultural, un
efecto de reaccién: la agresiva resistencia hacia lo diferente; el
intento de restaurar el canon de la civilizacién occidental;
el asalto, directo o indirecto, contra el multiculturalismo; el
retorno a las grandes narraciones de la historia, de la lengua
y de la literatura (los tres grandes pilares que sustentan a la
identidad nacional y cultura nacional); la defensa del abso-
lutismo étnico, del racismo cultural que ha marcado las eras
de Thatcher y Reagan; y las nuevas xenofobias que estan
por desvastar la fortaleza europea. No estoy diciendo en abso-
luto que la dialéctica cultural ha terminado. Parte del pro-
blema es que hemos olvidado qué tipo de espacio es el de la
cultura popular. Y la cultura popular negra no esta exenta de
esa dialéctica, la cual es historica, no una cuestiébn de mala fe.
Por lo tanto, es necesario deconstruir lo popular de una vez por
todas. No podemos volver a una visién inocente de ello.

La cultura popular trae aparejada una resonancia afir-
mativa por la prominencia de la palabra “popular”. Y, en
algin sentido, la cultura popular siempre tiene su base en las
experiencias, los placeres, los recuerdos, las tradiciones de la
gente. Estd en conexidn con las esperanzas y aspiraciones lo-
cales, tragedias y escenarios locales, que son las practicas y
las experiencias diarias de pueblo comun. De esta manera, se
une a lo que Mikhail Bakhtin llama “lo vulgar”: lo popular,
lo informal, lo grotesco, lo inferior. Es por eso que se contra-
puso la cultura popular a la cultura de la élite o a la alta cul-
tura y es asi un sitio de tradiciones alternativas. Y es por eso
que la tradicién dominante estuvo siempre recelosa, con ra-
zén. Ellos sospechan que estan a punto de ser sobrepasados
por lo que Bakhtin llama lo carnavalesco. Esta distincion

fundamental entre la cultura alta y baja fue clasificada en
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cuatro dominios simbélicos por Peter Stallybrass y Allon
White en su importante libro Las politicas y las poéticas de la
trasgresién (Stallybrass, White, 1986: 3). Estos autores hablan
del trazado de lo alto y bajo en formas psiquicas, en el cuer-
po humano, en el espacio y en el orden social. Y analizan la
distinciéon alto/bajo como base fundamental para el meca-
nismo de ordenacion y de construccion de sentido no solo en
la cultura europea, a pesar del hecho de que los contenidos
de lo que es alto y de lo que es bajo cambian de un momento
histérico a otro.

El punto central es la ordenacién de diferentes morales
estéticas, estéticas sociales, la ordenacién de la cultura que
hace que ella se abra al juego del poder, y no es un inventa-
rio de lo que es lo alto contrg lo bajo en un momento en par-
ticular. Es por eso que Gramsci, quien sin ir mas lejos que
su sentido comun sobre c6mo, antes que nada, la hegemo-
nia popular esta hecha, se pierde y se lucha, le otorgd una
importancia estratégica a la cuestion de lo que él denominé
lo “nacional-popular”. El papel de lo “popular” en la cultura
popular es el de fijar la autenticidad de las formas populares,
que tienen sus raices en las experiencias de las comunidades
populares de quienes tomaron su fuerza, y nos permite verlas
como expresiones de una vida social subalterna particular
que se resiste a ser constantemente tratada como baja y de
afuera.

Sin embargo, como la cultura popular devino histérica-
mente la forma dominante de la cultura global, asi también
al mismo tiempo éste es la escena par excellence de procesos de
estandarizacion (commodification), de industrias en las que la
cultura entra directamente en los circuitos de la tecnologia do-
minante: los circuitos del poder y el capital. En este espacio

215



Stuart Hall

de homogeneizacién el material y las experiencias caidos en
su red estan procesados de una manera despiadadamente
estereotipada y formulaica, el control sobre las narrativas y
las representaciones pasa a manos de la burocracia cultural
establecida, a veces sin ninguna queja. Este espacio se enraiza
en la experiencias popular y esta al mismo tiempo disponible
para la expropiacion. Es mi intencién afirmar que esto es ne-
cesario e inevitable, y vale también para la cultura popular
negra, que como todas las culturas populares del mundo mo-
derno, esta destinada a ser contradictoria, y ello no se debe
a que no hayamos luchado lo suficiente la batalla cultural.

Por definicién, la cultura popular negra es un espacio
contradictorio. Es una vision de controversia estratégica. Pero
no puede ser simplificada o explicada en términos de simples
oposiciones binarias que adn son habitualmente trazadas:
alto y bajo, resistencia contra incorporacién, autenticidad
contra inautenticidad, experimental contra formal, oposi-
ci6én contra homogeneizacion. Siempre hay posiciones para
ganar en la cultura popular, pero ninguna batalla puede cap-
turar a la cultura popular en si para nuestro lado, o para
el lado contrario. ;Por qué ocurre esto? ;Qué consecuencias
tiene esto para las estrategias de intervencion en politicas cul-
turales? ;Como desplaza esto las bases del criticismo cultu-
ral negro?

Las formas en las que la gente y las comunidades negras,
y sus tradiciones aparecen y son representadas en la cultura
popular, son deformadas, incorporadas e inauténticas. Sin
embargo, seguimos observando, en las figuras y repertorios
de las que la cultura popular se nutre, las experiencias que
estan detrds de ellas. En su expresividad, su musicalidad, su

oralidad, en su rica, profunda y variada atencién al habla,
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en sus inflexiones hacia lo vernaculo y lo local, en su rica
produccion de contranarrativas y, sobre todo, en su uso me-
taférico del lenguaje musical, la cultura popular negra per-
miti6 la aparicién, hasta dentro de los modos mezclados y
contradictorios de algunas corrientes dominantes de cultura
popular, de elementos de un discurso que es diferente: otras
formas de vida, otras representaciones de tradiciones.

No me propongo repetir el trabajo de aquellos que han
dedicado sus vidas creativas. académicas y criticas a identi-
ficar el caracter distintivo de estas tradiciones diaspoéricas, a
explorar sus modalidades y las experiencias y memorias his-
toricas que encierran. Sélo diré tres cosas inadecuadas acer-
ca de estas tradiciones, dado que estin relacionadas con el
punto que deseo desarrollar. Primero, les pido que observen
c6mo, dentro del repertorio negro, el estilo (sobre el cual los
criticos de la corriente dominante a menudo creen que es
solamente la cascara, el envoltorio, la cobertura dulce de la
pildora) se ha vuelto por si mismo el sujeto de lo que esta suce-
diendo. Segundo, observen cémo, desplazado de un lugar
logocéntrico (donde el dominio directo de los modos cultura-
les significaba el domino de la escritura y, por consiguiente, la
critica de la escritura —critica logocéntrica— y la decons-
truccion de la escritura), la gente de la didspora negra, en
oposicién a todo eso, hallé en su musica la forma profunda,
la estructura profunda de su vida cultural. Tercero, piensen
de qué manera estas culturas utilizaron el cuerpo, como si
fuera, y casi siempre fue, el unico capital cultural que tuvi-
mos. Hemos trabajado sobre nosotros mismos, como lienzos
de las representaciones.

Surgen aqui profundas preguntas sobre la transmisién
y la herencia cultural, y sobre las complejas relaciones entre
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los origenes africanos y la dispersion irreversible de la dias-
pora, cuestiones en la que ahora no puedo adentrarme. Pero
si creo que estos repertorios de la cultura popular negra, a
causa de que fuimos excluidos de la corriente cultural do-
minante, fueron a menudo los Gnicos espacios de actuacién
(performance) que nos quedaron y fueron a menudo sobrede-
terminados en al menos dos direcciones: en parte fueron
determinados por su herencia pero también fueron critica-
mente determinados por las condiciones diaspéricas en las
cuales se forjaron sus conexiones. La apropiacion, la incorpo-
racion y la rearticulacion selectivas de las ideologias, culturas
e instituciones europeas, junto con una herencia africana
(y volvemos a Cornel West otra vez) condujeron a innova-
ciones lingliisticas en la estilizacién retérica del cuerpo, for-
mas de ocupacién de un espacio social ajeno, expresiones
fuertes, peinados, formas de caminar, pararse y hablar, y
medios para la formacién y el sustento de la camaraderia
y la comunidad.

El tema de la sobredeterminacién subyacente (con los
repertorios culturales negros constituidos por dos direccio-
nes a la vez) es quizad mas subversivo de lo que se piensa. Es
que —insisto— en la cultura popular negra estrictamente
hablando, etnograficamente hablando, no hay formas puras
en absoluto. Estas formas son siempre el producto de una
sincronizacién parcial, de compromiso a través de fronteras
culturales, de la confluencia de mas de una tradicién cultural,
de las negociaciones de las posiciones dominantes y subor-
dinadas, de las estrategias subterraneas de recodificaciéon y
transcodificacién, de significacién critica, de interpretacion.
Estas formas son siempre impuras, y hasta cierto grado hi-

bridadas a partir de una base vernacula. Por lo tanto, deben
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ser siempre escuchadas, no con un sentido de recuperacién de
un didlogo perdido que contenga las claves para la produccién
de nuevas musicas (porque nunca se da de manera simple
el retorno a lo viejo), sino como lo que efectivamente son,
adaptaciones moldeadas para los espacios de la cultura po-
pular, mezclados, contradictorios e hibridos. No constituyen
la recuperacién de algo puro con lo que podriamos en ulti-
ma instancia vivir. De acuerdo con lo que Kobena Mercer
denomina la necesidad de una diaspora estética, estamos
obligados a reconocer que ellos constituyen lo moderno.

Esto introduce la diferencia dentro de las formas de la cul-
tura popular (que son por definicién contradictorias y por
lo tanto aparecen como impuras, amenazadas por la incor-
poracién o la exclusién) y esto es lo que aporta el significante
“negro” en el término “cultura popular negra”. Pasé a sig-
nificar la comunidad negra, donde estas tradiciones se man-
tuvieron, y cuyas luchas sobreviven en la persistencia de la
experiencia negra (la experiencia historica de la gente negra
en la didspora), de la estética negra (los distintos repertorios
culturales a partir de los cuales fueron hechas las represen-
taciones populares) y de las contranarrativas negras, por las
que hemos luchado para que sean escuchadas. Aqui, la cul-
tura popular negra regresa a la misma base que defini ante-
riormente. La “buena” cultura popular negra puede salir
airosa en la prueba de autenticidad, la referencia a la expe-
riencia negra y a la expresividad negra. Estas valen como
garantias en la determinacién de qué cultura popular negra
es la correcta, qué es nuestro y qué no lo es.

Tengo la sensacién que, histéricamente, nada pudo ha-
berse hecho para intervenir en el campo dominado por la
corriente dominante de la cultura popular, para intentar
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ganar algin espacio, sin las estrategias mediante las cuales
esas dimensiones fueron condensadas hacia el significante
“negro”. ;Doénde estariamos, como lo anoté bell hooks, sin
un toque de esencialismo? ;O sin lo que Gayatri Spivak lla-
ma esencialismo estratégico, en tanto que un momento ne-
cesario? La pregunta es si estamos todavia en ese momento, si
eso aun es una base suficiente para las estrategias de nuevas
intervenciones. Permitaseme presentar lo que me parece la
debilidad de este momento esencialista y las estrategias, crea-
tivas y criticas, que fluyen de ella.

Este momento esencializa las diferencias en varios sen-
tidos. Ve a la diferencia como “su tradicién contra la nues-
tra”, no en un sentido posicional, pero si como mutuamente
excluyentes, autbnomas y autosuficientes. Y es, por lo tanto,
incapaz de adoptar las estrategias dialégicas y formas hibri-
das esenciales para la estética de la diaspora. Un movimien-
to mas alla de este esencialismo no es una estrategia critica o
estética que carezca de una politica cultural o de un rasgo de
la diferencia. No es simplemente una rearticulacién y rea-
propiacion para si mismo. Lo que se deja de lado es la esen-
cializacion de la diferencia en dos términos mutuamente
excluyentes. Esto lleva a movernos hacia un nuevo tipo de po-
sicionamiento cultural, una légica diferente de la diferencia.
Acota lo que Paul Gilroy ha introducido tan vivamente en
la agenda politica y cultural de la politica negra en el Reino
Unido: los negros en la diaspora britanica deben, en este
momento histérico, rechazar el binomio negro o britanico.
Deben rechazarlo porque el o conservara la idea de competen-
cta permanente, mientras que el objeto de la lucha debe ser, en
cambio, reemplazar el o con la potencialidad y la posibili-
dad de un y. Esta es la logica del acoplamiento, antes que la
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logica de la oposicion binaria. Puedes ser negro y britanico, no
s6lo porque es una posicién necesaria de tomar en la década
de los noventa, sino también porque aun esos dos términos,
unidos por el copulativo y, en lugar de oponer uno a otro, no
agotan todas nuestras identidades. S6lo algunas de nuestras
identidades son atrapadas a veces en esa particular lucha.

El momento esencializante es débil porque naturaliza
y deshistoriza la diferencia, y confunde lo que es historico y
cultural con lo que es natural, biol6gico y genético. En el mo-
mento en el que el significante negro es separado de su en-
torno histérico, cultural y politico y es introducido en una
categoria racial biolégicamente constituida, como reaccién, le
otorgamos valor al mismo cimiento del racismo que deseamos
erradicar. Ademas, como sucede siempre que naturaliza-
mos categorias histdricas (piénsese en género y sexualidad)
fijamos ese significado fuera de la historia, fuera del cam-
bio, fuera de la intervencion politica. Una vez fijo, estamos
tentados de usar “negro” como si fuera suficiente por si mis-
mo para garantizar el significado progresivo de las politicas
con las que nos embanderamos —como si no tuviéramos
otras politicas sobre las que discutir excepto si algo es negro
o no—. Estamos tentados a mostrar ese significante como
un medio que puede purificar lo impuro, reunir a los her-
manos y hermanas desamparados quienes no saben qué
deberian estar haciendo en esas filas, y controlar las fronteras
(que son por supuesto fronteras politicas, simbélicas y posi-
cionales) como si fueran genéticas. Por lo cual, lamento decir-
lo, entiéndase con esto una “fiebre de la jungla”: como si
pudiéramos traducir la naturaleza a la politica usando una
categoria racial para garantizar las politicas de un texto cultu-
ral, y como una linea contra la cual medir la desviacion.
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Mas atin, tendemos a privilegiar la experiencia por si mis-
ma, como si la vida negra fuese vivida en tanto que experien-
cia que esta mas alla de la representacién. Sélo tenemos que
expresar como sea lo que ya sabemos que somos. En cambio,
es sblo a través del modo en que nos representamos e imagi-
namos a nosotros mismos que llegamos a saber cémo estamos
constituidos y quiénes somos. No hay un escape en las poli-
ticas de representaciéon y no podemos controlar “cémo es
realmente la vida fuera de alli”, a modo de prueba frente a
lo cual lo politicamente correcto o desacertado de una par-
ticular estrategia o texto cultural puede ser evaluado. No sera
un misterio para ustedes saber que pienso que lo “negro” no
es ninguna de estas cosas en realidad. No es una categoria
de esencia y, por lo tanto, esta manera de comprender el sig-
nificante flotante en la cultura popular negra no lo sera.

Existe, por supuesto, un conjunto muy profundo de expe-
riencias negras distintivas e histéricamente definidas que
contribuyen a esos repertorios alternativos de los que hablé
anteriormente. Pero es a la diversidad y no a la homogenei-
dad de la experiencia negra que debemos prestarle nuestra
indivisible y creativa atencién. Esto no es sélo para apreciar
las diferencias historicas y experimentales dentro y entre las
comunidades, regiones, paises y ciudades, entre culturas na-
cionales, entre diasporas, pero también para reconocer los
otros tipos de diferencias que ubican, posicionan y localizan
a la gente negra. El asunto no es simplemente que, dado que
nuestras diferencias raciales no constituyen el todo de nos-
otros, somos siempre diferentes, tratamos diferentes tipos de
diferencias (de género, de sexualidad, de clase). También suce-
de que estos antagonismos se niegan a aparecer prolijamente

alineados, simplemente no son reductibles unos a otros, ellos
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se renuncian a coalicionar alrededor de un sélo eje de dife-
renciaciéon. Estamos siempre en negociacién, no con un sim-
ple conjunto de oposiciones que nos coloquen siempre en la
misma relacién con los otros, sino mas bien con una serie de
posicionamientos diferentes. Cada uno tiene para si su pun-
to de profunda identificacién subjetiva. Y este es el aspecto
mas dificil sobre la proliferacién del campo de identidades y
antagonismos: a menudo se estan dislocando en la relacién
de unos con otros.

Por lo tanto, para decirlo crudamente, dadas algunas
maneras en que los hombres negros continian viviendo sus
contraidentidades como masculinidades negras y repiten
esas fantasias de la masculinidad negra en los teatros de la
cultura popular, esas mismas masculinidades negras resultan
opresivas para las mujeres cuando se enfrentan a otros ejes
de diferencia, y reclaman visibilidad para su fortaleza sélo a
expensas de la vulnerabilidad de la mujer negra y la femi-
nizacién de los hombres negros gay. El modo en el cual una
politica transgresora en un dominio se encuentra constante-
mente suturada y estabilizada por politicas reaccionarias o no
evaluadas en otro campo, s6lo puede ser explicado por esta
continua dislocacién cruzada de una identidad por otra, de
una estructura por otra. Las etnicidades dominantes estan
siempre apuntaladas por una economia sexual particular,
una masculimidad figurada particular, una particular identi-
dad de clase. No existe garantia en alcanzar una identidad
racial esencializada de la que pensemos que es posible estar
seguros, que resultara ser siempre mutuamente liberadora y
progresiva en todas las otras dimensiones. Puede ser ganada.
Existe una politica alli por la que luchar. Pero la invocaciéon

de una experiencia negra garantizada que esté detras de ella
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no producira esa politica. Con certeza, la pluralidad de los
antagonismos y las diferencias que ahora busca destruir la
unidad de las politicas negras, dada la complejidad de las
estructuras de subordinacién que han sido formadas por la
manera en que fuimos incorporados a la diaspora negra, no
nos sorprende para nada.

Estos son los pensamientos que me llevaron a hablar,
en un momento de descuido, sobre el fin de la inocencia del
sujeto negro o el fin de una nocién inocente de un sujeto
negro esencial. Y deseo acabar simplemente recordandoles
que este fin es también un principio. Como Isaac Julien dije-
ra en una entrevista (con bell hooks) en la que se discutié su
nuevo film Yung Soul Rebels, intent6 en su propio trabajo re-
tratar varios cuerpos raciales distintos para constituir una
variedad de las diferentes subjetividades negras, y para com-
prometerse con las posiciones de variados y diferentes tipos
de masculinidades negras: “la negritud como signo no es nun-
ca suficiente. Qué hace ese sujeto negro, como actiia, como
piensa politicamente (...) ser negro no es suficientemente bue-
no para mi: deseo conocer cuales son sus politicas culturales”
(hooks, 1991).

Deseo concluir con dos pensamientos que llevan de re-
greso al tema de la cultura popular. El primero es recordar-
les que esa cultura popular, estandarizada y estereotipada tal
como suele ser, no es en absoluto, asi muchas veces pensa-
mos en ella, el terreno en el que descubrimos quiénes somos
realmente, la verdad de nuestra experiencia. Es un terreno
profundamente mitico. Es el teatro de los deseos populares, de las
fantasias populares. Es donde descubrimos y jugamos con
la identificacién de nosotros mismos, donde somos imagina-

dos, donde somos representados, no sélo para las audiencias
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de afuera que no comprenden el mensaje, sino para nosotros
mismos por primera vez. Como dijera Freud, el sexo (y la re-
presentacion) principalmente tienen lugar y suceden en la
cabeza. Segundo, aunque el terreno de lo popular pareciera
como si estuviera construido con simples oposiciones bina-
rias, en realidad nélo esta. Ya les recordé acerca de la impor-
tancia de la estructura del espacio cultural en términos de
arriba y abajo, y la amenaza del carnaval bakhtiniano. Pienso
que Bakhtin ha sido profundamente malinterpretado. Lo
carnavalesco no es solamente un giro entre dos polos, que
permanecen encerrados dentro de sus armazones opuestas,
sino que esta también atravesado por lo que Bakhtin llama
lo dialégico.

Simplemente deseo concluir con una cita que refiere a lo
que supone la comprensién de la cultura popular sobre una
base dialégica mas que de una manera estrictamente oposi-
cional, extraida de The Politics and Poetics of Transgression, de
Stallybrass y White:

Un modelo recurrente emerge: lo “alto” intenta rechazar
y eliminar lo “bajo™ por razones de prestigio y de estatus,
Unicamente para descubrir que no sélo es de alguna for-
ma frecuentemente dependiente del otro-bajo [...] sino
también que lo alto incluye simbélicamente lo bajo, como
el componente erotizado fundamental de su propia fan-
tasia. El resultado es una mévil y conflictiva fusion de
poder, temor y deseo en la construccién de la subjetivi-
dad: una dependencia psicologica sobre precisamente
aquellos otros que estin siendo rigurosamente opuestos
y excluidos en el nivel social. Por esta razén, lo que es
socialmente periférico es tan frecuente simbélicamente cen-
tral... (Stallybrass y White, 1986: 3).
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DE LA ESCLAVITUD AL
ENCARCELAMIENTO MASIVO.
PENSAR DE NUEVO LA ‘““CUESTION RACIAL”
EN LOS EsTADOS UNIDOS”

Loic Wacquant

No una, sino varias “instituciones peculiares” han funcionado
con éxito para definir, confinar y controlar a los afroamerica-
nos a lo largo de la historia de los Estados Unidos. La primera
es la esclavitud en régimen de pertenencia personal [chattel slavery)
como pivote de la economia de plantacién y matriz de incen-
tivacién de la division racial desde la época colonial hasta la
Guerra Civil. La segunda es el sistema de fim Crow de discri-
minacién y segregacion impuestas por ley desde la cuna has-
ta la tumba, que apuntalé la sociedad predominantemente
agraria de los estados surefos desde el fin de la Reconstruc-
ci6én hasta la revolucién de los Derechos Civiles, que eché
abajo este sistema un largo siglo después de la abolicién. El
tercer dispositivo especial de los Estados Unidos para conte-
ner a los descendientes de los esclavos en las metrépolis in-
dustriales septentrionales es el ghetto, que se corresponde con
la urbanizacién y proletarizaciéon conjuntas de los afroame-
ricanos desde la Gran Migracién de 1914-1930 hasta la dé-

cada de 1960, en la que la transformacién concurrente de la

* Texto orginal: “From Slavery to Mass Incarceration: Rethinking the ‘Race Ques-
tion’ in the United States”, New Left Review, 2a. scric, 13, encro-febrero, 2002,
pp- 40-61. Revision de la version cn espaiol con cl acuerdo del autor de “De la
csclavitud al cncarcclamiento masivo”, New Left Review, edicion en espaniol, Ma-
drid, nim. 13, marzo-abril, 2002, pp. 38-58.
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economia y del Estado y la protesta en aumento de la pobla-
ci6én negra contra la exclusion de casta continuada, que alcan-
z6 su climax con las explosivas revueltas urbanas narradas en
el Informe de la Comisién Kerner, lo volvieron en parte obso-
leto (Stampp, 1989; Berlin, 1998; Vann Woodward, 1989;
Litwack, 1998; Spear, 1968; Kerner Comision, 1988).

El cuarto, sostendré aqui, es el novedoso complejo 1nsti-
tucional formado por los restos del ghetto negro y por el aparato car-
celario con el que éste ha quedado unido a través de una rela-
cién de simbiosis estructural y subrogacién funcional. Esto
sugiere que la esclavitud y el encarcelamiento masivo estan
genealdgicamente ligados y que no se puede comprender
éste —sus tiempos, su composicion y su poco conflictiva apa-
ricién, asi como la ignorancia o aceptacion calladas de sus
efectos nocivos sobre aquellos a quienes afecta— sin volver
sobre aquella como punto de partida historico y equivalente
funcional.

Considerada sobre el telon de fondo de toda la trayec-
toria histérica de la dominacién racial en Estados Unidos
(resumida en el Cuadro I), la “desproporcionalidad” crecien-
te y manifiesta en el encarcelamiento que han padecido los
afroamericanos durante las Gltimas tres décadas puede en-
tenderse como resultado de las funciones “extracriminologi-
cas” con las que el sistema penitenciario ha venido a cargar
a raiz de la crisis del ghetto y de la persistencia del estigma
que sufren los descendientes de los esclavos en virtud de su
pertenencia a un grupo privado constitutivamente de honra
étnica (el Massehre de Max Weber).

