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Introduccion

Esta investigacion descansa sobre un interrogante medular: ¢hasta qué punto la Ley
70 de 1993, se puede interpretar como un triunfo histérico que por las particularidades del
contexto colombiano actual esta en el peligro de diluirse? Para dar posibles respuestas, se
establecerd un diélogo interdisciplinar entre la filosofia, la historia, la antropologia y la
sociologia. Aqui la filosofial cumple un papel protagonico en la medida en que ciertos
aspectos de una de las teorias del reconocimiento de la actualidad, la de Axel Honneth,
permite interpretar un hecho concreto de la historia més reciente de Colombia en materia de
politica diferenciada?, a saber, la Ley 70 de 1993, también conocida como Ley de
comunidades negras®. En este sentido La Lucha por el reconocimiento. Por una gramatica
moral de los conflictos sociales y otros escritos de Honneth relacionados con el

reconocimiento, guiara la comprension de la literatura relacionada con la Ley 70.

Soy consciente del riesgo que corro de ser tildado de contradictorio por haber
criticado el peso del régimen epistémico de la colonialidad presente en academias
colombianas*, y ahora, en esta investigacion, acudir a un marco tedrico creado por un

hegeliano como Axel Honneth. Pienso, sin embargo, que una critica de este tipo

1 Cuando se habla de filosofia a lo largo de estas paginas, el término queda circunscrito a la reflexion ética —o
moral- y politica, partiendo del planteamiento aristotélico (Aristételes, 1988) de que la ética forma parte de la
politica.

2 Por politica diferenciada se entiende aquellas acciones afirmativas que un Estado toma como mecanismo de
intervencion a favor de minorias histéricamente marginadas. Segun Juan Carlos Velasco Arroyo (1998), estas
acciones surgieron como consecuencia de la presion ejercida por el movimiento de derechos civiles contra la
segregacion racial en los Estados Unidos de Norteamérica. En Colombia surgen a partir de la Constitucion
Politica de 1991, siendo la Ley 70 de 1993 una muestra de esta politica diferenciada.

3 Alo largo de esta investigacion las categorias de negro y afrodescendientes se presentan como sinénimo.

4 Esta critica se encuentra presente en La invencién del negro y el afro, trabajo de grado para acceder al titulo
de Magister en filosofia en el afio 2010.



malinterpretaria el discurso de denuncia de los efectos politicos del peso del régimen
epistémico de la colonialidad, pretendiendo proscribir cualquier propuesta interpretativa si

es de origen euro-nordo®-occidental.

Tomar en serio la localidad en la produccion epistémica no significa anular
cualquier didlogo con lo euro-nordo-occidental. Por el contrario, significa releer y repensar
las tradiciones académicas o corrientes filosoficas presentes en esas localidades. Si bien
muchas de estas —por ejemplo el evolucionismo positivista- han servido para posicionar lo
euro-nordo-occidental como centro de produccién de pensamiento y conocimiento, en
detrimento de lo africano, lo caribefio y lo latinoamericano que en ellas se presentan como