No es la criminalidad, sino la necesidad de apuntalar una
divisién de castas que se estaba erosionando, asi como de re-
forzar el régimen emergente de trabajo asalariado desocia-
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lizado al que la mayor parte de la poblacién negra se ve con-

denada en virtud de su falta de capital cultural comercializa-

ble y al que los mas desfavorecidos dentro de ella se resisten

huyendo hacia la economia ilegal de la calle, lo que consti-

tuye el principal impetu tras la extraordinaria expansion del

Estado penitenciario de los Estados Unidos en la era poskey-

nesiana, tras su politica de facto de “accién carcelaria afirma-

tiva” hacia los afroamericanos (Wacquant, 1998, 1999).

CUADRO 1. Las cuatro “instituciones peculiares” y su_fundamento

Institucion Forma de mano  Micleo de Tapo social
de obra la economia dominante

Esclavitud Mano de obra  De plantacién Esclavo
(1619-1865) fija no libre ’
Jim Crow Mano de obra  Agrario y Aparcero
(Sur, 1865-1965) fija libre extractivo
Ghetto Mano de obra  De manufactura  Obrero de
(Norte, moévil libre industrial fabrica
1915-1968) segmentada
Hiperghetto y Mano de obra  De servicios Destinatario

carcel (1968-)

excedente fjja

posindustriales
polarizados

de la asistencia
social (mujer) y
criminal (hombre)
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Desproporcionalidad racial en la cncarcclacion estadounidensc

“I'res crudos datos sobresalen y dan una medida del impacto desproporcionado del
cncarcelamiento masivo sobre los afroamericanos. EKn primer lugar, la composicion
¢tnica de la poblacion reclusa de los listados Unidos practicamente se ha invertido cn
los ultimos cincucnta anos, pasando de cerca de 70% blanco (anglo) a mediados de
siglo a mcnos de 30% hoy. Contra la percepeion comun, el predominio de negros
entre rejas no constituye una pauta antigua, sino un fenémeno novedoso y reciente
quc ticne 1988 como punto de inflexién: sc trata del ano en ¢l que ¢l entonces vice-
presidente George Bush paso su infame anuncio “Willic Horton” durante la campa-
fia por la presidencia, que presentaba siniestras imégenes del violador negro de una
mujer blanca como emblema del “problema criminal” contemporanco, asi como del
afio después del cual los afroamericanos empezaron a proveer la mayoria de los in-
gresos cn prisién para cl pais cn su conjunto (Anderson, 1995}

I2n scgundo lugar, micntras que la diferencia entre las tasas de detencion de blan-
cos y ncgros se ha mantenido estable, con una oscilacion del porcentaje de negros
cntre los anos 1976 y 1992 entre 29 y 33% decl total de detenidos por dclitos contra
la propicdad y entre 44 y 47% dcl de detenidos por delitos de violencia (Tonry, 1995:
64), cl descquilibrio de encarcelamicnto blancos-negros ha crecido rapidamente en
cl ultimo cuarto de siglo, saltando dc uno por cada cinco cn 1985, a uno por cada
ocho hoy dia. Esta tendencia resulta aun mas sorprendente al darse en un periodo
durante ¢l cual un nimero significativo de afroamericanos ha ingresado cn la po-
licia, los tribunalcs y la administracién penitenciaria y ascendido desde los rangos
inferiores de estas institucionces, y en ¢l que las formas mas patentes de discrimina-
cién racial quc eran comuncs cn cstos cucrpos hasta bien entrada la década de
1970 se han reducido en gran medida, o crradicado por completo (Blumstein, 1993:
743-760; pero véase también la contra argumentacién que ofrece Cole, 1999).

Por ultimo, la probabilidad acumulativa a lo largo dc una vida dc “cumplir con-
dcna” cn una penitenciaria cstatal o federal, basada en los indices de encarcelacion de
principios dc la década de 1990, ¢s de 4% para la poblacion blanca, de 16% para la
poblacion latina y de un asombroso 29% para la poblacion negra {(Bonczar, Beck,
1997; para un analisis cstado por estado, véasc Maucr, 1997). Dado cl gradicnte de
clase del encarcelamicnto, cste poreentaje parcee indicar que una mayoria de afroameri-
canos de estatus (sub)proletarto se enfrenta a una condena de uno o varios afios  y, cn mu-
chos casos, a varias condenas- - en algin momento dc su vida adulta, con todas los
trastornos familiarcs, profcsionales y legales que csto suponc, incluido cl recorte de
derechos sociales y civiles y la pérdida temporal o permancnte del derecho a voto.
A partir dc 1997, cn cl ambito nacional, practicamente uno de cada scis hombres
ncgros cstaba cxcluido de las urnas debido a una condena penal y mas de un quinto
de cllos tenia prohibido dar su voto cn Alabama, Connecticut, Flonda, Iowa, Mis-
sissippi, Nucvo México, Texas, Washington y Wyoming (Hagan, Dinowitzer, 1999;
Fellner, Maucr, 1998). Casi 35 afios después de que ¢l movimiento por los Dercechos
Civiles consiguicra por fin ¢l acceso cfectivo de los afroamericanos al voto, un largo
siglo después de la Abolicion, el sistema penal esta retirando este derecho a través de
disposicioncs legales de dudosa validez constitucional y que en muchos casos vio-
lan (cn particular, en ¢l de la privacion del derecho a voto de por vida) convenciones
internacionales de derechos humanos ratificadas por los Estados Unidos.
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Extraccion de trabajo y division de castas

Las tres primeras “instituciones peculiares” de los Estados
Unidos, la esclavitud, fim Crow y el ghetto, tienen una cosa en
comun: todas ellas constituyeron instrumentos para la extrac-
cion de trabajo y la condena al ostracismo social conjuntas de un
grupo marginado juzgado inasimilable en virtud del triple
estigma indeleble que todavia hoy porta. Los afroamericanos
llegaron bajo cautiverio a la tierra de la libertad. En conse-
cuencia, se vieron privados del derecho a voto en la autopro-
clamada cuna de la democracia (hasta 1965 en el caso de los
residentes de los estados meridionales). Y, debido a una falta
de afiliacién nacional reconocible, quedaron despojados de
honra étnica, lo cual significa que, en lugar de situarse sim-
plemente en el ltimo peldano de la ordenacién jerarquica
del prestigio grupal en la sociedad estadounidense, se vieron

excluidos de ella ab nitio.'

1. La esclavitud (1619-1865). La esclavitud es una institucién

sumamente maleable y versatil que se puede utilizar para

" “Entre los grupos comiinmentc considcrados inasimilables, ¢l pueblo negro cons-
tituye, con mucho, ¢l grupo mas numeroso. Los negros no tienen, como los japo-
nescs y los chinos, una nacién politicamente organizada y una cultura establccida
quc les scan propias a las que recurrir fucra de los Estados Unidos. A diferencia
dc lo que sucede con lo oriental, pertencee a lo negro una memoria histérica de
csclavitud ¢ inferioridad. A los negros les resulta mas dificil responder a un pre-
juicio con otro prejuicio y, como pucdan hacer los orientales, considerarse a si
mismos y a su historia supcriores a los cstadounidenscs blancos y a sus recicntes
logros culturales. Ellos no disponen de este tipo de fortificaciones de amor propio.
Sc encuentran apristonados, con menos posibilidades de salida, en su condicién de
casta subordinada, una casta dc gente juzgada carente de un pasado cultural y su-

pucstamentc incapaz de un futuro cultural” (Myrdal, 1962: 54. Cursivas anadidas).
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diversos propositos, pero que en la versién americana de
“propiedad-en-persona” estaba orientada a la provisién y
al control de mano de obra (Drescher, Enferman, 1998). Su
introduccién en el siglo XVII en las regiones de Chesapeake,
Atlantico Medio y Low Country de los Estados Unidos sirvi6
para reclutar y regular la mano de obra no libre importada
a la fuerza de Africa y de las Antillas para que se ocupara de
su economia de tabaco, arroz y agricultura mixta (a los traba-
jadores forzosos contratados europeos o indios nativos, no se
les esclavizaba debido a su mayor capacidad de resistencia y
porque su servidumbre hubiera obstaculizado la futura in-
migracion, asi como agotado rapidamente una oferta limi-
tada de mano de obra). Hacia finales del siglo xvi1i, la escla-
vitud habia empezado a reproducirse a si misma y se habia
extendido a la fértil medialuna del interior meridional que
va desde Carolina del Sur hasta Louisiana, donde suminis-
tré una organizacion del trabajo sumamente rentable para
la produccién de algodén y la base para una sociedad de
plantacion caracterizada por una cultura, una politica y una
psicologia de tipo feudal (Wright, 1993).

Un subproducto imprevisto de la esclavizacion y deshumani-
zacién sistematicas de los africanos y de sus descendientes
sobre el suelo estadounidense fue la creacién de una linea
de casta racial que separaba lo que mas tarde pasaria a cali-
ficarse de “negros” y “blancos”. Tal y como ha demostrado
Barbara Fields, la ideologia estadounidense de la “raza”,
como supuesta divisidén bioldgica sostenida por la aplicacidon
inflexible del “principio de la gota de sangre” junto al princi-
pio de hipoascendencia, cristalizé para resolver la contradic-
ci6n flagrante entre el cautiverio humano y la democracia
(Fields, 1990). La creencia religiosa y pseudocientifica en la

232



De la esclantud al encarcelamiento masivo

diferencia racial reconciliaba la cruda realidad de la mano de
obra no libre con una doctrina de la libertad que tenia los
derechos naturales como premisa, reduciendo al esclavo a la
condicion de propiedad viva —tres quintos de hombre se-

gln las sagradas escrituras de la Constitucién—.

2. Jim Crow (Estados surefios, 1865-1965). La division racial fue
una consecuencia, no una condicién previa, de la esclavitud
estadounidense, pero una vez que estuvo instituida, se desligd
de su funcién inicial y adquind una potencia social propia.
La emancipacién cre6 pues un dilema doble para la socie-
dad blanca del sur: como asegurar de nuevo el trabajo de los
antiguos esclavos, sin los cuales la economia de la regién se
desplomaria, y como sostener la distincién capital de status
entre blancos y “personas de color”, es decir, la distancia
social y simbolica requerida para evitar el horror del “mest-
zaje” [amalgamation] con un grupo considerado inferior, des-
arraigado y miserable. Después de un prolongado interregno
que dur6 hasta entrada la década de 1890, durante el cual
la histeria blanca inicial dio paso a un relajamiento parcial,
aunque contradictorio, de las estructuras etnorraciales, cuan-
do finalmente se permitié a los negros votar, ocupar un cargo
publico e incluso mezclarse con los blancos hasta un punto
en consonancia con el tipo de intimidad intergrupal promo-
vida por la esclavitud, la solucién vino bajo la forma del régi-
men de “Jim Crow”? Este consistia en un conjunto de cédigos

sociales y legales que prescribian la completa separacion

* El término proviene de un nimero de canto y baile, “Fumping Jim Crow” (Jim
Crow, el saitarin), representado por primera vez en 1828 por Thomas Dartmouth
Rice, un actor popular itinerante considerado el padre del minstrel show “‘en blan-
co y negro” (Vann Woodward, 1989).
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de las “razas” y restringian severamente las oportunidades de
vida de los afroamericanos, al mismo tiempo que les ataban a
los blancos dentro de una relaciéon de sumisién impregnante
respaldada por la coaccion legal y por la violencia terrorista.

Importado desde el norte, donde se habia experimentado
dentro de las ciudades, este régimen estipulaba que los ne-
gros viajaran en trenes y tranvias separados y tuvieran salas
de espera separadas; que residieran en los barrios bajos de
la “ciudad negra” y recibieran su educacién en colegios se-
parados (en caso de recibir educacién alguna); que utilizaran
centros de servicios separados y usaran sus propios bafios y
fuentes; que rezaran en iglesias separadas, se divirtieran en
discotecas separadas y se sentaran en “galerias de negros”
[nigger galleries| separadas en los teatros; que recibieran aten-
ci6on médica en hospitales separados y exclusivamente de
personal “de color”; y que se les encarcelara en celdas sepa-
radas y enterrara en cementerios separados. Pero lo mas cru-
cial de todo era el modo en el que las leyes se unian a las cos-
tumbres a la hora de condenar el “crimen incalificable” del
matrimonio, la cohabitacidn o el mero encuentro sexual entre
razas a fin de sostener la “ley suprema de preservaciéon” de
las razas y el mito de la superioridad blanca innata. A través
de la propiedad blanca continuada de la tierra y de la gene-
ralizacién de la aparceria y del peonaje como via de amor-
tizacion de las deudas, el sistema de plantaciones se mantu-
vo practicamente intacto, mientras los antiguos esclavos se
convertian en un “campesinado dependiente y desprovisto de
propiedades, nominalmente libre pero atrapado por la pobre-
za, la ignorancia y la nueva servidumbre del arrendamiento
de la tierra” (McMillen, 1990). Al mismo tiempo que la apar-

ceria ataba a la mano de obra afroamericana a la hacienda,
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un rigido cédigo de conducta aseguraba que blancos y negros
nunca interactuaran en un plano de igualdad, ni siquiera so-~
bre la pista de atletismo ni sobre el ring de boxeo {un decreto-
ley de Birmingham de 1930 ilegalizé el que blancos y negros
jugaran juntos a las damas o al dominé)." Cada vez que se
infringia, o incluso que se rozaba, la “barrera racial”, se desa-
taba un torrente de violencia bajo la forma de pogromos
periddicos, asaltos del Ku Klux Klan y de justicieros, flage-
laciones publicas, asesinatos tumultuarios y linchamientos,
estando este tipo de homicidio de casta ritual concebido para
mantener a los “negros engreidos” en el lugar que se les ha-
bia asignado. Lo que hizo todo esto posible fue la rapida y
casi total privacion del derecho de voto que sufrieron los ne-
gros, asi como la aplicacién por parte de los tribunales del
“derecho negro” [Negro law], que concedia a estos Gltimos
menos salvaguardas legales efectivas de las que habian disfru-
tado los esclavos anteriormente a fuerza de ser a un mismo

tiempo propiedades y personas.

3. El ghetto (Estados septentrionales, 1915-1968). La absoluta
brutalidad de la opresién de casta en el Sur, el declive del
cultivo del algodén a causa de las inundaciones y del gor-
gojo de capsula y la apremiante escasez de mano de obra en
las fabricas septentrionales provocada por el estallido de la
primera Guerra Mundial crearon el impulso para la emigra-
ci6n en masse de los afroamericanos a los florecientes centros

* La asamblca legislativa de Mississippi llego a proscribir ta defensa de la igual-
dad social entrc negros y blancos. Una ley de 1920 condenaba a una multa de
500 délares y a scis meses de carcel a todo aquel “declarado culpable de impri-
mir, publicar o hacer circular argumentacioncs a favor de la igualdad social o del
matrimonio mixto” (McMillen, 1990: 8-9).
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industriales del mediooeste y del noreste (alrededor de un
millén quinientos mil partieron en 1910-1930, seguidos de
otros tres millones en 1940-1960). Pero cuando los emigran-
tes desde el Mississippi hasta las Carolinas llegaban en tro-
pel a las metrépolis del norte, lo que descubrian alli no era
la “tierra prometida” de igualdad y plena ciudadania, sino
otro sistema de cercamiento racial [racial enclosure], el ghetto,
que, pese a ser menos rigido y temible que aquel del que
habian huido, no era menos atosigante y constrictivo. Con
toda seguridad, tanto el mayor grado de libertad para ir y
venir en lugares publicos y para consumir en establecimientos
comerciales normales, como la desaparicién de los humi-
llantes letreros que indicaban que el lugar de los “de color”
era por aqui y el de los “blancos” por alli, como el nuevo
acceso a las urnas y la renovada proteccién por parte de los
tribunales, ademas de la posibilidad de un cierto progreso
econbémico, y la ocasion de liberarse de la sumisién personal
y del terror a la omnipresente violencia blanca, hacian la vida
en el norte urbano incomparablemente preferible al peona-
je continuado en el sur rural: era “mejor ser una farola en
Chicago que Presidente de Dixie”, como bien se lo expresa-
ran los emigrantes a Richard Wright. Pero los convenios res-
trictivos obligaron a los afroamericanos a congregarse en un
“cintur6n negro” —que rapidamente se sobrepoblo, se vio
infraatendido y empez6 a degradarse a causa del crimen, las
enfermedades y los procesos de ruina de los edificios—, mien-
tras que el “techo laboral” los confinaba a las ocupaciones
mas peligrosas, peor pagadas y mas degradantes tanto en la
industria como en el servicio personal. Por lo que se refiere
a la “igualdad social”, entendida como posibilidad de “ha-
cerse miembros de las camarillas, iglesias y asociaciones de
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voluntariado de los blancos de emparentarse con sus fami-
lias”, quedo firme y definitivamente negada (Drake, Cayton,
1962: 112-128).

Los negros se habian incorporado a la economia indus-
trial fordista, a la que aportaron una fuente esencial de ma-
no de obra abundante y barata dispuesta a surcar sus ciclos
de expansion y recesion. Sin embargo, siguieron viéndose blo-
queados en una posicién precaria de marginalidad econémi-
ca estructural y consignados a un microcosmos apartado y
dependiente, con sus correspondientes efectos de divisiéon del
trabajo, estratificacion social y organismos de expresion colec-
tiva y de representacién simbolica internos y especificos: una
“ciudad dentro de la ciudad” amarrada a un complexus de
iglesias y prensa, negocios y practicas profesionales y logias
fraternales y asociaciones comunales negras que proporciona-
ban tanto un “entorno en el que los estadounidenses negros
imbuian [o podrian imbuir] sus vidas de significado” como un
baluarte “para ‘proteger’ el Estados Unidos blanco del ‘con-
tacto social’ con los negros” (Drake, Cayton, 1962: XIV). La
hostilidad de casta sostenida desde fuera y una afinidad étni-
ca renovada desde dentro convergieron para crear el ghetto
como tercer vehiculo para extraer trabajo negro y, simulta-
neamente, mantener a los cuerpos negros a una distancia
segura, para provecho material y simbdlico de la sociedad
blanca.

La era del ghetto como mecanismo sumo de dominacion
etnorracial se habia inaugurado con las revueltas urbanas de
1917-1919 (en St. Louis Este, Chicago, Longview, Houston,
etc.). Y se cerraria con una oleada de enfrentamientos, sa-
queos e incendios que sacudié cientos de ciudades estado-
unidenses de costa a costa, desde la sublevacién de Watts de
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1965 hasta las revueltas de ira y dolor desencadenadas por
el asesinato de Martin Luther King, en el verano de 1968. A
decir verdad, hacia finales de la década de 1960, el ghetto
estaba a punto de volverse funcionalmente obsoleto o, para
ser mas exactos, cada vez mas inadecuado para cumplir con
la doble tarea histéricamente confiada a las “instituciones
peculiares” de los Estados Unidos. Desde el punto de vista de
la extraccidn de trabajo, ¢l cambio de una economia industrial
urbana a una economia de servicios suburbana y la dualiza-
cién aneja de la estructura ocupacional, junto con el fuerte
aumento de la inmigracién de trabajadores desde México,
el Caribe y Asia, supusieron que amplios segmentos de la
mano de obra contenidos en los “cinturones negros” de las
metropolis septentrionales sencillamente ya no hicieran fal-
ta. Desde el punto de vista de la clausura etnorracial, la mowvi-
lizacién de los afroamericanos durante varias décadas con-
tra el dominio de casta consigui6 finalmente, en la favorable
coyuntura politica de crisis desencadenada a raiz de la gue-
rra de Vietnam y del malestar social concomitante, obligar al
Estado federal a desmantelar la maquinaria legal de exclu-
si6n de casta. Una vez garantizados el voto y los derechos
civiles, los negros eran, por fin y a la postre, plenos ciudada-
nos que ya no tolerarian las maniobras dirigidas a relegarlos

al mundo separado e inferior del ghetto."

' Listc era cl significado dc la Campafia por la Libertad de Martin Luther King del
verano de 1966 en Chicago: pretendia aplicar al ghetto las técnicas de moviliza-
ci6n colectiva y de desobediencia civil empleadas con éxito en el ataque contra
Jim Crow en e} Sur con el objeto de poner de manifiesto y protestar contra la
vida a la que los negros se veian condenados en las metrépolis septentrionales.
La campana para hacer de Chicago una ciudad abierta se vio rapidamentc
aplastada por la tremenda represion, que tuvo como punta de lanza a 4000 guar-
dias nacionales (Oakes, 1982).
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Pero mientras que los blancos, en teoria, aceptaban a
reganadientes la “integracién”, en la practica se esforzaban
por mantener un abismo social y simboélico insalvable con
sus compatriotas de ascendencia africana. Abandonaron los
colegios publicos, rehuyeron el espacio pablico y escaparon
a millones hacia las zonas residenciales de la periferia urba-
na para evitar mezclarse y conjurar el espectro de la “igual-
dad social” en la ciudad. Se volvieron luego contra el Estado
de bienestar y contra aquellos programas sociales de los que
mas dependia el progreso colectivo de los negros. A/ contrario,
dieron un apoyo entusiasta a las politicas de “seguridad ciu-
dadana” que juraban reprimir con firmeza los desdrdenes
publicos connaturalmente percibidos como amenazas racia-
les (Edsall, Edsall, 1991; Quadagno, 1994; Beckett, Sasson,
2000). Tales politicas apuntaban a otra institucién especial
mas, capaz de confinar y controlar si no a toda la comuni-
dad afroamericana, por lo menos a sus miembros mas per-

turbadores, malfamados y peligrosos: la carcel.

El ghetto como carcel, la carcel como ghetto

Para comprender el estrecho parentesco entre el ghetto y la
carcel, que ayuda a explicar como el declive estructural y
la superfluidad funcional de uno condujeron al ascenso ines-
perado y al crecimiento asombroso de la otra durante el ulti-
mo cuarto de siglo, es preciso caracterizar primero el ghetto

con exactitud.” Pero aqui nos topamos con ¢l fastidioso hecho

* Hasta 1973, ¢l namero de reclusos de Estados Unidos habia venido disminuycen-

do a un ritmo constante durante cerca de dos décadas, hasta alcanzar un suclo
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de que las ciencias sociales no han conseguido desarrollar
un concepto analitico solido del ghetto; en cambio, se han con-
tentado con adoptar el concepto popular corriente del discurso
politico y popular de cada época. Esto ha causado mucha
desorientacion, a medida que el ghetto se ha ido combinando
sucesivamente —y confundiendo— con el distrito segregado,
el barrio étnico, el territorio de intensa pobreza o de degra-
dacién de la vivienda e, incluso, en el periodo mas reciente,
con el desarrollo del mito, ligado a determinada politica, de
la “infraclase” [underclass], mera acumulacién de las patolo-
gias urbanas y de las conductas antisociales.’

Una sociologia comparativa e histérica de los barrios re-
servados a los judios en las ciudades de la Europa renacen-
tista y de la “Bronzeville” estadounidense en las metrépolis
fordistas del siglo XX revela que un ghetto es, en esencia, un
dispositivo socioespacial que, en un escenario urbano, permi-
te a un grupo de status dominante condenar al ostracismo y
explotar simultaneamente a un grupo subordinado dotado
de un capital simbélico negativo, es decir, de una propiedad

encarnada que se considera que vuelve el contacto degradan-

de 380000 presos. Los analistas mas destacados de la cuestién penal, de David
Rothman a Michel Foucault y a Alfred Blumstcin, predecian entonces unanime-
mente la marginalizaciéon inminente de la carcel como institucion de control
social o, en el peor de los casos, la estabilizacion de la reclusion penal en un nivel
histéricamente moderado. Nadie previd el crecimiento desenfrenado quc ha ido
cuadruplicando la cifra de presos hasta llegar a mas de dos millones en 2000,
aun cuando los niveles de crimen han permanecido estancados.

e

Véase mi “Gutting the Ghetto” (2000) para una recapitulacion historica de los
significados del “ghetto” en la sociedad y en las ciencias sociales estadounidenses,
quc conduce a un diagnéstico de la curiosa expurgacién de la raza de un con-
cepto expresamente acuiiado para denotar un mecanismo de dominacién etno-
rracial, lo cual lo ata a los intereses cambiantes de las élites estatales con relacion
al nexo entre pobreza y etnicidad en las metropolis.
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te, en virtud de lo que Max Weber denomina “juicio social
negativo de la honra”. Dicho de otro modo, constituye una
relacién de control y clausura etnorracial construida a partir
de cuatro elementos: () estigma; (12) constriccidn,; (17) reclusién
territorial; y () encajonamiento institucional. La forma-
cidn resultante es un espacio diferenciado, que contiene a una
poblacion étnicamente homogénea, la cual se encuentra obliga-
da a desarrollar dentro de él un conjunto de instituciones inter-
conectadas que copia la estructura organizativa de la sociedad
mas amplia de la que este grupo ha sido expulsado y provee
los andamiajes para la construccién de su “estilo de vida” y
de sus estrategias sociales especificas. Este nexo institucional
paralelo proporciona al grupo subordinado cierta protec-
cidén, autonomia y dignidad, pero al precio de encerrarlo en
una relaciéon de subordinacién y dependencia estructurales.

El ghetto, en suma, funciona como cdreel etnorracial: enjaula
a una categoria deshonrada y restringe severamente las posi-
bilidades de vida de sus miembros en apoyo de la “monopo-
lizacién de los bienes u oportunidades ideales y materiales”
por parte del grupo de status dominante que habita a sus
alrededores (Weber, 1978: 935). Recuerden que los ghettos
de la Europa moderna estaban tipicamente delimitados por
altos muros, con una o mas puertas que se cerraban con lla-
ve por la noche y a cuyo interior los judios tenian que regre-
sar antes del anochecer so pena de un severo castigo, y que
su perimetro se veia sujeto a un control continuo por parte
de autoridades exteriores (Wirth, 1928). Adviertan, a conti-
nuacién, las homologias estructurales y funcionales con la
céarcel conceptualizada como ghetto judicial: una prisién o pe-
nitenciaria es, en realidad, un espacio “en reserva” que sirve
para confinar a la fuerza a una poblacién legalmente denigra-
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da y donde esta Gltima desarrolla sus #nstituciones, su identidad
mancillada y su cultura especificas. Esta formada, pues, de
los mismos cuatro componentes fundamentales —estigma,
coaccidn, cercamiento fisico y paralelismo y aislamiento orga-
nizativo— que componen un ghetto, y concebida para cum-
plir fines semejantes.

De un modo muy similar a como el ghetto protege a los
residentes de la ciudad de la contaminacién de las relaciones
con los cuerpos infectos pero necesarios de un grupo margi-
nado, a la manera de un “condén urbano”, tal y como lo
expresara graficamente Richard Sennet en su descripcion
del “miedo al contacto” en la Venecia del siglo XvI (Sennet,
1994), la carcel purifica el cuerpo social de la mancha even-
tual de aquellos de sus miembros que han cometido crimenes,
es decir, siguiendo a Durkheim, individuos que han violado
la integridad sociomoral de la colectividad irrumpiendo en
“estados firmes y fuertes de la conciencia colectiva”. Estudio-
sos de la “sociedad reclusa”, de Donald Clemmer y Gresham
Sykes a James Jacobs y John Irwin, han observado una y
otra vez cbmo los encarcelados desarrollan sus propios roles
de argot e intercambian sistemas y criterios normativos, ya
sea como respuesta adaptativa ante los “dolores de la encar-
celacién” o a través de la importacién selectiva de valores de
grupos criminales y de clases bajas del exterior, de un modo
muy semejante a como los residentes del ghetto han elabora-
do o intensificado una “subcultura diferenciada” para hacer
frente a su enclaustramiento sociosimbdélico (Drake, Cayton,
1962: XIII). Por lo que se refiere al segundo objetivo del ghetto,
facilitar la explotacién de la categoria recluida, se trata de
un punto clave del “casa de correccién”, antecesor histérico
directo de la carcel contemporanea, y que ha desempefiado
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periédicamente un papel fundamental en la evolucién y fun-
cionamiento de esta Gltima.” Finalmente, tanto la carcel como
el ghetto constituyen estructuras de autoridad cargadas de una
legitimidad inherentemente dudosa o problematica, cuyo
mantenimiento esta asegurado por el recurso intermitente a
la fuerza externa.

Asi, pues, a finales de la década de 1970, cuando la vio-
lenta reaccién racial y de clase contra los avances democrati-
cos conquistados por los movimientos sociales de la década
precedente cogi6 pleno brio, la carcel volvié abruptamente
al primer plano de la sociedad estadounidense y se presenté
como solucién elemental y universal a todas las clases de pro-
blemas sociales. Entre estos problemas, destacaba la “crisis”
del orden social en la “inner city”, eufemismo académico y
politico para la incapacidad manifiesta del ghetio oscuro para
contener a una poblacién deshonrada y supernumeraria,
en lo sucesivo considerada no sélo desviada y perversa, sino
realmente peligrosa, a la luz de las violentas revueltas urba-
nas de mediados de la década de 1960. Cuando los muros del
ghetto se sacudieron y amenazaron con venirse abajo, los mu-
ros de la cércel se extendieron, ampliaron y fortalecieron pro-
porcionalmente, y la “reclusién de diferenciacion”, dirigida
a mantener a un grupo aislado (significado etimolégico de
segregare), gand primacia sobre la “reclusién de seguridad” y
la “reclusion de autoridad” —por emplear la distincién pro-

? En su descripcion det Bridewell de Londres, de la Zuchthaus de Amsterdam y
del Hospital General de Paris, Georg Rusche y Otto Kirschheimer demuestran
que el principal propésito de la casa de correccién era “hacer socialmente 1til la
fuerza de trabajo de las personas poco dispuestas” obligandolas a trabajar bajo
estricta supervision, con la esperanza de que, una vez puestos en libertad, “engro-
sarian voluntariamente el mercado laboral” (Rusche y Kirschheimer, 1939, p. 42;
para la carcel contemporanea, véase Spierenburg, 1991).
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puesta por el soci6logo francés Claude Faugeron (1995)—.
Pronto el ghetto negro, convertido en un instrumento de exclu-
sién desnuda a causa del cercenamiento concurrente del
trabajo asalariado y de la proteccién social, y desestabilizado
ademas por la creciente penetracién del brazo penal del
Estado, quedé intimamente unido a la prisién y al sistema
penitenciario por una triple relacién de equivalencia funcio-
nal, homologacién estructural y sincretismo cultural, de tal
suerte que ahora éstos constituyen un unico continuo carcelario
que atrapa a una poblacion remanente de hombres (y, cada
vez mas, mujeres) negros muy jovenes que circulan en cir-
cuito cerrado entre sus dos polos, en un ciclo autoperpetua-
dor de marginalidad social y legal con consecuencias perso-
nales y sociales devastadoras.’

Ahora bien, el sistema carcelario habia funcionado ya
como institucion secundaria para la preservacién de la casta y
para el control de la mano de obra en los Estados Unidos
durante la transicion previa entre el régimen de dominacién
racial pivotador alrededor de la esclavitud y el régimen de
Jim Crow impuesto en los estados surefios. Al dia siguiente
de la emancipacion, las carceles meridionales vieron como
se llenaban de poblacién negra de la noche a la maifiana,
cuando “miles de ex esclavos fueron detenidos, juzgados y
condenados por actos que antes se habia encargado de cas-
tigar sélo el amo” y por negarse a comportarse como sier-
vos y a seguir las reglas degradantes del codigo de conducta
racial. Poco después, los antiguos estados confederados in-
trodujeron el “arrendamiento de presidiarios”, en respuesta

* Una discusién mas completa de esta “simbiosis mortifera” entre el ghetto y la car-
ccl en la cra posderechos civiles viene proporcionada en mi “Deadly Symbiosis”
(2001).
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al panico moral ante el “crimen negro”, que ofrecia la doble
ventaja de generar fondos ingentes para las arcas de los Esta-
dos y de proveer abundante mano de obra coaccionada para
labrar los campos, construir los diques, poner las vias ferrovia-
rias, limpiar los pantanos y cavar en las minas de la regién
en condiciones homicidas.” De hecho, los trabajos forzados,
bajo la forma de arriendo de presidiarios y de su heredera,
la cadena de presos [the chain gang], desempefiaron un papel
principal en el progreso econémico del Nuevo Sur durante la
Era progresista, al “reconciliar la modernizacién con la con-
tinuacién de la dominacién racial” (Lichtenstein, 1999: 195).

Lo que hace que la intercesion racial del sistema carcela-
rio sea diferente hoy en dia es que, a diferencia de la esclavi-
tud, 7im Crow y el ghetto de mediados de siglo, ésta no cumple
una mision econémica positiva de reclutamiento y disciplina-
miento de la mano de obra: sirve inicamente de depésito de
las fracciones precarias y desproletarizadas de la clase obrera
negra, ya sea porque no pueden encontrar empleo debido a
una combinacién de déficits de habilidades, discriminacién
patronal y competencia de los inmigrantes, o porque se nie-
gan a someterse a la humillaciéon de un trabajo que carece de
las minimas condiciones en los sectores periféricos de la eco-
nomia de servicios, sistema que los residentes de los ghettos fre-

cuentemente tachan de “trabajos de esclavo”. Pero, actual-

" Esta no es una figura retérica: la tasa de mortalidad anual de los presidiarios
alcanzaba, cn la década de 1880, 16% en el estado de Mississipi, donde “ni un
solo presidiario arrendado llegd jamas a vivir lo suficiente como para cumplir
una condena de 10 0 mas afios”. Gientos de nifios negros, muchos de apenas seis
afios de edad, fueron arrendados por el Estado a beneficio de propietarios de
plantaciones, hombres de negocios y financieros para trabajar en condiciones
que hasta a algunos sudistas patricios les resultaban vergonzosas y *‘una mancha
en nuestra hombria” (Oschinsky, 1996).

245



Loic Wacquant

mente, existe una presion financiera e ideolégica cada vez ma-
yor, asi como un interés politico renovado, para conseguir
que se relajen las restricciones a los trabajos forzados con el
objeto de (re)introducir el trabajo descalificado masivo para
empresas privadas en el interior de las carceles estadouniden-
ses: poner a trabajar a la mayoria de los presos contribuiria
arebajar la “factura carcelaria” del pais, asi como a extender
de manera eficaz a los pobres recluidos las exigencias del
workfare ahora impuestas a los pobres libres como requisito
de la ciudadania (Wacquant, 1999)." La proxima década dira
si la carcel sigue siendo un apéndice del ghetto oscuro o lo susti-
tuye para montarselo por su cuenta y convertirse en la cuarta
“Institucién peculiar” de los Estados Unidos.

Construccion de la raza y muerte social

La esclavitud, el sistema de 7im Crow vy el ghetto son institucio-
nes de “construccién de la raza”, lo cual quiere decir que no se
limitan a procesar una divisién etnorracial que de algtin modo
existiria fuera y de forma independiente de ellas. Por el con-
trario, cada una de estas instituciones produce (0 coproduce) esta
division (de nuevo), a partir de demarcaciones y disparidades
heredadas de poder grupal, y la inscribe, en cada época, en una
constelacion caracteristica de formas materiales y simbodhcas.
Y todas estas instituciones han racializado constantemente

la frontera arbitraria que apartaba a los afroamericanos de

' El testimonio experto presentado a las comisiones sobre poder judicial y crimen du-
rante la discusion de la Prison Industries Reform Act [Ley de Reforma de las Industrias
Penitenciarias) de 1998 ligaba explicitamente la reforma del Estado del bienesta
a la necesidad de aumentar el trabajo recluso en beneficio del sector privado.
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todo el resto en los Estados Unidos, negando activamente el
origen cultural de esta frontera en la historia y adscribién-
dola, en cambio, a una necesidad ficticia de la biologia.

La concepcién sumamente particular de la “raza” que los
Estados Unidos ha inventado, practicamente tnica en el mun-
do en su rigidez y en su significacion, constituye un resultado
directo del choque decisivo entre la esclavitud y la democracia
en tanto que modos de organizacién de la vida social después
de que el cautiverio se hubiera instituido como forma princi-
pal de leva y control de la mano de obra en una colonia poco
poblada, escenario de un sistema de produccién precapitalis-
ta. El régimen de Jim Crow reelabord la frontera racializada
entre esclavo y hombre libre, convirtiéndola en una rigida se-
paracién de castas entre “blancos” y “negros” —categoria
que incluia a todas las personas de conocida ascendencia afri-
cana, por muy minima que fuera—, que infectaba cada res-
quicio del sistema social postbellum de los estados surefios. El
ghetto, por su parte, grababa esta dicotomia sobre la com-
posicién espacial y sobre los esquemas institucionales de la
metrdpoli industrial. Hasta tal punto que, tras las “revueltas
urbanas” de la década de 1960, que en verdad fueron suble-
vaciones contra la interseccion de las subordinaciones de casta
y de clase, “urbano” y negro se convirtieron casi en sinéni-
mos, tanto en el disefio de las politicas a seguir como en el
lenguaje cotidiano. Y la “crisis” de la ciudad pasé a represen-
tar la contradiccion permanente entre el tenor individualista
y competitivo de la vida americana, por un lado, y el apar-
tamiento sostenido de los afroamericanos de ella, por otro."

" Dos indicadores bastan para iluminar la condena permancnte al ostracismo de
los afroamericanos en la sociedad estadounidense. Por un lado, estos constituyen
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En los albores de un nuevo siglo, depende de la cuarta
“Institucion peculiar”, nacida de la contigiiidad del Agperghetto
con el sistema carcelario, la remodelacion del significado y
la importancia social de la “raza” de acuerdo con los dicta-
dos de la economia desregulada y del Estado poskeynesia-
no. Ahora bien, el aparato penal ha servido durante mucho
tiempo de complemento de la dominacién etnorracial, ayu-
dando a estabilizar un régimen atacado o a tender un puen-
te para salvar el lapso entre dos regimenes sucesivos: asi, los
“Codigos negros” [Black Codes] de la Reconstruccion sirvie-
ron para mantener a la mano de obra afroamericana en su
lugar tras la desaparicion de la esclavitud, mientras que la
criminalizacién de las protestas por los derechos civiles en los
estados surenos durante la década de 1950 se proponian re-
trasar la agonia de fim Crow. Pero el papel de la institucion
carcelaria hoy dia es diferente, en el sentido de que ésta, por
primera vez en la historia estadounidense, se ha elevado al
rango de maquina principal de “construccién de la raza”.

Entre los multiples efectos del ensamblaje de ghetto y pri-
sibn para formar una malla carcelaria ampliada, quiza el
mas importante sea la revivificacién practica y la solidificacidn
oficial de esa asociacion secular de la negritud con la criminalidad y
la violencia perversa. Junto con el retorno de mitologias estilo
Lombroso sobre el atavismo criminal y la amplia difusién de

el Ginico grupo al que se ha “hipersegregado™, sometiéndolo a un aislamiento es-
pacial que se¢ ha desplazado a lo largo del siglo del macronivel del Estado y del
condado al micronivel dc la municipalidad y ¢l barrio, con ¢l objeto de minimi-
zar los contactos con los blancos (Masscy, Denton, 1993; Masscy, Hajnal 1995).
Por otro lado, sc les sigue prohibicndo la exogamia hasta un punto desconocido
para cualquicr otra comunidad, pesc al reciente crecimicnto de las denominadas
familias multirraciales, con menos de 3% de mujeres negras en matrimonios mix-
tos frentc a una mayoria de mujeres hispanas y asiaticas (Da Costa, 2000).
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metaforas bestiales en el campo periodistico y politico (donde
las menciones de “superdepredadores”, “manadas de lobos”,
“animales” y similares son frecuentes), el encarcelamiento
masivo y sobredimensionado de los negros ha proporcionado
una poderosa justificacién racional para “emplear el color
como poder de la peligrosidad” (Kennedy, 1997). En los ulu-
mos afios, los tribunales han autorizado sistematicamente a
la policia a utilizar la raza como “senal negativa de riesgo in-
crementado de criminalidad” y los estudiosos del derecho se
han apresurado a respaldar este proceder considerandolo una
“adaptacion racional a la demografia del crimen”, puesta
de relieve y confirmada, por asi decirlo, por el incremento de
los individuos negros entre la poblacidn reclusa, pese a que
semejante practica suponga contradicciones graves desde el
punto de vista del derecho constitucional. En todo el sistema
penal urbano, en estos momentos, la formula “joven+negro
+varén” se identifica abiertamente con la “causa probable”
que justifica la detencién, el interrogatorio, el cacheo y la
reclusién de millones de varones afroamericanos cada ano.

En la era de las politicas de “seguridad ciudadana” con
objetivos racializados y de su adlatere sociolégico, el encar-
celamiento masivo con sesgo racial, la imagen publica rei-
nante del criminal ya no es simplemente la de “un monstruum
—un ser cuyos rasgos resultan inherentemente diferentes a
los nuestros”—, sino la de un monstruo neggro, en la medida
en que los hombres afroamericanos jovenes de la “inner city”
han pasado a personificar la mezcla explosiva de deprava-
ci6n moral y violencia criminal. La fusién de negritud y crimen
en la representacion colectiva y en la politica gubernamental
(con la fusién de negritud y asistencia social como otra cara
de la ecuacién) reactiva, pues, la “raza”, dando una salida
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legitima a la expresién de inquina antinegra bajo la forma de
vituperio publico de criminales y presos. Tal y como sefala el
escritor John Edgar Wideman: “Resulta respetable emplumar
a criminales, ser partidario de echar el candado de la celda
y tirar la llave. No es racista estar contra el crimen, aunque
el criminal arquetipico que aparece en los medios de comu-
nicaciéon y en la imaginacién publica tenga casi siempre la
cara de ‘Willie’ Horton. Paulatinamente, ‘urbano’ y ‘ghetto’
se han convertido en palabras en clave para lugares terribles
donde sélo residen los negros. La carcel se estd viendo rapi-
damente relexificada de acuerdo con la misma pauta de se-
gregacion” (Wideman, 1995). A

De hecho, cuando “ser un hombre de color de una clase
econdémica y de un entorno determinados equivale para la
opinién publica a ser un criminal”; ser procesado por el sis-
tema penal equivale a ser hecho negro, y “cumplir conde-
na” [doing time| entre rejas es, al mismo tiempo, “marcar la
raza” (Wideman, 1995).

Al asumir un papel central en el gobierno poskeynesiano
de la raza y la pobreza —en la encrucijada constituida por
un mercado laboral desregulado de bajos salarios y por un
aparato renovado de “welfare-workfare” diseiado para soste-
ner el empleo temporal y los vestigios del ghetto—, el sistema
carcelario hipertrofiado de los Estados Unidos se ha conver-
tido, por derecho propio, en un motor fundamental de la
produccién simbélica. No sélo constituye la institucién pree-
minente de significacién e imposicién de la negritud, de un
modo muy semejante a como lo fue la esclavitud durante los
tres primeros siglos de la historia estadounidense. Exacta-
mente igual que el cautiverio llevaba a efecto la “muerte so-
cial” de los cautivos africanos importados y de sus descen-
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induce también la muerte civil de aquellos a quienes atrapa,

expulsandoles del pacto social (Patterson, 1982). Los reclu-

sos de hoy dia son, pues, objeto de un triple movimiento de

clausura exclusivista:

Y

A los presos se les niegé el acceso al capital cultural va-
lorado: justo en el momento en el que los titulos uni-
versitarios se estan convirtiendo en un prerrequisito
para el empleo en el sector (semi)protegido del mer-
cado laboral, se expulsa a los reclusos de la educacién
superior, quitando el derecho a las Becas Pell [Pel/
Grant], primero, en 1988, a los procesados por delitos
de drogas, luego, en 1992, a los presidiarios conde-
nados a muerte o a cadena perpetua sin posibilidad
de libertad condicional y, para terminar, en 1994, a
todos los presos estatales y federales restantes. Esta
expulsion se voté en el Congreso con el Ginico propé-
sito de acentuar la falla simbdlica entre criminales y
“ciudadanos observantes de la ley”, pese a las prue-
bas abrumadoras de que los programas educativos
en la prision reducen drasticamente el indice de rein-
cidencia, asi como contribuyen a mantener el orden
en la carcel (Page, 2001).

A los presos se les excluye sistematicamente de la re-
distribucion social y de las ayudas publicas, en una épo-
ca en la que la inseguridad laboral vuelve el acceso a
este tipo de programas mas vital que nunca para
quienes habitan las regiones inferiores del espacio
social. Hay leyes que niegan los subsidios de la segu-
ridad social, la ayuda al ex combatiente y los bonos
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“al-tec

de subvencién alimentaria [ food stamps] a cualquie-
ra que haya estado detenido por mas de 60 dias. La
Work Opportunity and Personal Responsibility Act [Ley so-
bre Oportunidad de Empleo y Responsabilidad Per-
sonal] de 1996 veda, ademas, a la mayor parte de ex
presidiarios del Seguro contra la Enfermedad [Med:-
caid], de la vivienda publica, de los programas de
vivienda subvencionada y de otras formas de asisten-
cia relacionadas. La primavera de 1998, el presidente
Clinton denuncié como “un fraude y un abuso” into-
lerables, cometidos contra las “familias trabajadoras”
que “siguen las reglas”, el hecho de que algunos presos
(o sus hogares) siguieran recibiendo subsidios pibli-
cos debido a la aplicacién burocratica negligente de
estas prohibiciones. Y puso en marcha con orgullo una
“cooperacion federal, estatal y local sin precedentes,
asi como nuevos e innovadores programas de incen-
tivacién” que utilizaban las Gltimas “herramientas
” “para borrar de sus listas a todo recluso” que
recibiera todavia ayudas (véase el recuadro a continua-
ci6én), incluido el pago de recompensas a los condados
que entregaran de inmediato informacién identifica-
toria sobre sus detenidos en prision a la Administra-
ci6én de la Seguridad Social.

1) A los presidiarios se les impide la participacion politica

a través de la “privacién penal del derecho a voto”
[criminal disenfranchisement] llevada a cabo a una escala y
con un vigor no concebidos en ningtn otro pais. Todos
los miembros de la Unién Americana salvo cuatro
deniegan el voto a los adultos con plenas capacidades
mentales detenidos en centros penitenciarios; 39 esta-



dos prohiben a los presidiarios en libertad vigilada a
prueba ejercer sus derechos politicos y 32 estados se
lo prohiben a los que disfrutan'de libertad condicio-
nal. En 14 estados, se prohibe a los ex presos votar,
incluso cuando ya no estan bajo la supervision de la
Justicia penal, y en 10 de estos estados, esta prohibi-
cién es de por vida. El resultado es que cerca de cua-
tro millones de estadounidenses han perdido temporal
o definitivamente la posibilidad de echar su papeleta
en la urna electoral, entre los cuales, un millén cua-
trocientos setenta mil que ya no estan entre rejas y otro
millén trescientos noventa mil que ya cumplieron su
condena completa (Fellner, Mauer, 1998). Apenas
25 anos después de acceder al pleno derecho al voto,
uno de cada siete hombres negros a escala nacional se
ve excluido de la cabina electoral a través de la priva-
c16n penal del derecho a voto [penal disenfranchisement] y
siete estados niegan el voto de manera definitiva a mas

de 25% de sus residentes varones negros.

A través de esta triple exclusion, la carcel y el sistema penal
contribuyen, en términos mas generales, a la reconstruccion en
curso de la “comunidad vmaginada” de los estadounidenses en torno
a la oposicion polar entre las loables “familias trabajadoras”
—implicitamente blancas, residentes en la periferia residen-
cial urbana y potenciales receptores de ayudas publicas—y

<

la despreciable “infraclase” de criminales, gandules y san-
guijuelas, una hidra antisocial de dos cabezas personificada,
del lado femenino, por la disoluta madre adolescente que
vive de las ayudas sociales [teenage “welfare mother”] y, del lado

masculino, por el peligroso “violador en banda” de la calle
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Clinton toma con orgullo “cnérgicas medidas” contra
“cl fraude y el abuso” de los reclusos

Bucnos dias. Esta mariana me gustaria hablarles de una de las vias en las que cstamos tra-
bajando para restituir la fe de los estadounidenses en nuestro gobicrno nacional, en nucs-
tros csfucrzos por reforzar la Scguridad Social y otras ayudas fundamentales tomando
enérgicas medidas contra ¢l fraude y ¢l abuso. Durante mas dc scsenta anos, la
Scguridad Social ha significado algo més que un mero numero de identificacion sobre
un impreso fiscal, incluso mas que un talon mensual en ¢l buzon. Ha rellcjado nuestros
valores mas profundos, las obligaciones que tenemos hacia nuestros padres, uno hacia
otro, hacia nuestros hijos y nictos, hacia aquellos a los que golpea la desgracia, hacia
quicnes merccen una vejez decente, hacia nuestro ideal de América.

He aqui ¢l motivo por ¢l que me preocupé tanto descubrir hace algun tiempo que
muchos presos, excluidos, por ley, de la obtencion de la mayor parte de estas ayudas fe-
derales, venian en realidad cobrando talones de la Seguridad Social mientras se encon-
traban entre rejas. Los reclusos estaban, de hecho, a tenor de nuestra ley, cometiendo
impunemente fraude, ante todo porque era extremadamente dificil reunir informacion
actualizada dc los presos de las mas de 3500 prisiones de nucestra nacion. Pero gracias a
una cooperacion federal, estatal y local sin precedentes, asi como a nucvos ¢ innovadores
programas de incentivacion, ahora estamos ponicendo {in a esta situacion.

La Administracién de la Scguridad Social ha creado una base de datos permanen-
temente actualizada que ya cubre méas de 99% del total de presos, la lista mas completa de
la historia d¢ nuestra poblacion reclusa. Y, lo que es mas importante, la Administracion
dc la Seguridad Social csta empleando esta lista con grandes resultados. Para finales del
anio pasado, habiamos retirado las ayudas a mas de 70000 presas. Esto significa quc, du-
rante los proximos cinco anos, ahorraremos a nuestros contribuyentes 2 500 millones
de dolares --nada menos que 2500 millones de délarcs  que irdn a servir a csas fami-
lias nuestras que trabajan tan duro.

Ahora nos vamos a basar ¢n ¢l éxito de la Administracion de la Scguridad Social en
ahorrarles a los contribuyentes ¢l fraude de los reclusos. Dentro de unos breves instantes,
voy a [irmar una nota ¢jecutiva que ordena a los Ministerios de “Frabajo, Asuntos de
los Ex combatientes, Justicia, Educacion y Agriculura utilizar la experiencia y las herra-
micntas al-tec de la Administracion de la Seguridad Social para mejorar sus propios csfuer-
z0s por borrar de sus listas a todo recluso que ¢sté recibiendo ayudas al cx combatiente,
bonos de subvencion alimentaria |food stamps| o cualquier otro tipo de ayuda fcdcral
denegada por ley.

Esperamos que estas exhaustivas batidas efectuadas por nuestros organismos nos per-
mitan ahorrar a los contribuyentes millones y millones mas de délares, ademas de los mi-
les de millones que ya hemos ahorrado gracias a nuestras cnérgicas medidas contra ¢l frau-
de a la Seguridad Social. Aseguraremos que aquellos que han cometido crimenes contra
la socicdad no tengan la ocasion de cometer también delitos contra los contribuyentes.

El puceblo estadounidensc tiene derecho a esperar que su gobicrno nacional ¢sté siem-
pre en guardia contra todo tipo de despilfarro, fraude o abuso. Es nuestra obligacion
cmplear todo nuestro poder y todas nuestras herramientas para eliminar este tipo de frau-
de. Nucstro deber para con el pueblo estadounidense nos compromete a garantizar que
sus contribuciones a la Seguridad Social y otros dineros de la recaudacion fiscal cstén
beneficiando inicamentc a quienes trabajaron duro, siguieron las reglas y tienen dere-
cho, por ley, a recibir este dinero. Esta es exactamente lo que estamos intentando hacer.

Gracias por escuchar.

Driscurso radigfonico de los sabados del presidente Clinton, 2.5 de abril de 1998
Disponible en el sitio web de la Case Blanca
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[street “gang banger”] —ambos, por definicion, de piel oscura,
urbanos y no aptos para recibir las mencionadas ayudas
publicas—. A las primeras, se las ensalza como viva encarna-
cién de los auténticos valores americanos, del autocontrol,
del aplazamiento de la satisfaccién y de la subordinacién de
la vida al trabajo; a los segundos, se los vitupera como odiosa
personificacion de su profanacién abyecta, la “cara oscura”
del “suefo americano” de opulencia y oportunidades para
todos, que, segun se cree, emana de la moral anclada en
la conyugalidad y en el trabajo. Y, cada vez mas, lo que tra-
za, material y simbélicamente, la linea que divide a unasy a
otros es la céarcel.

Al otro lado de esta linea, yace un marco institucional sin
igual. Basandose en su célebre analisis de la Antigua Grecia,
el historiador de la época clasica Moses Finley (1968) ha in-
troducido una provechosa distincién entre “sociedades con
esclavos” y “auténticas sociedades esclavistas”. En las prime-
ras, la esclavitud no es mas que uno entre varios modos de
control de la mano de obra y la divisién entre esclavo y hom-
bre libre no es ni impermeable ni axial para el orden social
en su conjunto. En las segundas, el trabajo esclavizado cons-
tituye el epicentro tanto de la produccién econémica como de
la estructura de clases y la relacién amo-esclavo proporcio-
na la pauta conforme a la cual todas las demas relaciones so-
ciales se construyen o distorsionan, de tal suerte que no deja
intacto ni un solo recoveco de la cultura, la sociedad o el yo.
El astronémico exceso de representacion de los negros en los
centros de reclusion penal y el engranaje cada vez mas estre-
cho del hiperghetto con el sistema carcelario sugiere que, debi-
do a la adopcién por parte de los Estados Unidos del encar-

celamiento masivo como extrafia politica social disefiada para
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disciplinar a los pobres y para contener a los deshonrados,
los afroamericanos de clase baja habitan ahora, no una so-
ciedad con carceles como sus compatriotas blancos, sino la

primera auténtica sociedad carcelaria de la historia.
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NUEVOS ACTORES SOCIALES Y
RELEGITIMACION DEL ESTADO.
ESTADO Y CONSTRUCCION DEL
MOVIMIENTO SOCIAL DE COMUNIDADES
NEGRAS EN COLOMBIA™

Carlos Efrén Agudelo

En una definicién genérica, los movimientos sociales se pue-
den concebir como respuestas concertadas de sectores de la
sociedad que desarrollando acciones colectivas defienden una
causa o procuran una reivindicacién de sus intereses. Uno
de los aspectos que le da sentido a un movimiento social es
la definicién de un adversario. Aquel que atenta contra sus
intereses, que se opone a ellos, que no le garantiza un dere-
cho, etc. En este sentido el Estado a través de sus diversas es-
tructuras e instituciones suele ser un contradictor recurrente
de los movimientos sociales. Sin pretender rebatir esta afirma-
cién nos parece interesante matizarla mediante un estudio
de caso en el que el Estado deviene en actor protagbnico en
la construccién de un movimiento social, sin por lo tanto dejar
de ser simultaneamente el contradictor del movimiento que
¢l ha contribuido a crear. Este es el caso de la intervencion del
Estado en la construccién del movimiento social de comuni-
dades negras en Colombia (véase recuadro). En un contexto
politico dado, Estado y movimiento social confluyen en un

* Texto en que se baso la ponencia preparada para el simposio SOC-8 “Hacia el
Estado de Derecho en América Latina: Globalizacion, Sociedad Civil, Seguridad
Ciudadana y Gobernabilidad Democratica”, 50 Congreso Internacional de
Americanistas, Varsovia, 10-14 de julio de 2000. Texto original: “Nuevos actores
saciales y religitimacion del Estado. Estado y construccién del movimiento social
de comunidadcs negras en Colombia”, Andlisis Politico, nim. 43, 2001, pp. 3-31.
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Por “Movimiento Social de Comunidades Negras” entendemos al conjunto dc organizacio-
nes y sus respectivas bases sociales, que desarrollan acciones colectivas en funcién
de reivindicaciones socialcs, ccondmicas, politicas y culturales instrumcntalizando
como factor cohesionador y legitimador fundamental una identidad étnica negra co-
mun. Para el caso que nos ocupa, el “ nicleo duro” del movimiento social lo consti-
tuyen los grupos de pobladores negros de la regién rural del Pacifico colombiano, sin
embargo las expresiones urbanas de organizaciones de activistas negros y de otras
regiones del pais también se consideran parte integrante del movimiento social. Sus
reivindicaciones y métodos de movilizacién pueden coincidir o ser divergentes pero
el factor que los unifica es su reivindicacién como pueblo Negro o afrocolombiano
difercnciado no solo racial sino ante todo culturalmente del resto de la socicdad.

El Pacifico colombiano: La lamada regidn pacifica colombiana correspondc a los
territorios comprendidos entre el pie de montc dc la rama occidental de la cordille-
ra de los Andes colombiana y la costa del Océano Pacifico. Es un area aproximada
dc 100000 kilometros cuadrados (8% del territorio nacional). Gomo conjunto biogeo-
grafico es una region baja mayoritariamente de selva himeda tropical (77%) que
se extiende hasta la zona del Darién en Panama y Esmeraldas en Ecuador. Es un
ecosistema fragil, considerado como una de las zonas del mundo con mayor biodi-
versidad. Administrativamente incluye la totalidad del departamento del Chocé y
la parte occidental de Antioquia, Risaralda, Valle, Cauca y Narifio. Su poblacién
estd compuesta por 90% de negros, 6% de blancos y mestizos y 4% de indios para
un total de 17122860 habitantes. Esta poblacion representa 3% del total nacional.
Los centros urbanos Buenaventura, Tumaco y Quibdé concentran 50% de la po-
blacion, el resto habitan poblados pequerios y las regiones rurales fluviales. A pesar
de la imponentc mayoria de las poblaciones negras cn la region del Pacifico ¢stas
no representarian sino 10% del total de las poblaciones ncgras cn Colombia.*

Poblaciones negras en Colombia: No cxisten cifras precisas sobre el volumen total de
las poblaciones negras en Colombia. Las aproximaciones estadisticas comportan
estimativos entre 10% hasta 25% de la poblacion nacional ** Estudios compara-
tivos concuerdan que Colombia es el tercer pais de América en mayor cantidad de
poblacioncs negras, luego de Estados Unidos y Brasil. La significacion sociodemo-
grafica es evidente. Estamos hablando de mas de 10 milloncs de personas de ascen-
dencia africana dispersas en todo el pais, aunquc con territorios donde su prescncia
es significativa como la regién pacifica, la costa Caribe, los Valles interandinos y ciu-
dades como Cali, Bogota y Medellin. Luego de la abolicién total de la esclavitud
en 1852, los negros fueron considerados administrativamente como ciudadanos al
lado de las poblaciones blancas y mestizas. Si en los textos legislativos el orden ra-
cial colonial habia desaparecido, en la préctica las poblaciones negras continuaron
expuestas a formas de segregacion y discriminacion sociorracial que han coexistido
con el discurso y las posibilidades de integracion y participacién democratica en
tanto que ciudadanos que pregonaban los principios det orden republicano.

* Cifras en Olinto, 1993, basadas en proyecciones del DANE (Departamento Nacio-
nal de Estadistica) para principios del siglo XXI.

** La cifra de 10% es avanzada por el proyecto “Movilidad, urbanizaciéon e identi-
dades de las poblaciones afrocolombianas del Pacifico”, Universidad del Valle-
cIDSE (Colombia) y el IRD (Francia) 1997-2000. La de 25% la suministra la
“Comisién para la formulacion del Plan Nacional de Desarrollo de la Pobla-
cidn Afrocolombiana”. Documento de 1998.
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proposito comin desde intereses que se yuxtaponen y que pue-
den ser divergentes o convergentes. Es justamente la comple-
jidad de este entramado y los antecedentes que la rodearon
lo que se quiere analizar en esta comunicacion.

De acuerdo con uno de los autores ya clasicos sobre el
analisis de los movimientos sociales a partir de lo que él llama
“la estructura de oportunidades politicas” (MacAdam, 1982;
MacAdam, McCarthy, Zald, 1996), una de las vertientes para
comprender las formas y la eficacia que puede asumir la ac-
cion colectiva de'un movimiento social esta dada por el tipo de
politicas publicas incorporadas al sistema y la manera como
los movimientos las utilicen. Si nos atenemos a los modelos
creados por la sociologia politica desde esta dptica (Kitschelt,
1986), en el caso colombiano estariamos ante un sistera (for-
malmente) abierto, es decir, que presenta unas estructuras fa-
vorables a la construccion de los movimientos sociales, a su
reconocimiento y a la aceptacién de sus demandas Podria-
mos ir mas alla en el sentido de que en el caso del movimien-
to social de comunidades negras, el Estado entra a jugar un rol
protagoénico no sélo porque lo reconoce como interlocutor
legitimo y acepta sus demandas que traduce en politicas pu-
blicas. Aqui el Estado participa en la construccién del movi-
miento. El desarrollo del movimiento social queda supeditado
a la aplicacion de la legislacién de comunidades negras,' su

dindmica de expansién fundamental se produjo a partir del

' Para el caso de Francia hay estudios que muestran el ejemplo de movimientos de
consumidores o de caracter ecologista y de género que termiran siendo coopta-
dos por el Estado que los intcgra a estructuras institucionales y asume lo funda-
mental del financiamiento para su funcionamiento. Si bien es cierto que estos mo-
vimientos no desaparecen y siguen jugando un rol movilizador alrededor de sus
reivindicaciones, st pierden autonomia y margenes de maniobra (Ollitrault, 1996;
Spanou, 1991 citados por Neveu, 1996).
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financiamiento de los activistas de las organizaciones para las
actuvidades de construccion de las organizaciones de base y
para la participacién en la elaboracion de las politicas que
les conciernen.

En busqueda de la recuperaciéon de una legitimidad poli-
tica en aguda crisis y bajo presiones de un contexto de glo-
balizacién, la nueva Constitucidon nacional de 1991 redefine
la nacién colombiana como una democracia participativa
multiétnica y pluricultural a la vez que afirma su caracter de
Estado de derecho, ¢l rol central de la descentralizacion, el
desarrollo sostenible y la apertura hacia el exterior como ejes
de su politica econémica. En este marco, y por efecto de la ges-
tién de procesos organizativos de algunos sectores de pobla-
ciones negras y otros actores identificados con ellos, éstas fue-
ron asimiladas a una “minoria étnica” siguiendo de cerca el
modelo aplicado a las poblaciones indigenas y convertidas en
interlocutores del Estado.

La coyuntura de convocatoria a una Asamblea Nacional
Constituyente (ANC) que redactaria la nueva carta constitucio-
nal, el proceso de discusién en dicha asamblea y posteriormen-
te la elaboracién concertada de 1a ley entre representantes del
gobierno y de las poblaciones ahora llamadas “comunidades
negras” posibilité la consolidacién o conformaciéon de diver-
sas expresiones organizativas y procesos de movilizacién so-
cial y politica inéditos entre este sector de la poblacién.” Estas
dinamicas continian en desarrollo durante la concertacién
para la reglamentacion y la aplicacién de la legislaciéon. Cro-

nolégicamente estamos hablando de un periodo que va desde
? Algunas de estas expresiones organizativas tienen sus antecedentes en dinamicas

politicas y sociales anteriores, otras surgen como resultado directo de este proceso
que se inicia al rededor de la nueva Constitucion.
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la etapa preconstituyente, finales de los afios 1980, pasando
por las sesiones de la ANC en 1991, la creacién de la “Comi-
sién Especial” que diseia la ley (ley 70 de agosto de 1993) entre
1992 y 1993, hasta el periodo de reglamentacién y aplica-
ci6n a partir de 1993, que ain continua en curso.

Para el Estado, la presencia en el espacio politico nacio-
nal, de interlocutores representativos de sectores de la socie-
dad, hasta ese momento marginalizados, se convirti6 en un
imperativo que legitimaria tanto en el escenario nacional como
a nivel internacional, su vocacién de renovacién democrati-
ca. Tratandose de un grupo étnico se reforzaria una buena
presentacion en los espacios internacionales de negociacion
sobre desarrollo sostenible en los cuales la participacién de
actores locales era privilegiada como linea de accién y los
pueblos autéctonos devenian un actor central.’

En cuanto a las organizaciones y personalidades indivi-
duales de las poblaciones negras que participan en este pro-
ceso de construccion del movimiento social, los propésitos se
concentran en la conquista de sus reivindicaciones socioeco-
némicas y culturales y la bisqueda de espacios de participa-
c16n politica e institucional, instrumentalizando su atribucién
de minoria étnica otorgada por la nueva constitucién y la
legislatura correspondiente. Mas que la movilizacion y el acti-
vismo de las bases sociales, esta dindmica de construccion

tiene como eje central la interlocucién con el Estado, lo que

* Eldiscurso del desarrollo sostenible (respetuoso del medio ambicnte y que garan-
tice la reproduccion de los recursos naturales explotados), de la participacion de la
socicdad en la gestion social, y ¢l respeto a los derechos de los pucblos autdctonos
sc consolida a nivel internacional por su asimilacion de parte dc los organismos
internacionalcs como las Nacionces Unidas y por las grandcs agencias de crédito,
durante las décadas de 1980 y 1990 (Escobar, 1999; Hoffmann, 1998: 3-26).
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constituye una de sus particularidades con respecto a otras
expresiones del movimiento social.

Al lado de estos dos protagonistas centrales, otros actores
y dinamicas sociales de orden local y global han incidido en
la gestaci6n y desarrollo de las formas de movilizacion social y
politica que asumen sectores de las poblaciones negras colom-
bianas. Pero aqui nos ocuparemos en lo fundamental del ana-
lisis de las caracteristicas de la interacciéon entre Estado y re-
presentantes de las organizaciones negras. Particularmente
estudiaremos dos escenarios centrales de dicha interaccién:
primero, la dindmica nacional de concertacién que se crea
alrededor de la ANC, sus antecedentes generales, el papel que
empiezan a jugar en esta etapa la problematica de las pobla-
ciones negras y el inicio de visibilizacién de estas orgamzacio-
nes como actor politico, deteniéndonos un poco en la relaciéon
entre identidad cultural y movimiento social y politico. Lue-
go trabajaremos sobre el proceso de concertacién entre repre-
sentantes de organizaciones negras y del Estado en el seno
de la “Comisién Especial”, espacio establecido por la Cons-
titucion para elaboracién del proyecto de ley sobre comuni-
dades negras.

La Constituciéon Nacional de 1991: entre respuesta

a una crisis de gobernabilidad y exigencias globales
A finales de la década de 1980 Latinoamérica se encuentra
frente a una crisis global de gobernabilidad democratica* que,
' En cl sentido simple de capacidad del Estado de regular eficazmentc las interaccio-

nes gue sc desarrollan en una sociedad nacional teniendo como cje articulador

la politica. Democrética en cuanto es legitimada por los mecanismos y garantias
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no obstante sus particularidades propias del devenir histérico
de cada pais, presenta dos patrones fundamentales: el de la
crisis econémica por agotamiento del modelo de desarrollo
“hacia dentro” que despega en los afios 1930 y el de la crisis
politica expresado en la incapacidad del Estado de regular
las relaciones con y entre las diversas expresiones de la socie-
dad. El factor econémico se hizo mas explicito en paises como
México, Argentina y Brasil. En lo politico los casos de Colom-
bia y Pert fueron los mas paradigmaticos. Globalmente el pa-
norama generalizado aunque desigual de la crisis arrojaba un
responsable principal: el Estado. Es lo que Cavarozzzi (1991:
85-111) llama el agotamiento de la “matriz Estado-céntrica”.
Los diversos procesos de reforma que se llevan a cabo entre
finales de los afios 1980 y principios de los 1990 apuntaron
fundamentalmente hacia la redefinicion de las reglas del jue-
go de orden econémico y politico entre la sociedad y al rol
de! Estado como actor central en dicha dinamica (Bejara-
no, 1994).

En el caso de Colombia se traté de la agudizacién de un
problema politico crénico que tiene sus origenes en un siste-
ma biparudista que agoté sus posibilidades de representacion
de la sociedad y del control de los conflictos sociales y politi-
cos. Se produce el desbordamiento de una violencia en la que
se expresan de manera amalgamada el conflicto politico ar-

mado, la potencia de las organizaciones de narcotraficantes,

para la participacion de la socicdad. Esta definicién es anterior a la acepcién de
gobernabilidad (gouvernance) que ponen en boga las agencias internacionales de
crédito y desarrollo, pero no la excluye. Para el Programa de Naciones Unidas para
cl Desarrollo, pNUD, la gobernabilidad democratica “comprende los complejos
mccanismos, procesos ¢ instituciones a través de los cuales los ciudadanos y los
grupos articulan sus intcrescs, median sus diferencias y ¢jercen sus derechos y

obligaciones legales” (Zumbado, 1998).
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una violencia comun difusa y un Estado incapaz de controlar
estos fendbmenos y que aparece también como un actor vio-
lento mas a través de la violacion a los derechos humanos de
parte de sus fuerzas de segunidad y de los grupos paramili-
tares de extrema derecha.’

Frente a estas violencias omnipresentes, crece el despres-
tigio de los gobernantes y legisladores, no solamente por su
incapacidad de gobernar sino también por el aumento de las
denuncias de corrupcion en su contra. La precaria legitimidad
en que se apoya la continuidad de esta élite politica se la otor-
gan los mecanismos de la logica de clientela que siguen siendo
factor fundamental de soporte del régimen refrendado en cada
eleccién. En medio de las precariedades sociales la transac-
ci6én de votos contra bienes de diverso orden sigue funcionan-

do por encima del descrédito creciente del personal politico
(Leal, Zamosc, 1991).

' El conflicto armado sc expresa cn la presencia de organizacioncs guerrilleras de
izquierda quc inician su accionar a principios de los anos scsenta. Su origen y dc-
sarrollo se explica tanto por el contexto internacional (augc de la lucha armada
revolucionaria luego del triunfo de la revolucién cubana y la intensificaciéon de
luchas anticolonialistas y avances dc los sistemas comunistas) como por situacioncs
internas (muchos de los dirigentes de las guernllas vienen de participar en “La
Violencia” de los afios 1940 y 1950 que entremezclé el enfrentamiento entre libe-
rales y conservadores con un conflicto social agrario. Micntras el conflicto bipar-
tidista fuc supcrado mediante un pacto politico, ¢l Frente Nacional, maltiples
contradicciones sociales no resueltas se van a expresar en la nueva fasc del con-
flicto. En cuanto a los grupos dc narcotraficantes, cstos sc comienzan a desarro-
llar a principios de 1970, fortaleci¢éndose gradualmente hasta convertirsc cn los anos
1990 en unas de las organizaciones criminales mas poderosas a nivel mundial.
Las formas dc violencia no ligadas al conflicto armado ni al narcotrafico también
crecen en proporcioncs gigantescas y Colombia deviene ¢l pais con mas mucrtes
violentas anualces sin estar cn una situacion de guerra abierta (En 1990 alcanza
una tasa de 80 mucrtes violentas por cada 100000 habitantes. Otros paiscs con
problemas graves de violencia como Brasil, Panama, Perq, Sri Lanka y los Esta-
dos Unidos, le siguen de lcjos con tasas de 24.6; 22.9; 11.5; 12.2 y 8.0 respectiva-
mente (Gaitan, 1995).

268



Nuevos actores sociales y relegitimacién del Estado

De forma paralela se expresan, aunque de manera inter-
mitente y fragmentada, diversas formas de protesta ciudada-
na en pos de la solucién a sus reivindicaciones particulares
articuladas, en algunas ocasiones, a la exigencia de una sali-
da democratica a la crisis del pais. Son expresion de estas co-
rrientes los diferentes movimientos de pobladores de concen-
traciones urbanas intermedias que constituyen en los afos
1980 los llamados movimientos civicos como instrumento de
lucha por servicios publicos basicos. Los movimientos indi-
genas con sus reivindicaciones identitarias y territoriales que
irrumpen en los anios 1970 son otro ingrediente notable de mo-
vilizacién social y politica que va ganando un espacio de re-
conocimiento entre la sociedad. En 1990 un efimero pero muy
visible movimiento estudiantil universitario de capas medias
levanta la consigna del cambio constitucional a partir de la
convocatoria a una Asamblea Nacional Constituyente como
solucion a la crisis de gobernabilidad que atravesaba el pais.
Otros sectores de opinién ya se estaban pronunciando en el
mismo sentido pero es esta movilizacién estudiantil el catali-
zador que acelera y define el rumbo que tomaria el proceso
reformador. Hay que mencionar también las iniciativas de
negociacion de acuerdos de paz con los grupos guerrilleros
que se inician a principios se los afos 1980 y que hacia el fi-
nal de la década mostraban resultados favorables con un sec-
tor del movimiento armado que {aunque minoritario) va a ju-
gar un papel importante en el proceso constituyente. Desde
los gobiernos de los anos 1980 y de algunos sectores de los par-
tidos liberal y conservador también se escuchaban voces de
aceptacion sobre la urgencia de cambios de profundidad in-
cluida una reforma constitucional. Algunos intentos de refor-

ma impulsados por el poder ejecutivo se estrellaron siempre

269



Carlos Efrén Agudclo

a una actitud inmovilista del Congreso. Se lograron sin em-
bargo la realizaciéon de cambios en materia de descentraliza-
cion fiscal, administrativa y politica que seran posteriormen-
te profundizados en la redaccion de la nueva Constitucion
(Laurent, 1993).

En el dominio de la economia, Colombia estaba entran-
do en el proceso de apertura neoliberal pero la crisis politica
se convertia —en el escenario internacional— en un factor
que obstruia el transito en mejores condiciones para los in-
tereses del capital a la nueva etapa de predominio de la logi-
ca del mercado y la aceleraciéon de los intercambios econé-
micos a escala global.

Desde el exterior, particularmente de los grandes organis-
mos internacionales de crédito, de los foros internacionales
como las Naciones Unidas, de algunos gobiernos del primer
mundo, llegaban exigencias y recomendaciones no solamen-
te de adaptacién del aparato econémico sino de solucionar
los problemas relativos a la seguridad interior, el respeto de los
derechos humanos, el fortalecimiento de instrumentos de par-
ticipacion ciudadana y la protecciéon del medio ambiente.
El discurso predominante en un contexto de mundializacién
implicaba un rol mas visible para los actores locales en la ges-
ti6n del desarrollo. La defensa del medio ambiente se con-
vertia en uno de los paradigmas de la nueva légica de coexis-
tencia entre naciones dictada por los principales centros de
decision de politicas internacionales (Escobar, 1999).

Tanto por la crisis interna como por las presiones del
exterior, el cambio constitucional mediante una Asamblea
Nacional Constituyente se fue abriendo paso como la Gnica
alternativa de solucién a los problemas de orden politico, so-

cial y econémico del pais.
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El camino hacia la Asamblea Nacional

Constituyente

Colombia entraba pues, en un “periodo constitucional” (Va-
lencia, 1990). Para los grupos de la sociedad que venian re-
clamando participacién y soluciones a los problemas nacio-
nales se presentaba la posibilidad de contar con un espacio
de concertacién con poder decisorio. Se activaron en el pais
debates, foros, reuniones, asambleas impulsadas fundamen-
talmente por el gobierno y organismos no gubernamentales
que tenian como bandera prioritaria la necesidad de abrir a
todas las expresiones politicas y sociales mecanismos de parti-
cipacién en la gestién de los asuntos politicos de orden local,
regional y nacional. Las iniciativas mas visibles® fueron la
creacion de “Mesas de trabajo” y “Comisiones preparatorias”
impulsadas por el gobierno. En todo el pais se desarrollaron
espacios de discusion sectorizados por estamentos de la so-
ciedad civil. Al lado de los sectores mas tradicionales como

podrian ser las organizaciones sindicales, las campesinas,

" Seguin estadisticas del Gentro de Informacion de Sistemas para la Preparacion de
la Asamblca Nacional Constituyente creado por la Presidencia de la Republica,
cn los 32 departamentos del pais s¢ recogicron mas de 200000 propucstas. En
las *Mecsas de trabajo” se scleccionaron 100569 que sc pusicron a disposicion de
la ANC. concernientes a diversos temas: la cducacion, la salud, el sistema polit-
co, los derechos ¢tnicos, ¢l derecho al trabajo, la politica de salarios, cntre otros.
Las propucstas provenian mayorttariamente de individuos {83 107 propuestas), lc
scguian las dc organizaciones civicas o comunitarias (11 768), institucioncs acad¢é-
micas (3025), juntas de accion comunal (1 739), organizacioncs de profesionales
(1574), sindicatos (| 384), partidos y movimientos politicos (1 000), organismos de
cmpresarios (634), organizaciones rcligiosas (573), organizaciones ¢tnicas (386),
cooperativas (279), organizaciones culturales y deportivas (278). Datos tomados
de Laurent, 1993.
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las indigenas, las estudiantiles, los gremios patronales o de
profesionales, aparecen también las organizaciones de mu-
jeres, los ecologistas, los civicos, grupos religiosos y por pri-
mera vez, en el marco de una dinamica de orden nacional, las
de poblaciones negras.” .

Todos estos grupos trataban de definir en sus espacios de
discusién preconstituyente el contenido de reivindicaciones
concernientes a su sector que debia formar parte de la nue-
va Constituciéon: ;Gémo participar en las elecciones de la fu-
tura Asamblea Nacional Constituyente?, ;De qué manera
debatir en dicho foro por la defensa de sus reivindicaciones?

Para el gobierno de turno (presidido por el liberal Gésar
Gaviria), se trataba de articular sus urgencias de reforma eco-
némica de corte neoliberal con cambios politicos que relegi-
timaran el sistema de funcionamiento de la democracia por
la via de crear un nuevo marco institucional en el que los par-
tidos tradicionales se modernizaran y otros actores sociales
y politicos entraran a participar de manera visible en la vida
politica del pais. Todo esto en un marco institucional que
representara de cara a la comunidad internacional una Co-
lombia dotada de las herramientas para ser considerada una
Nacién moderna en lo econémico y en lo politico, demo-
cratica, respetuosa de los derechos humanos, de las diferen-
cias culturales y regionales y comprometida con la preser-
vacién del medio ambiente. La nueva Constitucién debia
convertirse en el “acto fundador” de una nueva era (Blan-

quer, 1996).

" Ya habia antccedentes de reuniones de poblaciones negras pero estas habian sido
de cardcter local o regional o en el marco de grupos relativamente ccrrados de inte-
lectuales negros marginales con respecto a los procesos politicos nacionales.
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Hay que decir sin embargo que todo este entusiasmo no
era compartido por buena parte de la sociedad. La inercia de
las costumbres politicas en crisis mantenia franjas mayorita-
rias del pais al margen de esta nueva dinamica. La abstencién
para las elecciones de Asamblea Constituyente en diciembre
de 1990 llegaron a una cifra record hasta ese momento: 73%.
Ese mismo afo, otras elecciones (alcaldes, de congreso, presi-
denciales) presentaron un promedio de abstencién de 46%.
Se considera que esta pequeia participacién electoral de
3’710557" votos que eligié la ANC tiene de todas formas una
significacién importante en la medida en que no esta ligada
a la logica de intercambio clientelista de los demas comicios.
Se puede decir que se trataba de una votacién pequefia pero
calificada politicamente. Ademas, la dinamica que va a ir
adquiriendo la ANG, fuertemente mediatizada, le otorgan la
legitimidad que los débiles resultados electorales de su elec-

cién le habia empaniado en sus inicios.

Las poblaciones negras en el proceso

preconstitucional

Durante los afios 1980 se van a constituir varias expresiones
organizativas de poblaciones negras que confluyen en la dis-
cusién sobre el papel que podrian jugar en la elaboracion del
nuevo texto constitucional. Apoyados en ONG que impulsan
los mecanismos de participacién ciudadana, en las ciudades
de Cali, Quibdd y Buenaventura se realizan durante 1990 reu-

niones que apuntaban a lograr la definicién de unos acuer-

* Datos clcctorales dc la Registraduria Nacional del Estado Givil.

273



Carlos Efrén Agudelo

dos minimos sobre las reivindicaciones fundamentales de los
poblaciones negras y la creaciéon de mecanismos de coordi-
nacion que garantizaran la llegada a la Asamblea Nacional
Constituyente. En estos espacios de convergencia se hicieron
presentes ademas activistas negros que militaban en fuer-
zas politicas de 1zquierda y en los partidos tradicionales. En
las “Mesas de trabajo” y las “Comisiones preparatorias” de la
ANC creadas por el gobierno también se presentaron propues-
tas provenientes de organizaciones negras o de académicos
(antropélogos) que defendian la inclusién de los derechos de
estas poblaciones en tanto que grupo étnico {Arocha, 1992).

Si bien es cierto que a nivel nacional las expresiones de mo-
vimientos negros no tenian mayor visibilidad, en el mundo de
los organismos no gubernamentales de desarrollo y derechos
humanos, de la Iglesia progresista que estimula procesos de
organizacién comunitaria, de las formaciones de izquierda,
de los movimientos civicos y entre algunos antropoélogos, la
existencia de asociaciones y movimientos negros si era una evi-

dencia, asi como la legitimidad de sus reivindicaciones.
Las organizaciones rurales del Chocd

El proceso organizativo mas solido se encontraba en el depar-
tamento de la costa pacifica norte, Chocé. Se trataba de or-
ganizaciones de campesinos negros cuya reivindicacién fun-
damental era el reclamo de reconocimiento de la propiedad
del territorio que habitaban y en el que desarrollaban sus acti-

vidades productivas’ que estas organizaciones reivindicaban

* Laley 2 de 1959 convierte las tierras bajas del Pacifico en tierras “baldias” o cs-
pacios vacios propiedad de la Nacion, desconociendo el proceso de poblamiento
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como ecolégicamente apropiadas y en correspondencia con
una tradicién cultural que les era propia en tanto que grupo
de ascendencia africana. Se articula la reivindicacién del de-
recho a la propiedad de la tierra con su autodefinicién como
grupo étnico y su caracter de “guardianes de la naturaleza”.
Pero la concrecién de este discurso que integraba derechos
campesinos, identificacion étnica y preservacion de la natu-
raleza, se fue produciendo en un proceso gradual.

Estos grupos de campesinos negros comienzan su proce-
so de organizacién acompanados por el trabajo de algunos
sectores de la Iglesia que impulsan inicialmente la organiza-
ci6n de “comunidades eclesiales de base” "

El avance de explotacién maderera intensiva por parte

de algunas empresas con presencia en la regiéon comenzé a

disperso v mévil de las poblaciones negras en csta region. Esta ocupacion del cspa-
cio sc habia iniciado desde ¢l periodo colonial, pero no cstaba legitimado mayo-
ritariamentc por titulos de propicdad cntre otras razoncs, porque justamentc las
modalidades de utilizacion del espacio adaptadas a las caracteristicas del entorno
natural implicaron una gran movilidad quc se difcrenciaba mucho de las formas
dc apropiacion territorial de las regiones del interior del pais. Era este esquema de
propiedad dc tierras el que regia scglin la legislacién colombiana. Para que cl Es-
tado rcconocicra la ocupacién de los pobladores negros en el Pacifico, éstos deban
adoptar un modclo quc les era extrafio y sobre todo inadccuado para la subsis-
tencia. Los negros continuaron pues habitando cstos territorios sin un sustento
lcgal. Micntras tanto las drcas de ocupacion de estas poblacioncs comienza a ser
scriamente amcnazado por el avance de compaiifas madereras en cxpansién que
aprovcchaban cl cardcter de “tierras baldias y de bosques” de la Nacion para
obtener del Estado los permisos dc cxplotacion. (En otras arcas del Pacifico la

presion sobre el territorio toma diferentes dimensiones.)

La Iglesia habia iniciado cste trabajo con los indigenas de la region ligando la
reivindicacién del reconocimicnto de sus territorios ancestrales y la constitucion
de resguardos indigenas. De hecho cl Estado comienza a reconocer como res-
guardos indigenas, territorios ocupados conjuntamente por necgros ¢ indios. Este
scré otro factor que estimulc la organizacion de los campesinos negros para lega-

lizar su poscsién territonial.
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percibirse como un problema mayor para la sobrevivencia y
ocupacion de sus espacios de habitat para los campesinos ne-
gros (particularmente en la zona correspondiente a la parte
media del ri6 Atrato. De las “comunidades eclesiales de ba-
se” se orienta el trabajo comunitario hacia la “defensa del
territorio”. El discurso de derecho 4 la propiedad de la tierra
se inspira en la reivindicacién campesina cldsica pero en este
caso articulada con la reivindicacién de una especificidad cul-
tural que se inspira en la dindmica organizativa que venian
desarrollando los indigenas de este departamento. Uno de
estos sectores del movimiento campesino negro del Chocé
desarrolla una estrategia conjunta de “defensa del territorio
biétnico indio y negro”." La legitimidad y el reconocimien-
to de la causa indigena se convierten en factor de apoyo para
las reivindicaciones de las poblaciones negras. Por primera
vez los movimientos negros reivindican su derecho a ser in-
cluidos como sujetos de la convencién de la OIT (Organiza-
ci6én Internacional del Trabajo) para pueblos autéctonos ar-
gumentando su origen tribal africano y sus especificidades cul-
turales apoyandose en una ley nacional que aprueba dicho
convenio internacional.'” En 1988 (27 de agosto) durante un

foro sobre titulacion de tierras organizado en Padua (Choco)

" Sc trata de la Asociacion de campesinos del rio San Juan (Acadesan) y la organi-
zacion indigena OREWA quc cxigen del Estado quc reconozca “los derechos tra-
dicionales de las comunidades negras del Pacifico, en una forma similar a la quc
reconoce a las comunidades indigenas sobre sus territorios...” y demandan “la
titulacion colectiva” para negros ¢ indigenas en la cuenca del rio San Juan (San-
chez, Roldan, Sanchez, 1993: 182-183).

" Convenio Internacional del Trabajo, relativo a la proteccidn e integracion de las
poblaciones indigenas y tribales en los paises independientes. Cuadragésima reu-
nién. Conferencia Internacional del Trabajo 01T (Ginebra, 1957). La ley colom-
biana que aprueba dicho Gonvenio es la 31 de 1967.

276



Nuevos actores sociales y relegitimacién del Estado

la ACIA (Asociacién Campesina Integral del Atrato) propone
por primera vez defender los derechos de las poblaciones
negras a la propiedad de la tierra apoyandose en dicha con-
vencién de la OIT.

Por esta misma época se encontraba en la regién un pro-
yecto de cooperacion técnica internacional" (el DIAR, De-
sarrollo Integral Agricola Rural) que diagnosticé que estas
poblaciones desarrollaban un sistema de produccion que ga-
rantizaba la preservaciéon del bosque mientras cuestionaba a
las companias madereras. Hay que precisar que en un prin-
cipio la movilizacion de la ACIA exigia su derecho a la propie-
dad de la tierra reivindicando su caracter de campesinos y
cuestionando el papel de “guardabosques” que implicitamen-
te les asignaba la ley 2 de 1959, al tiempo que desconocia
sus derechos sobre el territorio. Pero en el proceso mismo de
consolidacion de sus reivindicaciones e influenciados por
la posicion del DIAR y la fuerza que a nivel global adquiria la
causa ecologista, supieron articular sus reclamos territoriales
y culturales apoyandose en la figura de “protectores de la
naturaleza” (Restrepo, 1999).

A través de la movilizacion y con el apoyo de la Iglesia 'y
de organismos como el DIAR este movimiento campesino (la
ACIA) logra que el Estado le reconozca el “derecho de mane-
jo” del area en que se asentaban dichas poblaciones' pero sin

" La presencia de estos organismos internacionales se enmarcan cn politicas de
desarrollo que comienzan a implementarse en el Pacifico con la cooperacién de la
Comunidad Econémica Europea y ¢l gobierno dc Holanda. El propésito funda-
mental de estos grupos era estimular formas asociativas, transmitirles conocimien-
tos tecnologicos para mejorar la produccién agricola y mejorar las condiciones dc
vida de las peblaciones.

" Acuerdos de Buchadé, 1988 (Sanchez, Roldan, Sanchez, 1993: 178-179).
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aceptar la 1dentificacién como grupo étnico que el movi-
miento habia planteado ni la titulaciéon de propiedad sobre
los territorios.

Tanto la experiencia organizativa de estos grupos como el
haber obtenido parte de sus reivindicaciones territoriales se
convertiran en el punto de referencia del proceso que se inicia-
ria en funcién de que los derechos del conjunto de poblaciones
negras apareciesen en la nueva constituciéon que se comenza-
ba a perfilar desde los debates preconstituyentes. En el Chocé
surgen otras organizaciones similares en el area rural.

En este mismo periodo, a finales de los afos ochenta y
también bajo una importante influencia de la Iglesia, apare-
ce la OBAPO (Organizacién de Barrios Populares y Comuni-
dades Campesinas de la Costa Pacifica del Chocd). La 0BAPO
se concentr6 inicialmente en el trabajo sobre la organizacién
de las poblaciones de los sectores urbanos, pero luego articu-
lando este trabajo con el campo). Esta organizacién también
jugard un papel protagénico en el proceso que llevé a la ela-

boracién de la legislacion sobre poblaciones negras.
Olras experiencias organizativas negras

En la dinamica preconstituyente participan también secto-
res de las poblaciones negras organizados de otras dreas de
la costa Pacifica y en mucho menor grado de otras regiones
del pais. En ese momento la tinica organizaciéon de caracter
nacional es el movimiento “Cimarrén” conformado basica-
mente por estudiantes universitarios, profesionales e intelec-
tuales negros con presencia en las principales ciudades del
pais. “Cimarrén” surge a finales de los afios 1970 como circu-
lo de estudios sobre la problematica negra inspirado en las
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luchas del movimiento negro en Estados Unidos y la lucha
contra el apartheid en Sudafrica. En 1982 se convierte en mo-
vimiento politico pero no logra atraer sino a un nimero re-
ducido de militantes urbanos. Aunque en el departamento del
Choco “Cimarrén” logra desarrollar alguna influencia en
el sector rural, nunca se consolida."

En la region del Pacifico de los departamentos de Valle,
Cauca y Narifio, e igualmente en el norte del departamento
del Cauca y en la costa Caribe, existian algunas organizacio-
nes de caracter civico, cooperativo, de jévenes, de mujeres,
culturales y el impulso a procesos organizativos en las dreas
rurales de parte de la Iglesia y ONG, aunque con menor enver-
gadura que en el Chocb. Algunos movimientos de izquierda
con presencia en estas areas y/o contando entre sus militan-
tes con activistas negros también participan en la discusion
preconstituyente. Se acercan igualmente unos pocos activis-
tas de los partidos tradicionales, pero en general para estos
sectores politicos se trataba mas bien de ver como canalizar
las nuevas organizaciones negras hacia sus propuestas politi-

cas globales.
La Coordinadora Nacional

En esta etapa (1990), las organizaciones que ganan mayor
visibilidad son las del Chocé y Buenaventura (Valle). Se crea
entonces la “Coordinadora Nacional de Comunidades Ne-

gras” como espacio federador de las organizaciones. A partir

" Sin cmbargo, a través de charlas y conferencias entre pobladores rurales “Cima-
rrén” aporta clementos para la construccién del discurso étnico de las organiza-

cioncs rurales del Chocd.

279



Carlos Efrén Agudelo

del punto de referencia mas concreto en lo organizativo y de
movilizacién que representaba la experiencia de las organi-
zaciones rurales del Chocé, la Coordinadora de definié como
eje principal de su lucha la exigencia del derecho al territo-
rio para las poblaciones negras del Pacifico, luego venian las
reivindicaciones contra la discriminacién racial y la denuncia
de la situacién de marginalidad de las mayorias de poblacio-
nes negras del pais. Un fundamento del discurso etnicista con
que se va dotando gradualmente el movimiento social negro
lo constituyen los estudios antropologicos elaborados por unos
pocos investigadores que desde una lectura clasica de lo cul-
tural y lo étnico definia a los grupos de poblaciones negras
estudiados (especialmente en el Pacifico) como grupos étni-
cos dotados de especificidades culturales diferenciadas del
resto de la sociedad nacional. En algunos espacios de discu-
sién previos a la ANG (Asamblea Nacional Constituyente) estos
antropdlogos defienden su punto de vista frente a una visiéon
que consideraba solamente a los indigenas como portadores
de la alteridad étnica (Arocha, 1992). A lo largo de este pro-
ceso que apenas se iniciaba la voz de los antropélogos va ha
ser escuchada y tenida en cuenta tanto por las organizacio-
nes como por el Estado a la hora de legitimar la construc-
cibn politica de la etnicidad."

Mientras la conformacién de un discurso de reivindicacio-
nes coherente no represent6 grandes problemas en esta eta-
pa, cuando se tratd de definir una propuesta electoral para
la ANC, cada sector asumié posiciones que no permitieron lle-
gar a un acuerdo. Los sectores que pertenecian a propuestas
" Para un cstudio detallado sobre la construccién antropolégica de la categoria

étnica negra y de su instrumentalizacian politica por el Estado y las organizacio-

nes negras véase (Restrepo, 1996-1997, 1998).

280



Nuevos actores sociales y relegitimacion del Estado

politicas globales (partidos de izquierda y liberal y conserva-
dor) se replegaron a sus respectivos grupos o lanzaron listas
separadas en las que reivindicaban su caracter de negros y
liberales. Los de “Cimarrén” decidieron formar parte de una
lista conjunta con grupos de izquierda. Entre los sectores in-
dependientes, mientras unos planteaban la conformacion de
una lista Gnica, otros (la mayoria del Choc6) decidieron apo-
yar una candidatura indigena (Agudelo, 1999). Esta escogen-
cia se apoya en la influencia, comln a los dos movimientos
(indigenas y negros), de parte de la Iglesia, en un camino ya re-
corrido de alianzas regionales y en la importancia del modelo

indigena como referente para la causa negra en este periodo.

La Asamblea Nacional Constituyente

A pesar de la baja votacién que alcanza la ANG, ésta logra
una representatividad social inédita en los procesog electora-
les en Colombia. La presencia de miembros de los grupos
guerrilleros desmovilizados como resultado de acuerdos de
paz; los indigenas que logran elegir a dos constituyentes a los
que se suma un tercero proveniente de un grupo indigena ar-
mado;'" algunos grupos ciudadanos de iglesias protestantes
también acceden a la ANC. Como integrantes de la lista que
encabeza el movimiento M-19 llegan algunos lideres del sin-

dicalismo y representantes de los académicos.

' Producto directo de acuerdos de paz que se firman en el momento en que se ini-
cia la ANC con tres grupos guerrilleros, éstos adquieren el derecho de llevar repre-
sentantes a la ANC sin participar en las elecciones. En cuanto al grupo M-19, éste
ya se habia convertido en movimiento politico en 1990. En las elecciones para ANC
obtiene 19 de las 70 curules de la Asamblea.
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La discusion en el seno de la ANC corresponde al espiritu
de férmula salvadora a la crisis global de las instituciones y la
sociedad que se diagnosticaba en ese momento. En términos
generales los constituyentes y el gobierno estan identificados
sobre la urgencia de legislar en funciéon de una moderniza-
cién democratca. El eje central lo van a constituir la precisién
de los derechos fundamentales de los ciudadanos, detallando
los aspectos sociales, econdmicos, culturales, ambientales, poli-
ticos de dichos derechos. El texto constitucional se detendra
igualmente sobre los mecanismos de participacién y el fun-
cionamiento del sistema politico con disposiciones especiales
para las tres ramas del poder publico (legislativa, ejecutiva y
judicial), para el sistema electoral y la organizacién del terri-
torio. Estas medidas afianzan el proceso descentralizador
iniciado la década anterior.

En materia del aspecto que nos interesa abordar con mas
precision, es decir la institucionalizacién de nuevos actores
politicos con base en su diferenciacién étnica, desde su pri-
mer articulo la Constitucién de 1991 marca la ruptura con
la anterior cuando plantea que Colombia es una “Republica
independiente, descentralizada, con autonomia de sus enti-
dades territoriales, democratica, participativa y pluralista”,
para luego agregar en el articulo 7 que “El Estado reconoce
y protege la diversidad étnica y cultural de la Nacién”. El ar-
ticulo 13 trata de la exigencia a “las autoridades” de no infrin-
gir “ninguna discriminacién por razones de sexo, raza, origen
nacional o familiar, lengua, religién, opinién politica o filo-
séfica” y mas adelante en el articulo 70: “La cultura en sus
diversas manifestaciones es fundamento de la nacionalidad.
El Estado reconoce la igualdad y dignidad de todas las que
conviven en el pais”.
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A partir de estas disposiciones se desprenderian otras en
materia de educacién, territorios y participacion dirigidas a
garantizar los derechos de esos “otros culturalmente diversos”
que para la gran mayoria de constituyentes y podemos de-
cir que de la sociedad en general, eran los indigenas. Como
veremos mas adelante, a pesar del trabajo realizado en el pe-
riodo preconstitucional y durante las sesiones de la ANC, el
reconocimiento del “Negro” como otro representante de la
alteridad cultural colombiana con derechos especificos no
lograba atin trascender de circulos restringidos de la sociedad.
La alusion directa a las poblaciones negras quedé relegada
a una de las disposiciones transitorias (la nimero 55 de las
59 aprobadas).

Induos y negros, la diferencia de miradas

Esta asimetria en el tratamiento que le da el texto constitu-
cional a indigenas y poblaciones negras tiene su explicacién
en varios factores que confluyen en la coyuntura. El indio
es reconocido histéricamente como el verdadero “otro” des-
de que la Republica decreté el caracter de ciudadanos a las
poblaciones negras a mediados del siglo XIX. Los indigenas,
aunque diezmados por los abusos del colonizador y partici-
pando de la dindmica del mestizaje, logran conservar nuicleos
que sobreviven al genocidio fisico y cultural. Estos grupos se-
ran objeto de legislaciones especiales y de una mirada de
parte del conjunto de la sociedad que los considerara como
diferentes.

A comienzos de la década de 1970 van a surgir expresio-
nes organizadas del movimiento indigena que empiezan a
reivindicar derechos territoriales y culturales apoyados en su
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afirmacién como comunidades étnicas. En los anos 1980 este
movimiento se extiende y consolida contando ademas con
una legislacién de parte del Estado que les reconoce derechos
territoriales y culturales que seran reafirmados y ampliados en
la nueva constitucion.

La eleccion de dos representantes del movimiento indige-
na a la ANC y el tercero que llega proveniente del movimien-
to indigena armado “Quintin Lame”, producto de las nego-
ciaciones de paz con el gobierno, se convierte por momentos
en el aspecto simbolico mas fuerte de una Constituyente que
parecia romper con la exclusién politica abriendo dicho
espacio de participacién a una minoria hasta ese momen-
to marginalizada de la discusion politica nacional a nivel
institucional.

Contando con un contexto favorable, como el ambiente
reformador de la ANC, con un discurso solido sobre sus dere-
chos y sobre todo con una base organizativa y una trayectoria
de lucha consolidada, los indigenas lograron obtener reivindi-
caciones fundamentales en materia territorial y cultural. La
corriente internacional favorable a los derechos de las mino-
rias étnicas también se constituy6 en un marco propicio para
el éxito logrado por los indigenas en el proceso constitucio-
nal (Gros, 1993).

Mientras tanto para las organizaciones de las poblacio-
nes negras que habian manifestado su interés en reivindicar-
se también como grupo étnico y a partir de esa consideracion
reclamar unos derechos en la misma direccién del camino
trazado por los indigenas, las cosas no van a tomar el mismo
rumbo.

Ya habiamos dicho que algunas organizaciones negras
del Chocé apoyaron a un candidato indigena. Se traté del
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Embera," Francisco Rojas, quien fue uno de los elegidos. A
partir de la experiencia conjunta desarrollada en el Chocé
con el acompanamiento de la Iglesia y otros asesores exter-
nos, Rojas se convertira en el vocero de los intereses de las
organizaciones negras. Pero esta tarea no sera facil puesto
que, como ya vimos, mientras frente a la problematica indi-
gena la actitud de la amplia mayoria de los constituyentes
era de apertura y aceptacion, cuando se queria articular y
asimilar los derechos de los indios al de los pueblos negros
siempre se presentaron resistencias que bloquearon la posi-
bilidad de alcanzar la simetria esperada por las organizacio-
nes negras. Si bien los articulos genéricos que establecen el
caracter de nacién diversa culturalmente y el respeto a los
derechos de los grupos de poblacién que representan dicha
diversidad fueron la compuerta por la que se logra incluir el
articulo transitorio 55, los logros alcanzados en materia de
derechos territoriales, politicos, culturales para los indigenas
son mucho mas sustanciales que lo referido para las pobla-
ciones negras (Arocha, 1992). Por ejemplo, en materia de
derechos territoriales, los resguardos indigenas alcanzaran
en la Constitucién el caracter de “entidades territoriales”
equiparables a los municipios, los departamentos y los distri-
tos. Esto representa el derecho a gobernarse por sus propias
autoridades, administrar recursos y establecer impuestos y
participar en las rentas nacionales. Articulos 286 y 287 de la
Constitucion. La “titulacién colectiva de tierras” que se esta-
blecera para las poblaciones negras a partir de la reglamen-
tacion del articulo de la Constitucidén correspondiente, no
implica los niveles de autonomia de los resguardos indigenas.

" Uno de los grupes étnicos indigenas que tienen prescncia cn ¢l Chocé.
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La etnicidad negra: una dentificacion dificil

Para la mayoria de los constituyentes y buena parte de la so-
ciedad colombiana el ver en las poblaciones negras otra mino-
ria al lado de los indigenas no correspondia a la realidad. Esta
invisibilizacion de la diferencia cultural que las organizaciones
negras y sus aliados querian resaltar tiene sus raices en la rela-
cién ambigua que ha tenido el negro con la sociedad nacional.

De la historia comUn del esclavismo vy su origen africano,
los pueblos negros inician un proceso histérico disperso de
recreacién y construccién cultural y de participacién en la
vida politica y social de la nacién colombiana. Son variados
los caminos que emprenden en la busqueda de la subsisten-
cia. Si hay unos que optan por el repliegue o la continuidad
de su asentamiento en las areas riberefias del Pacifico, otros
ocupan regiones hoy integradas plenamente a la dinamica
econdmica y social y la mayoria reside en las grandes concen-
traciones urbanas como producto de un proceso migratorio
que se inicia desde la abolicién de la esclavitud y aun no ter-
mina. Algunos, como esclavos o libertos tempranos, siempre
han vivido en las ciudades.

El punto de partida para la competencia con el resto de
la sociedad blanca y mestiza fue desigual y a pesar de los pro-
cesos individuales de movilidad social por la via de la adqui-
sicién de un capital cultural, econdémico o politico, el grueso
de las poblaciones negras ha sido victima de la exclusién, como
componente de las capas mas pobres de la poblacién. A la
condicién de pobre se suma el prejuicio racial vigente en las
practicas sociales. Pero ante la ambigiiedad de su relacién con

la sociedad entre exclusién sociorracial e integracién como
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ciudadano, el “negro” tomoé opciones diversas. En algunes ca-
sos fue la via del autoaislamiento, desde donde construyé sus
formas de sociabilidad y cultura manteniendo una relacién
precaria con la sociedad mayor. Es el caso mayoritario del
Pacifico rural. También optd por el escape al racismo como
una busqueda individual en medio de las ciudades y espa-
cios en donde la convivencia (siempre entre la integracién y
la exclusién) con el resto de la sociedad generd otras formas
de expresion socio-cultural."

Hay una presencia significativa de poblaciones negras en
las grandes ciudades donde, si bien es cierto, la mayoria se
encuentran en condiciones de segregacion sociorracial, tam-
bién hay sectores minoritarios pero visibles de estas pobla-
clones ubicados en las capas medias y en menor medida en

las altas.?

El fenémeno de la movilidad social y econémica
ascendente se puede percibir individualmente entre algunos
negros que acceden a niveles de formacién superior o por la
via de las relaciones politicas entran a formar parte de elites
locales en las poblaciones de mayorias negras y en algunos ca-
sos a integrarse a las burocracias nacionales estatales. Otros
pueden llegar a ocupar puestos medios en la empresa priva-
da. Los avances en los niveles de acceso a la educacién, aun-
que siempre insuficientes frente a las necesidades y com-
parados con la escala nacional, representan un salto en las
poblaciones negras, que se refleja en una mayor participa-
cién en espacios de la sociedad nacional (Vanin, 1996). Otro

" Para una discusién amplia sobrc las identidades negras cn Colombia véase Wadc,
1997.

* Resultados del proyecto de investigacion “Movilidad, urbanizacion ¢ identidades
de las poblaciones afrocolombianas del Pacifico”, Universidad del Valle, cipse
(Colombia) e IRD (Francia) 1997-2000.
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mecanismo individual notable de ascenso social lo constituye
el éxito en las practicas deportivas y artisticas {especialmen-
te la musica). ’

El proceso de construccion del “negro” como categoria de
alteridad étnica se habia iniciado por antropélogos que em-
piezan a realizar estudios sobre las especificidades culturales
de grupos de poblaciones negras asentadas en espacios ru-
rales, particularmente en el Pacifico (Restrepo, 1996-1997).
Algunos intelectuales negros participan en esta dinamica
haciendo énfasis en la diferencia cultural pero sin ir hasta las
reivindicaciones territoriales. Ya mencionamos como en los
afios 1970 surgen algunos nucleos de intelectuales negros po-
litizados que enarbolan el discurso contra la discriminacién
racial. De estos grupos el que alcanza mayor visibilidad y per-
manencia es el movimiento “Cimarrén”. Desde el punto de
vista politico, la mayoria de las poblaciones negras tanto rura-
les como urbanas hacian parte de las redes clientelistas prin-
cipalmente liberales. Sectores de estas poblaciones también
participan en formas organizativas civicas, o comunitarias, sin-
dicales, campesinas, de jovenes, de mujeres, etc., pero hasta
los afios 1990 estas organizaciones no se basaban en una iden-

tificacién étnica como aspecto central cohesionador.

Una movilizacién limitada pero que da sus frutos.

El Articulo Transitorio 55. In extremis

Si la via escogida por las organizaciones de poblaciones ne-
gras para reivindicar sus derechos fue la de utilizar el referen-
te de lo logrado por los indios, no habia otra manera que
resaltar los rasgos culturales diferenciados de los grupos de po-
bladores del Pacifico y de pretender extender estas caracte-
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risticas como propias del conjunto de poblaciones negras del
pais. Como en el caso de los indigenas, se aspiraba a lograr
el reconocimiento de una identidad genérica que agrupara
al conjunto de las poblaciones negras nacionales.

Fuera del marco de la ANC, las organizaciones negras y
sectores que apoyaban sus reivindicaciones generaron hechos
de opinién de alguna trascendencia que jugaron un papel de
presion a la ANCG para que incluyeran sus reivindicaciones. En
Choco se habia conformado una “mesa de trabajo” en la que
participaban varias organizaciones negras cuyo proposito era
estar en contacto con el constituyente indigena Rojas. Las
organizaciones negras habian logrado incluir en el grupo de
asesores de los constituyentes indigenas a miembros de sus
organizaciones con el propoésito de influir en las propuestas
que presentaran ante la Asamblea. La “mesa de trabajo” de-
sarroll6 una accion de presion llamada “el telegrama negro”
pidiendo a toda la poblacién nacional que dirigiera telegramas
a la ANC pidiendo “la inclusion de los negros, como realidad
étnica, dentro de la reforma constitucional” (llegaron 25 000).
También se impulsaron acciones como la ocupacion de la
catedral de Quibdé y de la embajada de Haiti por integran-
tes de las organizaciones exigiendo a la ANC que tuviera en
cuenta las reivindicaciones territoriales y culturales de las po-
blaciones negras.

Estos hechos aunque significativos y que sin duda jugaron
un papel de presiéon importante para lograr la inclusion del
articulo transitorio, no dejaban de mostrar sin embargo que
el proceso organizativo de las poblaciones negras que se inte-
resaban en la inclusion de los derechos, era reciente y aun débil.

Con los intentos de los constituyentes indigenas, la presion
lograda desde fuera y la gestién de algunos constituyentes
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apoyados en el marco de los derechos genéricos de diversidad
cultural se logré que ya en los tltimos momentos cudndo se
discutian las disposiciones transitorias fuese aprobado el Ar-
ticulo Transitorio 55 (recuadro). Este delegaba en una comision
conformada por el gobierno con participacién de represen-
tantes de las “comunidades negras” la elaboracién de una ley
de recono¢imiento de los derechos a la propiedad colectiva de
las tierras ocupadas ancestralmente por estas poblaciones en
la cuenca del Pacifico y otras regiones del pais con condicio-
nes similares y otras disposiciones referentes a la identidad
cultural, el desarrollo econémico y social. Una primera ver-
si6n de este articulo que planteaba el derecho a “territorios
tradicionalmente ocupados por comunidades negras” pero
sin hacer alusién especifica al Pacifico, fue rechazado por la
Asamblea. Para los constituyentes; si se trataba de asimilar las
poblaciones negras a los indigenas en tanto que grupo étnico,
debia quedar bien claro qué poblaciones negras estaban con-
cernidas para evitar un desbordamiento de reivindicaciones
territoriales de una poblacién dispersa por toda la geografia
nacional y que representaba demograficamente mucho mas
que las poblaciones indigenas (éstas son aproximadamente
2% del total nacional).

A partir de la inclusion del Articulo Transitorio 55 (AT 55),
aparece de manera oficial el término “comunidad” para afir-
mar el caracter étnico de este grupo de la poblacién (la del
Pacifico rural riberefio) y relacionarlo con una “identidad cul-
tural” y unas “formas tradicionales de produccién”. Esta fér-
mula respondia bien al punto de referencia del modelo indi-
gena de etnicizacién que las organizaciones negras habian
asumido como bandera de lucha para su inclusién en la nueva
institucionalidad que inauguraba la constitucién de 1991. Este
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modelo podia extenderse en términos generales, del Choc,
donde su existencia era una realidad que permitié mostrar un
referente concreto para las reivindicaciones territoriales y cul-
turales, hacia el resto del Pacifico rural. Para otras regiones
rurales con presencia significativa de poblaciones negras no
era tan evidente asimilarse como de “similares condiciones”
al Pacifico. En cuanto a las poblaciones negras urbanas, del
Pacifico y de ciudades y pueblos del interior del pais, los cri-
terios del AT55 estaban todavia mas lejos de responder a sus
condiciones de existencia. Para los movimientos negros que
planteaban la lucha contra la discriminacién racial y la segre-
gacion social a que eran sometidas el conjunto de las pobla-
ciones negras en Colombia, el AT55 representaba una conquis-
ta parcial que si bien es cierto favorecia a las poblaciones del
Pacifico rural, también excluia a la mayorias negras ubicadas

en los espacios urbanos y sometidas mayoritariamente a situa-

Articulo Transitorio 55: Dentro de los dos anos siguicentes a la entrada en vigencia
dc la prescnte Constitucidn, el gobierno expedira, previo estudio de parte de
una comision especial, que el gobierno creara para tal efecto, una ley que re-
conozca a las comunidades negras que han venido ocupando terras baldias
c¢n las zonas rurales riberefias de los Hos de la Cucncea del Pacifico, de acuerdo
con sus practicas tradicionales de produccion, ¢l derecho a la propiedad colec-
tiva sobre las drcas que ha de demarcar la misma ley.

En la Comision Especial de que trata el inciso antenor tendran participa-
cién en cada caso representantes clegidos por las comunidades involucradas.

La propicdad asi reconocida solo scra enajenable en términos que seiale
la ley. La misma ley establecera mecanismos para la proteccidon de la identi-
dad cultural y los derechos de estas comunidades y para el fortalecimiento de
su desarrollo cconémico v social.

Paragralo primcro. Lo dispuesto en el presente articulo podra aplicarsc a
otras zonas del pais que presente similares condiciones, por ¢l mismo proce-
dimicnto y previo estudio y concepto favorable de la comision especial aqui
prevista.

Paragrafo scgundo. St al vencimicento del término sefialado cn este articu-
lo ¢l Congreso no hubiere expedido la ley a la que él se refiere, el gobierno
proccdera a hacerlo dentro de los scis meses siguientes, mediante una norma
con fuerza de ley.
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ciones de segregacion y exclusion social en las que el elemen-
to racial jugaba un papel importante.

Para el Estado, la inclusion del AT55 se enmarcaba en sus
propésitos globales de presentarse como garante de derechos
a nuevos actores sociales, oferente de nuevos espacios de par-
ticipacién, consecuente con la nueva definicién pluralista y
diversa de la Nacion, pero sin rebasar ciertos limites. Segun
la ANC, a todos los negros colombianos no se les podia equi-
parar a una minoria étnica. Lo obtenido correspondia en cier-
ta medida a una realidad expresada en la debilidad de las
organizaciones negras y la dificultad de que la etnicizacién
en los términos planteados por los movimientos que partici-
paban en esta coyuntura fuera aceptada por la gran mayoria
de las poblaciones negras colombianas.

A pesar de sus restricciones, el AT35 se convierte en la he-
rramienta que activa una dinamica organizativa sin prece-
dentes en la region rural del Pacifico. Se inicia también el
“malabarismo” de los movimientos negros por lograr incluir
reivindicaciones que cubran a la totalidad de las poblaciones
negras del pais, apoyandose en los principios generales de la
Constitucién sobre diversidad cultural y participacién y en
el propio AT55.

En este “periodo constitucional” las diferentes expre-
siones del movimiento negro van a tener por primera vez
en la historia un espacio en el escenario politico nacional.
Mientras que para algunos se trataba de ganar una visibi-
lidad y la superacién de la marginalidad politica luego de
varios afnos de militancia y movilizacién por las reivindica-
ciones de las poblaciones negras, otros actores politicos ne-
gros surgen directamente de este proceso. En esta dinamica

de construccién de un actor politico es notable el papel que
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juega la referencia del modelo de movilizacién indigena, el
discurso antropolégico sobre la etnicidad negra, la asesoria de
la Iglesia en algunos de los procesos organizativos, el ambien-
te reformista de la coyuntura y la voluntad politica del Es-
tado de aceptar la institucionalizacion del caracter diverso
de la sociedad colombiana.

La Comisién Especial®
Conformacion de la comusion. Los inicios de la concerlacidn directa

Pasada la euforia de la proclama de la nueva Constitucién se
inician las dindmicas politicas y administrativas tendientes a
la aplicacién gradual del nuevo contexto institucional. Segiin
lo establecido en el AT55 le correspondia al gobierno confor-
mar la comisién que se encargaria de redactar la ley respec-
tiva. El plazo de dos anos para tener lista la ley y presentarla
al Congreso parecia ser un lapso de tiempo suficiente como
para no apresurarse. El gobierno tenia otras prioridades inme-
diatas en asuntos como las nuevas elecciones de Parlamento
y gobernadores que estableci6 la ANC, los mecanismos de re-
gulacién presupuestal y otras medidas econémicas, la pues-
ta en marcha de nuevas formas de aplicacion de la justicia,

entre otras.

*' La descripcion y cl analisis del proceso de interacciones que sc desarrollan en la Co-
misién Especial y que sc constituye en el eseenario central de la consolidacion del
actor social y politico de comunidades negras se basan fundamcntalmente cn la lec-
tura de las actas dc la Comision Especial y las subcomisiones claboradas por el ICAN.
Algunos estudios y cntrevistas con protagonistas de este proceso también sirven de
apoyo.
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La no conformacién inmediata de la Comisién Especial
favorece inicialmente a las organizaciones negras (principal-
mente las de Buenaventura y del Chocé que estuvieron mo-
vilizados durante la ANC) y los sectores interesados en apoyar
el proceso de reglamentacion del AT5) (la Iglesia, algunas ONG
y asesores) que tienen asi la oportunidad de realizar un traba-
jo de difusién de la ley entre las poblaciones rurales del Paci-
fico. Esta dinamica permiti6 iniciar en algunos casos la cons-
trucciéon de organizaciones en zonas donde ain no existian y
orientar algunas ya existentes en la perspectiva de las reivin-
dicaciones territoriales que planteaba el AT55 bajo el mode-
lo de las organizaciones del Chocé. Este trabajo aunque no lo-
gra cubrir el conjunto de la regién, permitié generar el inicio
de coordinaciones a nivel de cada uno de los cuatro departa-
mentos del Pacifico, cuyos representantes harian parte de la
futura Comision Especial.

Pero el tiempo pasa y el gobierno no se dispone a confor-
mar la comision, razén por la cual las organizaciones negras,
que habian constituido un equipo de trabajo para coordinar
esfuerzos hacia la negociaciéon con el gobierno en la Comi-
sion Especial, y sus aliados, particularmente la Iglesia, co-
mienzan a ejercer presion en este sentido.

El “Equipo de trabajo de comunidades negras”* logra ne-

gociar con el gobierno a través del ministerio de Gobierno

# De ahora cn adcelante se gencralizara la denominacion de “comunidad negra” a
todos los grupos organizados ya sean rurales o urbanos, juveniles o de mujeres,
ambicentalistas, folclonicos, de educacion o coopcerativos; en fin, todos los quc estén
constituidos por poblacioncs negras y articulen sus rcivindicacioncs particularcs
con la especificidad dc scr negros. En algunos casos csta definicion implica un
proccso de etnicizacion dondc lo negro esta ligado al discurso sobre la diferencia
cultural, en otros lo negro es la raza, es el color, es una condicién de discrimina-

cion pero sin una elaboracion mayor sobre la alteridad cultural.
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el contenido del decreto de creacién de la Comisién Espe-
cial. Pero esta negociacién fue impugnada por miembros de
los partidos liberal y conservador con presencia en la regién
pacifica y en el parlamento, quienes exigieron, en tanto que
negros del Pacifico, su presencia en la comisiéon. De acuerdo
a la propuesta de las organizaciones, ésta se conformaria por
representantes de las organizaciones negras rurales del Paci-
fico, los delegados del gobierno y algunos asesores, excluyen-
do los actores politicos tradicionales de la regién. Salvo pocas
excepciones, estos sectores politicos no tuvieron participacién
en el proceso que llevd a la inclusion del AT55.%

Las organizaciones negras habian excluido a los politicos
por considerarlos ajenos a los intereses de las comunidades ne-
gras y complices o responsables de su situacién de margina-
lidad y exclusién. Pero finalmente, las organizaciones deben
aceptar la presencia de estos politicos, no teniendo ni los ar-
gumentos ni la correlacién de fuerzas favorables frente a la
presion que ejercen los representantes de los partidos tradicio-
nales ante el gobierno. Independientemente de su consecuen-
cia o no con los intereses de las poblaciones, estos politicos
eran oriundos del Pacifico, eran negros y representaban esta

region en el Parlamento.

" De los grupos politicos liberales que pretendieron llegar a la ANC, ninguno salié
electo. Se presentd la lider politica hiberal Otilia Duefias, quien crea para la co-
yuntura el “Movimiento por un Nuevo Pais para las Comunidades Negras y Mar-
ginadas”, otro candidato es Justiniano Quifiones médico de la rcgion pacifica dc
Narino quien con el politico tradicional liberal del Chocé, Jorge Tadeo Lozano
sc presentan como “Libcrales del Litoral Pacifico para Colombia”. Oulia Duefias
formé luego parte del equipo asesor de un constituyentc liberal y tuvo alguna
participacion cn la dindmica que se generd en la ANC en funcién de la inclusion

de las reivindicaciones de poblaciones negras.
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Luego de cuatro meses de negociacion desde la primera
versién del decreto de conformacion de la Comision Especial,
el gobierno llega a una féormula que permitié por fin dar paso
a la instalacién de la misma.

En el acto protocolario de instalacion el presidente de la
Republica, refrendé el espiritu con el que el gobierno parti-
cipaba en el proceso en curso. Para ¢l, se trataba de “poner
en funcionamiento un “nuevo instrumento de participacién”
dentro del marco de la Constitucion Politica de 1991...” re-
frendaba igualmente el reconocimiento a “la diversidad étnica
y cultural de la Nacién”. Anunciaba también que el proceso
de reglamentacién y aplicacién del resultado obtenido seria
financiado con recursos del Fondo de Proyectos Ambientales
del BID. Vinculando de manera explicita la reglamentacion del
AT55 con la problematica ambiental de la region Pacifica.
El caracter de region de gran biodiversidad y fragilidad eco-
logica, la situacién de precariedad social de sus pobladores,
la necesidad de regular el acceso a la propiedad de la tierra
se convertian en aspectos de una misma problematica. Simul-
taneamente el presidente presentaba el Plan Pacifico que ade-
lantaria el Departamento Nacional de Planeacién como la
nueva estrategia del Estado para concretar el desarrollo sus-
tentable en la region. La ley dirigida a las comunidades ne-
gras debia ser en ese esquema un complemento subsidiario al
Plan Pacifico.”

En cuanto a la composicion de la comision, en lo que res-
pecta a la participacién del Gobierno, la comision estaria pre-

sidida por el ministro de Gobierno o su delegado (en efecto,
# El Plan Pacifico acababa dc scr creado por cl gobicrno nacional (marzo 1992).

Sc trataba dc la cstrategia de desarrollo sostenible para la region pacifica (macro-

proycctos, infracstructura de scrvicios basicos y fortalccimicnto institucional).
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va a ser el viceministro de Gobierno quien se ocupe de la
atencion a la comisién), enseguida estarian delegados de las
instituciones del Estado mas directamente relacionadas con
la problematica a tratar: el Instituto de la Reforma Agraria
{(INCORA), €l Departamento de Planeacién (DNP), el Instituto
Nacional de Recursos Naturales (INDERENA), el Instituto Geo-
grafico Agustin Codazzi y el Instituto Colombiano de Antro-
pologia (ICAN).

Por parte de las organizaciones, se determiné la presencia
de tres delegados por cada una de las “comisiones consulti-
vas” que funcionarian a nivel de los departamentos de la re-
gi6n, con posibilidades de extenderla a otras regiones que
presentaran las “condiciones similares” de que hablaba el
AT55. Las comisiones consultivas departamentales canforma-
das por organizaciones negras locales servirian de puente
entre la Comisién Especial y las comunidades a lo largo del
proceso de reglamentacién de la ley.

Finalmente estaban dos investigadores designados por las
organizaciones. Uno era un conocido antropélogo estudioso
de poblaciones negras en Colombia, el otro un sociélogo es-
pecialista en desarrollo quien habia trabajado varios anos con
poblaciones negras.” Ingresan igualmente los parlamentarios
de la regién y algunos activistas negros del partido liberal.

En total la comisién estaria conformada por 28 comisio-
nados, de los cuales seis corresponderian a funcionarios del
Estado; 12 delegados de las organizaciones de poblaciones ne-
gras; cinco parlamentarios {cuatro liberales y uno de la AD-M19);
un concejal de Buenaventura; dos lideres politicos liberales

del Pacifico; y dos académicos.

* Jaimc Arocha y Gustavo de Roux, respectivamentc.,

297



Carlos Efrén Agudclo

Las reglas del juego

El trabajo de la Comision Especial representdé un ejercicio
complejo de concertacion en el que se ponian en juego inte-
reses y logicas que podian ser confluyentes por momentos y
contrapuestas en otros. El punto de partida para el gobierno
era presentarse como ejecutor del nuevo espiritu que emer-
gia de la Constituciéon. Por lo tanto su funcién la entendia
como cenida a reglamentar el AT55, garantizandole asi unos
derechos a un sector de la poblacién colombiana: las comu-
nidades negras del Pacifico. Esto refrendaria la vocacién de-
mocratica del Estado y su disposicion a fortalecer el proceso
de construccién de un actor politico con quien interactuar a
partir de su reconocimiento como grupo €tnico.

Para las organizaciones negras se trataba de continuar en
la conquista de un espacio de reconocimiento que se habia
iniciado con el AT35 pero que debia ir mucho mas alla. De
los derechos territoriales, econdémicos, sociales y culturales
para las poblaciones negras del Pacifico habia que trascen-
der hacia la reivindicacién del conjunto de las poblaciones
negras colombianas, tratandose de acercar a una simetria con
respecto a lo logrado por los indigenas.

Los representantes de las organizaciones se apoyaban para
sus propositos en unas coincidencias iniciales con el gobier-
no (el espiritu general de la Constitucién, el reconocimiento
de la etnicidad de las comunidades negras del Pacifico). Sin
embargo, la debilidad organizativa y una fragil capacidad de
movilizacién social de las organizaciones les generaba una
correlacion de fuerzas desfavorable. Lo fundamental se juga-
ria en la mesa de trabajo de la Comisién Especial, sin contar
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con un apoyo importante de movilizacién y presion al gobier-
no desde el exterior de las negociaciones.

A nivel operativo se funciond en una comisién plenaria,
se cre6 una subcomisiéon para asuntos operativos y financie-
ros y tres subcomisiones que tratarian de forma especifica los
aspectos centrales que deberia contener la ley: territorio y
recursos naturales, 1dentidad cultural, desarrollo econémico
y social. Las comisiones consultivas regionales debian orga-
nizar los talleres en que se produciria la retroalimentacién de
informacién y propuestas entre las comunidades y sus repre-
sentantes en la Comision Especial.

Las comunidades negras en la

Comision Especial

Reflejo del boom organizativo que desperto el proceso luego
de obtenido el AT55 ya existian al momento de conformar las
consultivas departamentales 30 organizaciones de poblaciones
negras en el Pacifico vinculadas con el proceso. Algunas de
ellas surgieron antes de iniciada la dinimica constitucional
pero no se reivindicaban como étnicas. Otras surgen como
producto de la coyuntura. El nimero de organizaciones que
se fueron vinculando a las consultivas departamentales con-
tinu6 en aumento durante el trabajo de la Comisién Especial

y los primeros afios posteriores a la adopcién de la ley.*

* Sin embargo el caracter de estas organizaciones sera cada vez mas disimil. En un
principio se trataba de organizaciones rurales vinculadas al area del Pacifico, lue-
go fueron apareciendo otras expresiones de poblaciones negras de los cascos urba-
nos y con perfiles reivindicativos variados pero con el cardcter comun de reivin-
dicarse como de “comunidades ncgras” (Agudelo, 1999). Peter Wade elabora una

lista de 98 organizaciones, para marzo de 1993, en todo el pais (Wade, 1993).
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La diferenciacién entre organizaciones que habia comen-
zado a evidenciarse desde el periodo preconstituyente conti-
nué afirméandose. El deslinde mas claro se daba entre las orga-
nizaciones del Choc6 de liderazgo campesino y fuerte asesoria
de la Iglesia (principalmente la ACIA) y de otro lado las del
resto del Pacifico lideradas por los activistas de Buenaventura
con formacién universitaria y un discurso politico mas elabo-
rado que se reflejé en el transcurso de los debates de la comi-
sion.” El movimiento Cimarrén habia sufrido un fuerte frac-
cionamiento luego de que su lider decidiera formar parte de
una lista de izquierda en las elecciones para la ANC. La mayor
parte de dirigentes y activistas de Cimarrén deciden vincular-
se a procesos organizativos integrados a la dinamica del AT55.

A pesar de los procesos diferentes de conformacién de las
organizaciones que formaban parte de la Comision Especial,
se logré mantener un nivel de coordinacién eficaz a la hora
de presentar propuestas globales sobre los aspectos que se
discutian.

En términos generales fueron siempre los representantes
de las organizaciones quienes tuvieron la iniciativa proposi-
tiva a lo largo del periodo de trabajo de la comision.

En un esfuerzo importante de concertacion y elaboracion
entre los representantes de las organizaciones, éstas presen-

tan primero un proyecto de reglamentacion de la comisién y

 Liste grupo de activistas y organizaciones conformarian luego la organizacion
nacional “Proceso de Comunidades Negras™ (Escobar, Pedrosa, 1996). Hay que
schialar sin cmbargo que csta diferencia en los liderazgos Chocd - campesinos
versus resto del Pacifico- -, intelectuales urbanos, no cra exacta; también se
encuentran algunas organizaciones del Choco con liderazgo de origen urbano
intelectual asi como en algunas zonas del resto del Pacifico sc cncontraban orga-

nizaciones con dirigencia campesina ¢ influencia notable de la Iglesia.
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posteriormente una propuesta de ley. Estos documentos se
convirtieron en el punto de partida para la discusion en la co-
mision y a partir de ellos se aprobaron, primero las normas
de-funcionamiento y finalmente el proyecto de ley que fue
llevado al Parlamento. En general la logica de negociacién
transcurrié asi: las organizaciones proponian siempre aspi-
rando a ganar terreno frente al punto de partida que repre-
sentaba el AT55 y en general el marco constitucional. La res-
puesta del gobierno apuntaba a ceriirse a lo ya planteado en
el AT55. Luego venia el proceso de discusiones en que las or-
ganizaciones volvian a tomar la iniciativa pero ajustandose
con realismo politico a las posibilidades que permitia la corre-
lacién de fuerzas. En términos generales, el resultado final
siempre fue una simbiosis entre la propuesta inicial de las or-
ganizaciones y los ajustes y restricciones del gobierno.

En cuanto a los representantes de los partidos politicos
tradicionales, durante el desarrollo del trabajo de la Comisidén
Especial se vera como su presencia no representd un elemen-
to opuesto a la posicion de los representantes de las organi-
zaclones negras. Si bien es cierto que la presencia de algunos
de estos politicos fue imperceptible, otros si tuvieron un papel
protagénico. Ellos apoyaron en general la posiciéon que asu-
mian las organizaciones pero su aporte fundamental lo cons-
tituyé el ser un puente con el Congreso u otras instancias del
Estado en la perspectiva de agilizar asuntos concernientes con
el trabajo de la comision. Este aspecto mostré su importan-
cia sobre todo en la fase final del proceso cuando el tiempo
apremiaba para alcanzar a presentar en el plazo debido el pro-
yecto elaborado en la comision para su discusion y aproba-
ci6n en el Parlamento. Algunos de estos politicos llegaron

incluso a elaborar proyectos de ley particulares pero finalmen-
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te se acogieron a respaldar la propuesta de las organizaciones
y el resultado final elaborado conjuntamente con el gobierno.
La gestion de los miembros del Parlamento que integraban la
comisién fue un factor que agiliz6 la discusiéon y aprobacién
del proyecto en el tiempo debido. En el Parlamento, segiin se
deduce de las actas de las sesiones del Senado y la Camara
en que se presentd el proyecto de ley, no hubo mayor discu-
si6n y fue aprobado en su integralidad con algunas modifi-

caciones de caracter formal.

Los actores del Estado en la Comision Especial.
A diferentes velocidades

Si para las organizaciones negras el trabajo de la comisién era
estratégico como escalén hacia la conquista de sus derechos y
el fortalecimiento organizativo, para el gobierno representa-
ba tan solo una pequefia parte de su proyecto de aplicacién
del mandato constitucional. Este criterio se expres) bien a la
hora de las determinaciones definitorias sobre los términos
del proyecto de ley. A lo largo del trabajo de la comision, el
comportamiento de los funcionarios del Estado mostré cier-
tas disparidades y niveles de compromiso, tanto de los fun-
cionarios individualmente como de las instituciones que re-
presentaban.

Por razones externas a la dinamica de la Comisién Espe-
cial, hubo tres cambios de viceministro de Gobierno (quien
presidia la comision) lo que ocasioné retardos en el desarrollo
del trabajo de la comision toda vez que por el citado funciona-
rio debian pasar todas las decisiones que se iban tomando en
las sesiones. La llegada de cada nuevo ministro significé siem-

pre un empalme y un cambio de estilo en la negociacién. Sin
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embargo los tres viceministros que pasan por la presidencia de
la comision reiteran la disposicion del Gobierno a cumplir con
su compromiso constitucional.

En cuanto a las demas instituciones presentes, el trabajo
del Instituto Colombiano de Antropologia que asumid la se-
cretaria técnica de la comision fue, en razdn de su funcion y
del interés del organismo en el tema tratado,? la institucién con
presencia mas regular a lo largo del periodo de sesiones. Las
demas instituciones tuvieron un comportamiento irregular
que en un principio se limité a la presentacién de las politicas
de cada organismo en relacién con el tema de trabajo de la
comision. So6lo después que las organizaciones van presentan-
do sus propuestas de forma reactiva los diferentes funciona-
rios comienzan a participar sobre todo en el trabajo de las
subcomisiones. Alli, en la discusién sobre asuntos puntuales del
contenido del proyecto de ley los funcionarios del Incora,
del Inderena y de Planeacién asumieron por momentos po-
siciones totalmente acordes con los planteamientos de las
organizaciones lo que posibilité la aceptaciéon de parte im-
portante de sus propuestas en el proyecto de ley (véase mas
adelante). Los funcionarios de estas instituciones estaban
famiharizados con el tratamiento de los temas de la comi-
sidn, pero frente a la problematica indigena y en general
identificados con ellas. Su posicién de favorecer la simetria
entre negros ¢ indios en materia de derechos se evidenci6 en

la discusion de algunos temas. Sin embargo esta “sintonia”

* Interés relativamente reciente pues hasta el momento el ICAN se habia ocupado

basicamente del estudio de la problematica indigena, como lo denunciaban con
vchemencia los pocos investigadores que hasta ese momento habian trabajado

con poblaciones negras como sujcto antropoldgico (Friedemann, Arocha, 1984).
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entre delegados del Estado y representantes de las organi-
zaciones tenia sus limites trazados por el AT55 que se eviden-
ciarian en el resultado final del proyecto de ley elaborado

por la comisién.
El Estado en lo local y regional: por fuera del proceso

Una constante a lo largo de todo el trabajo de la comisiéon fue-
ron las denuncias por parte de los representantes de las orga-
nizaciones de la absoluta indiferencia, cuando no la oposi-
cién abierta, de las autoridades departamentales y locales en
el desarrollo del trabajo de las consultivas. En efecto los go-
bernadores y alcaldes correspondientes a Jos departamentos
del Pacifico y algunas instituciones del orden regional, no aten-
dieron los llamados del Gobierno a través del ministerio de
gobierno y la secretaria de la comisién de participar y apoyar
las dindmicas que se debian desarrollar a nivel regional (el tra-
bajo de las consultivas, los talleres en los poblados del Paci-
fico, algunas ayudas financieras o de infraestructura para
movilizarse por los rios, entre otras). Para estas instancias, el
proceso que se estaba adelantando entre el gobierno nacio-
nal y unos sectores de las poblaciones negras del Pacifico no
tenia por qué comprometer sus intereses. Lo consideraban
como una dinamica ajena que no les competia. Se inicia asi
un divorcio entre la institucionalidad administrativa local y
departamental y la dindmica de reconocimiento de derechos
territoriales y culturales para la poblacién rural riberefia que
aun en el presente, ocho anos después de haber sido aproba-
da la ley concerniente y la implementacién de la misma, se ve
como uno de los vacios notables de este proceso. Esta actitud
se explica por una parte debido a que el gobierno nacional
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no implementé las medidas administrativas necesarias que
comprometieran a las autoridades e instituciones regionales
y locales limitdndose a simples orientaciones y recomenda-
ciones. De otra parte también expresa el impacto de las poli-
ticas de descentralizacién administrativa y politica que le otor-
gan a las autoridades regionales margenes de autonomia que
les permiten no seguir forzosamente las orientaciones del go-
bierno central.

Los asesores. El saber antropoldgico al servicio de la

elnicidad negra

En cuanto a la reivindicacion de una identidad cultural cen-
trada en la etnicidad, las organizaciones se reafirman en el
discurso que ya se habia presentado en la Asamblea Nacio-
nal Constituyente y en el que habian jugado un papel notable
como sustento teorico los antropélogos, tomando la ascen-
dencia africana como simbolo mayor de identidad, la conser-
vacion de practicas culturales propias que los diferenciaria de
otros grupos de poblacién y su asentamiento sobre territorios
ancestrales. En efecto, el antropélogo nombrado como miem-
bro asesor de la comision intervino siempre en las discusiones
en el sentido de sustentar desde su conocimiento cientifico de
las poblaciones negras la legitimidad de sus reivindicaciones
territoriales y culturales.

Pero en el seno de la subcomisién sobre identidad cultu-
ral y otros espacios de discusién propiciados por el ICAN, se
vio la complejidad de la definicién de la identidad cultural
negra que no se agota ni en el reflejo de la identidad indige-

.na ni en reducirla a la descendencia africana, a unos rasgos
culturales tradicionales o al asentamiento ancestral sobre un
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territorio. A pesar que son estos aspectos los que se han instru-
mentalizado politicamente como punto de partida para el re-
conocimiento de unos derechos, los debates de la subcomision
si contribuyeron a precisar el caracter fluido y heterogéneo de
los procesos de construccién de identidades que superan las
visiones rigidas y esencialistas de la cultura.”

El “Marco de referencia histérico-cultural para la ley so-
bre derechos étnicos de las comunidades negras en Colom-
bia”* que fue elaborado por dos antropélogos, sirvié como
parte de la “exposiciéon de motivos” del proyecto de ley que
se presenta al parlamento. Los conceptos de “Comunidad
negra”, “Ocupacién colectiva” y “Pricticas tradicionales de
produccién” que aparecen en la ley, también contaran con
el sustento teodrico aportado por el saber antropologico (Res-
trepo, 1998).

Pero la asesoria de los especialistas trasciende el marco
de lo antropolégico. En las distintas subcomisiones de traba-
jo se conto esporadicamente con la presencia de asesores del
movimiento indigena (abogados, economistas, sociélogos) quie-
nes aportaron luces sobre la aplicacion de la titulacion de te-
rritorios y los derechos econémicos sociales y culturales a par-
tir de la experiencia de los pueblos indigenas.

Algunos aspectos centrales de lo que estaba en juego

Entre los diversos aspectos que se discutieron en la Comi-
s16n Especial, presentamos cuatro ejemplos de la forma en

que la interacciéon Estado —organizaciones negras y los

® Para una discusién ampliﬁ sobre ¢l tema, ver Poutignat, Streiff-Fenart, 1995.
* Documento realizado por Jaime Arocha y Nina de Fricdemann (1993).
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demas actores que intervienen en este proceso se desplaza-
ba entre confluencia y contradiccién de intereses, concer-
tacion y rupturas, imposicion de correlaciéon de fuerzas y

conciliacion—.

Las finanzas. Algo mds que un pfoblema de dinero

Una de las dificultades para un funcionamiento mas agil de la
comision lo constituy6 el problema financiero. Este aspecto
aparentemente estaba resuelto segun el anuncio del presiden-
te de la Republica, quien en la instalacién de la comisiéon hablo
de una partida de cinco millones de délares para desarrollar
el trabajo de la comisién y llevar a cabo la ley. Sin embargo,
desde la primeéra reunién comenzaron las quejas de los re-
presentantes de las organizaciones pues las instituciones regio-
nales encargadas de otorgarles los recursos para movilizarse
no estaban cumpliendo con esta orientacion. Los comisiona-
dos denunciaban la actitud de parte de estos organismos que
les colocaban trabas burocraticas para bloquear el acceso a los
recursos. Los rubros basicos eran los gastos de los represen-
tantes para movilizarse a las reuniones de la comisiéon y la
elaboracién de talleres a nivel de los rios y regionalmente por
departamentos. Los mecahismos para obtener los recursos de
funcionamiento se fueron afinando gradualmente pero en
los primeros meses constituyeron un factor perturbador del
funcionamiento de la comisién.

La debilidad de las estructuras organizativas de las po-
blaciones negras y la falta de otros apoyos én infraestructura
que les permitiera lograr cierto nivel de autonomia frente al
gobierno comenzaron a ser una de las caracteristicas que ha
marcado el desarrollo del movimiento social de poblacio-

nes negras. Como las organizaciones desarrollaban simulta-
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neamente las tareas de la Comision Especial ~—referente a la
elaboracion de la ley— vy el fortalecimiento del proceso organi-
zativo, a partr de los recursos gubernamentales, esta situacion
fue generando una dinamica entre los representantes de las
organizaciones y las bases de una gran dependencia de los re-
cursos del Estado. Estos niveles de dependencia econémica
seran un factor que limitara también la dinamica politica en
la medida que se convierten los recursos del Estado en un
medio que determina la capacidad de movilizacién de la orga-
nizacion. Si el Estado no da mas recursos el movimiento se
debilita y en algunos casos desaparece. Sin los recursos del
Estado hubiese sido muy dificil generar el proceso de movili-
zacion con que despegé la dinamica de construccién del mo-
vimiento negro en esta etapa. Sin embargo, esta situacion de
dependencia financiera genera un efecto perverso en térmi-
nos de la limitacién de la autonomia politica de dichos movi-
mientos. De otra parte se genera una competencia por dichos
recursos econémicos que provocara mas fraccionamientos
entre las organizaciones. La caza a los contratos con el Esta-
do o las partidas y los viaticos se convierten en un elemento
en el que las organizaciones invierten una parte significativa
de su tiempo y lo que debia ser considerado como un medio
deviene para algunas organizaciones un fin en si mismo. Se
presentan ademas los problemas de malos manejos de los
fondos producto de la inexperiencia o de derivas de corrup-
ci6én en algunos casos, con las implicaciones en pérdida de
legitimidad de los lideres y las organizaciones frente a la
poblacién.”

"' Sobre cste aspecto véase para cl caso del Cauca (Agudclo, 1998) y para Narifio
(Hoffmann, 1998).
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Lo ambiental: en la mira de todos

La tematica de lo ambiental aparece de manera recurrente
en el trabajo de la Comisién Especial. El discurso ambienta-
lista sobre la proteccién de la naturaleza, la biodiversidad y
el desarrollo sostenible es instrumentalizado tanto por el Es-
tado como por las organizaciones de poblaciones negras. El
hecho de que justamente sea en una regién estratégica des-
de el punto de vista de lo ambiental donde estan ubicadas
las poblaciones negras que inician el proceso de reivindica-
c16n de derechos territoriales representa una confluencia de
factores que marcaran este proceso. Aunque la region fue
mirada primero por el Estado como punto de conexién con
la cuenca del Pacifico en una perspectiva de megaproyectos
de infraestructura y una logica econdmica de tipo neoliberal,
la fuerza que adquiere el discurso ambiental y el hecho de
ser el Pacifico una de las regiones con mayor biodiversidad
del planeta hicieron que la dinamica del Estado frente a la
regiéon cambiara de énfasis. El surgimiento de los procesos
organizativos de poblaciones negras e indigenas en la region
también es un elemento al cual el Estado se debe adaptar en
la formulacion de sus politicas (Escobar, Pedrosa, 1996: 13-
28, 353-360).

Ya habiamos visto como uno de los argumentos de las or-
ganizaciones durante la ANC y en el periodo preconstituyen-
te fue su caracter de protectores de la naturaleza a través de
sus “practicas tradicionales de produccién” en los territorios
que han habitado. Esta es una razén mas para obtener el con-
trol de los mismos en condiciones de autonomia.

En cuanto a la Comision Especial, es de entrada el presi-

dente quien introduce lo ambiental en su discurso de insta-
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lacién. Luego seran los representantes de las organizaciones
quienes lo utilizaran recurrentemente. En la presentacion de
los delegados del Inderena y del DNP, éstos plantean que la
intervencion de dichos organismos se enmarca en articular los
derechos que adquieran las poblaciones negras con la estra-
tegia de conservacion de los recursos naturales que el Estado
desarrolla. En desarrollo de los articulos constitucionales sobre
proteccion del medio ambiente, el gobierno impulsa la crea-
cién de un ministerio especifico que atendera las tareas que
hasta el momento venian siendo asumidas de manera dis-
persa por varias instituciones del Estado. El ministerio del
Medio Ambiente es creado mediante la ley 99 de 1993. Una
de sus funciones prioritanas sera ocuparse de la politica am-
biental del Pacifico. Bajo la direccién del ministerio y finan-
ciado por la GEF (Fondo Mundial del Medio Ambiente)* y el
gobierno suizo, surge también el Proyecto Biopacifico para
impulsar el uso sostenible de la biodiversidad de la regién.
El ministerio en general y el proyecto Biopacifico jugaron un
papel protagoénico en la realizaciéon de la ley de Comunida-
des Negras.

En el discurso de las organizaciones negras, el caracter de
defensores del medio ambiente es esgrimido para sustentar
sus derechos y al tiempo denunciar que justamente los agre-
sores de las poblaciones del Pacifico que han atacado el equi-
librio ambiental de la regi6n son los mismos que les arrebatan
el territorio por carecer de las garantias institucionales para
preservar su propiedad y continuar conservando la natura-
leza. El easo mas paradigmatico es el de las companias ma-

dereras en la regioén del Choco quienes apoyadas en los per-

“ Financiado por ¢! Banco Mundial.
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misos de explotacion forestal otorgados por el gobierno han
ido gradualmente reduciendo el espacio de habitat tradicio-
nal de los pobladores. Recordemos que el origen de la ACIA
y en’buena medida de todo el proceso que estamos estudian-
do tiene su razén de ser en la lucha de los campesinos negros

contra las compafias madereras.

Construyendo la ley en medio de un confliclo de inlereses

inlernos y exlernos a la comision

Uno de los aspectos del trabajo de la comision era la resolu-
cién de conflictos relacionados con el tema de discusion, que
se presentaran durante el trabajo de la misma. Los represen-
tantes de las organizaciones denuncian la renovacién del per-
miso de explotacion maderera lamado “Balsa II” que estaba
a punto de ser otorgado por el organismo-estatal Codechocé
(Corporacion para el Desarrollo del Chocé) institucién que
dependia del Inderena, por lo tanto encargada de atender
asuntos referentes a recursos naturales a nivel departamental.
Las organizaciones exigen la no prolongacién del permiso y
de paso suspender otras formas de explotaciéon de recursos
naturales en las zonas del Pacifico susceptibles de ser titula-
das posteriormente para las comunidades negras. El gobierno
argumentd que habia una serie de dindmicas en curso en la
region pacifica que no se podian parar esperando a la apro-
bacién de la ley sobre derechos territoriales .y que sobre la
region interactuaban otros actores e intereses que el Estado
tenia que considerar antes de tomar una decisién. Si bien es
cierto que el gobierno emprendié una serie de consultas y ne-
gociaciones tratando de encontrar una férmula para atender
a la exigencia de las organizaciones, el resultado fue que la

presién de la compaiiia maderera y otros actores regionales

311



Carlos Efrén Agudelo

favorables a la continuacién de la explotacion forestal (Code-
chocé, el sindicato de trabajadores de la empresa maderera)
fue mas fuerte que la posicién asumida por las organizacio-
nes en la comisiéon. Aunque no se suspende la prolongacion del
permiso maderero, si se le agregan ciertos condicionamien-
tos producto de la posicién asumida por las organizaciones,
las cuales habian planteado un retiro de sus representantes de
la comisién como forma de presién ante la actitud guberna-
mental que sefialaban como “falta de voluntad politica” de
avanzar hacia el otorgamiento de derechos para las comu-
nidades negras. Finalmente la tensién desciende, las organi-
zaciones continlian su trabajo en la comision conscientes de
que su prioridad es ganar lo que mas sea posible en materia
de derechos a través de la ley pero sin olvidar que hay una
correlacion de fuerzas desfavorable que condiciona sus posi-
bilidades en la negociacion. Siendo el caso de “Balsa II” el de
mas repercusion, no fue el inico que se presenta durante las
sesiones de la comision con resultados similares. La denun-
cia de las organizaciones podia incidir colateralmente pero
rara vez llegaba a lograr revertir una determinaciéon que el
Estado y otros actores mas fuertes definian en otros escena-
rios por fuera de la comisién.

La cobertura de la ley. Entre el Pacifico y el pais

Ala insistencia de las organizaciones sobre la extension de la
cobertura de la ley a nivel nacional se sumé como consecuen-
cia la peticién de nombrar comisiones consultivas de otras
regiones diferentes al Pacifico. Tanto el AT55 como el regla-
mento aprobado para el funcionamiento de la comision plan-
teaban la extension a las zonas de condiciones “similares”. A

la comisién llegaron solicitudes de crear comisiones consul-
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tivas en la costa Caribe, en los departamentos de Antioquia,
Risaralda, Meta, e incluso en Bogota. En algunos casos estas
solicitudes se apoyaban efectivamente en una similitud de si-
tuacion a la del Pacifico, es decir grupos de poblaciones negras
rurales nberenas (las regiones del Pacifico correspondiente a
los departamentos de Antioquia y Risaralda), en otros se.tra-
taba de presencia de poblaciones negras pero en condiciones
de poblamiento diferentes a las del Pacifico rural, incluso de
poblaciones negras urbanas como en el caso de Bogota. Para
estas organizaciones negras era legitima su participacién
en la comision desde su perspectiva de extender los dere-
chos constitucionales al conjunto de las poblaciones negras
del pais considerada por ellos como incluidas dentro del “gru-
po étnico negro”. Para el gobierno, atenido a los términos
del AT55, la situacidn era distinta. Finalmente transcurre el
tiempo de trabajo de la comision y a pesar de las reiteradas
peticiones de las organizaciones al interior de la comision
y de las otras regiones que solicitaban su inclusiéon esto no
fue posible.

El gobierno no negaba la existencia de comunidades ne-
gras en otras regiones del pais y esto ya era una ganancia para
los representantes de organizaciones negras en la Comisién
Especial con respecto a lo planteado por el AT35, lo que no
aceptaba es que éstas llenaran las condiciones similares ne-
cesarias para beneficiarse de los derechos territoriales que
estableceria la ley. Si la via para el reconocimiento de una es-
pecificidad étnica negra se apoy6 en el modelo rural riberefio
del Pacifico y en una movilizacién social que sustento esta
reivindicacion, el lograr que dicho reconocimiento se extien-
da al conjunto de las poblaciones negras es menos evidente.
El proceso de construccion de una identidad étnica que se
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extiende por los rios del Pacifico y llega también a las ciuda-
des y otras regiones del pais tiene en su marca original un pun-
to de arranque que logra iniciar una dinamica en la que se
recrean la memoria y la historia pero comporta también una
limitante y es la de encasillar un proceso identitario en mar-
cos restringidos a lo rural en los cuales muchos sectores de po-
blaciones negras que habitan en contextos diferentes rurales

y urbanos, no encuadran bien.

La ley 70 de 1993. Entre logros y ambigiiedades

La Comision Especial funciondé hasta mayo de 1993, luego
de diez meses de trabajo. Entre mayo y junio fue tramitada el
proyecto de ley en el congreso de la Republica y finalmente en
agosto de ese mismo afio es firmada como “ley 70 de 1993”,
por el presidente, en acto publico en Quibdd, la capital del
departamento del Chocé. A pesar de las dificultades evoca-
das, la elaboraciéon de la ley 70 fue un ejercicio de politica
participativa en la que el Estado interactu6é con una expre-
sién de la sociedad que en el transcurso del proceso mismo
de confrontacién —concertacién dio un salto significativo en
su dinamica de construccidén como actor politico—.

El eje principal de la ley lo constituyen los derechos terri-
toriales colectivos para “las comunidades negras” del Pacifico
y zonas similares baldias, rurales y riberefias y que ejerzan
“practicas tradicionales de produccién”. Hasta aqui hay co-
rrespondencia con lo orientado por el AT55. Pero la ley in-
cluye también el “proposito de establecer mecanismos para
la proteccion de la identidad cultural y de los derechos de las

comunidades negras de Colombia como grupo étnico, y el

314



Nuevos actores sociales y relegitimacion del Estado

fomento de su desarrollo econémico y social...”. A partir de
una definicién restrictiva de “comunidad negra”, se logra, sin
embargo, incluir a las poblaciones negras nacionales. En este
aspecto consideramos que la ley va mas alld de lo proyectado
inicialmente por el gobierno aunque el problema siga sien-
do, para las organizaciones, el lograr que cada vez mas colom-
bianos negros se identifiquen politicamente como miembros
de las “comunidades negras”.

Se introducen los conceptos sobre “Comunidad negra”,
“Ocupacidn colectiva” y “Practicas tradicionales de produc-
cién” como los modelos de referencia para el reconocimiento
de derechos territoriales (véase tabla). Se definen los mecanis-
mos mediante los cuales se otorgara el reconocimiento del
derecho a la propiedad colectiva. De particular importancia
es la creacion de una nueva figura administrativa llamada
“consejo comunitario”. La conformacién de estos consejos re-
presenta un requisito imprescindible para acceder al titulo
de propiedad colectivo. Los consejos comunitarios se consti-
tuyen en las instancias de gestion administrativa de los terri-
torios colectivos. Al otorgarle la ley la funcién de “limitar y
asignar areas al interior de las tierras adjudicadas; velar por

Comunidad negra: Es el conjunto de familias de ascendencia afrocolombiana que
poseen una cultura propia, comparten una historia y tienen sus propias tradi-
ciones y costumbres dentro de la relacién campo poblado, que revelan y conser-
van conciencia de idenudad que las distinguen de otros grupos étnicos.

Ocupacién colectiva: Es el asentamiento histdrico y ancestral de comunidades
ncgras cn tierras para su uso colectivo, que constituyen su habitat, y sobre las
cuales desarrollan en la actualidad sus practicas tradicionales de produccion.

Prdcticas tradicionales de produccién: Son las actividades y técnicas agricolas,
mineras, de extraccidn forestal, pecuarias, de caza, pesca y recoleccién de pro-
ductos naturales en general, que han utilizado consuetudinariamente las
comunidades negras para garantizar la conservacion de la vida y el desarrollo
autosustentable.
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la conservacién y proteccion de los derechos de propiedad
colectiva, la preservacién de la identidad cultural, el aprove-
chamiento y la conservacién de los recursos naturales. Esco-
ger al representante legal de la respectiva comunidad en cuan-
to persona juridica, y hacer de amigables componedores en
los conflictos internos factible de conciliacién”. Estas funcio-
nes asignadas por la ley, si bien estin lejos aun de representar
la gestién auténoma que las organizaciones negras reivindi-
caban —inspiradas en el modelo indigena—, si representa un
punto de partida a través del cual, se intentara seguir cons-
truyendo un espacio politico y de poder propio y legitimado
por la institucionalidad. Pero, ni la ley ni la reglamentacién
posterior sobre el funcionamiento de los consejos comunita-
rios estableci6 el tipo de relacién que tendria esta forma de
“autoridad comunitaria” con la institucionalidad tradicional
del municipio en el que se ubican estos territorios colectivos
(alcaldia municipal, concejo). Los territorios colectivos de co-
munidades negras no contaban con la autonomia que si ha-
bian obtenido de manera explicita los resguardos indigenas.
Sin embargo la ausencia de orientaciones que definieran esta
relacion seria utilizada por las organizaciones negras para in-
tentar construir esa autonomia que no habian alcanzado en la
negociacion de la ley.

La ley parte del supuesto de que las comunidades negras
beneficiarias ejercen unas “practicas tradicionales de produc-
ci6n” que garantizan la preservacion de la naturaleza. Son va-
rias las anotaciones a lo largo del texto de la ley que reafirman
el compromiso que deben mantener estas poblaciones en un
manejo de los recursos naturales consecuente con el desarro-
llo sustentable y la proteccion de la biodiversidad. También
se enuncian medidas para preservar los recursos y el medio
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ambiente de la region de parte de actores externos a las comu-
nidades que desarrollen practicas de explotacién y manejo no
sustentable o antiecolégico. Hay que decir sin embargo que la
figura de las “practicas tradicionales de produccion” fue una
especie de “tipo ideal” que elaboran las organizaciones negras
y sus asesores para apuntalar la exigencia de sus derechos te-
rritoriales. Pero en la realidad este modelo es mas la excep-
ci6n que la regla. El Pacifico es una regién en crisis ambiental
por el desarrollo de practicas de explotacién de los recursos
naturales promovidas principalmente por agentes del capital
como las compaiiias madereras, la mineria industrial, las pal-
micultoras o camaroneras. A las dindmicas extractivas macro se
agregan, como consecuencia pero también debido a procesos
de modernizacién cultural, las practicas de produccion de bue-
na parte de las poblaciones negras del Pacifico, que estan lejos
de ser “sustentables”. En cuanto a la “ocupacién colectiva”, si
bien es cierto que este concepto se apoya en la realidad de for-
mas de uso del territorio y es una categoria politica de aproxi-
macién al modelo de resguardo, también representa una ge-
neralizacion. La ley no le da la suficiente importancia a las
formas de apropiacién individual que también se implementan
en la regi6én. Esta imprecision causara problemas y malenten-
didos en el proceso de titulacion (Hoffmann, 1998; Villa, 1998).

En lo que respecta a reivindicaciones del conjunto de po-
blaciones negras del pais la ley plantea una serie de medidas
para la proteccién de los derechos y la identidad cultural y pa-
ra impulsar el desarrollo econémico y social. La identidad
cultural se vincula en la ley a los procesos educativos en tér-
minos de normas que conciernen la totalidad del sistema edu-
cativo nacional (cambios en los contenidos de los programas
que incluyan la historia y la cultura de las comunidades ne-
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gras colombianas) y también medidas especificas hacia las co-
munidades como el impulso de programas de etnoeducaciéon
dirigido a las poblaciones negras. Asimismo, se incluyen ayu-
das para estimular un mayor acceso de las poblaciones negras
a la educacion especialmente a la formacién superior median-
te un programa de becas.

En materia de desarrollo, la ley establece que el Estado ga-
rantizara para las comunidades negras “el derecho a desarro-
llarse econdmica y socialmente atendiendo a los elementos de
su cultura auténoma”. Se crean los espacios para que represen-
tantes de las comunidades participen en las instancias estata-
les de planeacién nacional y regional. Se ordena la creacion
de una comisién que disefie un plan especifico de desarrollo
para poblaciones negras.

Como instancia de interlocucién colectiva con el Estado
y a manera de continuacién de la Comisién Especial se crea
una “Comisiéon Consultiva de Alto Nivel” y a nivel regional
continuarian funcionando las comisiones consultivas depar-
tamentales existentes y se agilizaria el tramite para la crea-
ci6én de otras nuevas.

Finalmente en materia de derechos politicos aparece la
circunscripcién especial para elegir a la Camara de Repre-
sentantes dos miembros de las comunidades negras.” La ley
también determina la creacién de la “Divisién de asuntos para
las comunidades negras” como una dependencia del minis-
terio de Gobierno.

“ En 1994 se eligen dos representantes a la Camara por la circunscripcion especial de
las comunidades negras. Por razones juridicas y politicas esta circunscripcion
dcsaparece para las siguientes elccciones de Parlamento cn 1998 (Agudelo, 1999),
pero scra restablecida para los comicios parlamentarios del 2001.

N
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Estos aspectos de la ley, que conciernen a las poblaciones
negras de todo el pais, a pesar de que tienen como punto de
partida una visién estrecha y ruralizada y de las mismas, re-
presentan de todas maneras un paso en la direccién del reco-
nocimiento de sus derechos. Sin embargo, en casi todos sus
aspectos, quedaron en manos de las reglamentaciones poste-
riores y de las asignaciones presupuestales la posibilidad de
concretarse. Pasados casi diez afios desde la aprobacion de la
ley, buena parte de estos aspectos generales (no restringidos al
Pacifico), o no se han reglamentado, o su aplicacién no ha
generado los cambios planteados en términos de derechos y
reconocimiento de las reivindicaciones de esta franja de la
poblacién colombiana.

Con todo y los vacios o inconsistencias que pueda tener la
ley 70 tanto en matena de derechos territoriales para las comu-
nidades negras rurales del Pacifico (su eje central), como en
la consideracion de los demas derechos mas generales, ella
se convierte en una referencia que marca el futuro de estas
poblaciones y que les otorga una presencia institucional con
repercusiones en las dindmicas sociales y politicas de orden
nacional. La ruptura que implicé el reconocimiento de la di-
versidad cultural de la Nacién en la nueva Constitucion, tiene
en esta ley otro punto de anclaje para acercarse a las realidades
sociales, politicas y culturales que rebasan, la idea de la “Na-
ci6én mestiza” y reconocen su coexistencia con la diversidad

cultural.
Conclusiones

Si nos aproximamos a un balance para los dos actores cen-
trales de la dindmica que hemos estudiado, se puede decir que
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el Estado cumple en principio con sus propositos —desde su
optica—, de estimular el ejercicio de la democracia partici-
pativa contribuyendo a la consolidacion de un nuevo actor
social y politico, las “Comunidades negras”. Por la ubica-
c16n geoespacial priorizada (el Pacifico) y la reivindicaciéon
étnica de estas poblaciones, el Estado apuntala simultanea-
mente en otros dos campos que refuerzan su legitimidad in-
terna e internacional. La proteccion de la naturaleza, la bio-
diversidad y el respeto a la diversidad cultural (el Pacifico
como territorio biodiverso poblado por grupos étnicos). Con
la participaciéon de un actor él contribuye a crear (el movi-
miento social de comunidades negras), de otros actores como
la Iglesia, algunas ONG, el movimiento indigena, sectores
de los partidos politicos, instituciones internacionales, entre
otros, el Estado logra crear un escenario de recomposicién
de lo politico, en tanto que espacio para el ejercicio demo-
cratico de participacion.

Si bien es cierto que en términos globales para el Estado
resulté fructifera su politica, hay que senalar, sin embargo,
que, a través de la actuacién de los diferentes componentes
del Estado que participan en este proceso (instituciones, auto-
ridades regionales, locales, funcionarios individuales), se pu-
dieron observar niveles de fragmentacién, expresados en la
falta de coherencia que por momentos se evidencié entre
politicas de Estado a nivel local, regional e interinstitucional
e incluso entre funcionarios de una misma institucién y que
se convirtieron en obstaculos para un avance mas fluido de las
interacciones o el logro de sus intereses en el proceso.

Para las organizaciones negras el balance es mas comple-
jo de establecer. El movimiento social de comunidades negras

se compone de multiples fracciones con intereses politicos
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diversos, aunque durante el desarrollo del trabajo de la Co-
misién Especial hayan logrado acuerdos basicos que les per-
mitieron una interlocuciéon con el Estado en términos mas fa-
vorables. Algunos sectores del movimiento lograron un mayor
grado de desarrollo que otros. Organizaciones como la ACIA
en el Choco contintian su proceso de consolidacién. En los
departamentos del sur (Valle, Cauca y Narifio) lo que sera el
futuro PCN (Proceso de Comunidades Negras) afirma su in-
fluencia. En cuanto a “Cimarrén” ya vimos que su margina-
c16n del proceso le ocasion6 la pérdida de la mayoria-de sus
activistas quienes se articularon a otras organizaciones par-
ticipantes en la Comision Especial.

Pero uno de los factores mas problematicos que debe en-
frentar el movimiento social de poblaciones negras es la espe-
cie de dependencia econdémica del Estado que se da durante la
etapa de la Comisién Especial. En esta etapa del proceso se
va a limitar su autonomia y capacidad de movilizacién que
queda en algunos casos supeditada a los subsidios estatales.
Por otro lado, la competencia por el acceso a los recursos
del Estado se convirtié en un importante factor de division del
movimiento. Esta situacion contrasta con el inicio del proce-
so, durante y luego de la ANC;, antes de iniciarse el trabajo de
la Comision Especial, cuando la movilizacion de los activis-
tas y sobre todo de las poblaciones de los rios que se empie-
zan a organizar, a pesar del apoyo puntual de la Iglesia y
algunas ONG, depende también de sus propios esfuerzos.

En términos generales, los logros de las organizaciones del
Choc6 en los anos ochenta y luego el AT55 fueron un estimu-
lante poderoso para las poblaciones de los rios de toda la re-
gion a los que lograba llegar el mensaje a través de los acti-
vistas comprometidos en el proceso de difusién de las nuevas
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condiciones politicas generadas por la Constitucién. Por pri-
mera vez las poblaciones negras colombianas (del Pacifico
rural) eran sujeto de derechos y reconocimiento especificos.
En general el factor que motivé el despegue de esta gran mo-
vilizacién en los rios del Pacifico tenia que ver, de parte de
las poblaciones, con la posibilidad de acceder a beneficios
concretos (la propiedad de la tierra) articulados a un proceso
de afirmacién identitaria, es decir al hecho de reconocerse y
ser reconocido positivamente ante la sociedad mayor frente
ala cual siempre se habia considerado como inferior. El auto-
rreconocimiento de su “identidad cultural” devino un prerre-
quisito para obtener sus derechos territoriales tal como el mo-
delo chocoano (ACIA) y el indigena lo habian sefialado.

La identidad cultural que se construye como discurso
explicito durante el proceso organizativo se apoyd en varios
elementos. De una parte los aportes de las propias poblacio-
nes basicamente a través de la tradicién oral en las que éstas
expresan elementos de su historia y de su cotidianidad trans-
mitidos y creados en forma de relatos y décimas. También
estan las practicas culturales cotidianas como la musica, expre-
siones magico-religiosas y formas de sociabilidad particular.
Algunos intelectuales del Pacifico y otros estudiosos han lle-
vado a través de investigaciones una sistematizacién de estas
tradiciones. Estos estudios se convirtieron en punto de referen-
cia de las organizaciones negras y los asesores que dinamiza-
ron el proceso. En algunos casos se trat6é de una induccién ha-
cia manifestaciones culturales de las cuales las poblaciones
no tenian ni memoria colectiva ni menos una reivindicacién
actual, pero que formaban parte de una “identidad negra
genérica” sistematizada por algunos estudiosos (Hoffmann,

2000).
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La instrumentalizacién politica de esta identidad si bien
podia ser mas o menos representativa de los pobladores negros
de la regién rural pacifica, se quedaba corta para expresar
el cardcter dindmico y flexible que caracterizan las formas de
identificacién de las poblaciones negras colombianas en su
conjunto, sometidas a multiples procesos de hibridacién cul-
tural que generan un abanico de autorepresentaciones dife-
rentes. En un primer momento la etnicizaciéon del negro tuvo
que hacer énfasis en la matriz de los origenes de su implan-
tacion en Colombia y el proceso mayoritario de poblamiento
que caracteriz6 estas poblaciones en la regién pacifica. Pero,
si de lo que se trata es de definir de la identificaeion de estas
poblaciones, habra que superar dicho punto de partida ini-
cial e indagar sobre los diferentes caminos que ha recorrido
y seguira recorriendo la construccion de, ya no la identidad
sino, las identidades negras en Colombia. Esto no quiere decir
que se renuncie a las posibilidades de establecer categorias de
identidad genérica en la que se puedan encontrar las pobla-
ciones negras colombianas en general y que pueden incluso
extenderse a escalas mayores (los negros de América latina,
los de todo el continente americano, los negros del mundo
occidental o hasta todos los negros del mundo). Es posible la
apropiacion de una historia comun que se origina en el dra-
ma del esclavismo y/o el reconocimiento del sesgo racista
presente en las relaciones sociales a escala global. Estos pue-
den ser herramientas de cohesion politica que posibiliten la
convergencia de diversos sectores de poblaciones negras a

nivel nacional, continental o mundial.* Pero las identidades
* La Conferencia Mundial Contra el Racismo promovida por la oNU, realizada en

Sudafrica en septiembre de 2001, es un espacio cn el que confluyeron movimien-

tos negros a escala mundial.
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genéricas no pueden negar las especificidades de contextos
histéricos, ni no tener en cuenta que la identidad étnica es sélo
una de las facetas de las multiples identidades que asumen
los individuos y los grupos. Las identificaciones de clase o ca-
tegorias socioeconomicas, de género, de generacion, de acti-
vidad profesional, entre otras, son también un componente
a tener en cuenta cuando se proyecta una accion politica.”

Parte de las dificultades para hacer de la identidad étnica
un motor de organizacién que involucre sino al conjunto, si
a una parte significativa de las poblaciones negras colombia-
nas tienen su explicacién justamente en que a diferencia del
caso de los indigenas, aqui nos encontramos frente a unas po-
blaciones de mayor diversidad y complejidad en cuanto a sus
formas de inscribirse en el contexto de las sociedades contem-
poraneas, producto de procesos historicos diferentes. La ambi-
gliedad entre discriminacion racial e integracién ciudadana
en que han vivido las poblaciones negras, tampoco facilita la
construccion politica de un actor social y politico étnico que
involucre porciones mas significativas de estas poblaciones a
partir de sus reivindicaciones.

Con todo y las limitaciones anotadas del movimiento so-
cial de Comunidades negras, éste ocupa un espacio visible en
el escenario politico nacional. La interaccién con el Estado
no ha sido el tnico aspecto, pero si es un factor central en la
construccién e institucionalizacién del movimiento. Las pre-
siones de orden global y nacional por la relegitimaciéon del Es-
tado de Derecho a partir de la implementacién de formas de

* Gilroy (1993, citado por Wade, 1997) hace una critica al afrocentrismo del movi-
miento negro estadounidensc afirmando que apoyarse tan solo en ese aspecto de
la identidad da una base precaria para proyectar una accion politica entre las

poblacioncs negras.
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participacién de la sociedad civil, del respeto a la diversidad
se tradujeron en el texto constitucional de 1991. El proceso de
movilizacién de organizaciones negras con reivindicaciones
territoriales y culturales se inscribié en este contexto favorable.
Las ambigiiedades del proceso son légicos avatares de una
dinamica politica compleja que ha seguido su curso, pero que
quedo6 marcada por la experiencia de interaccién politica en

la que nos hemos detenido.
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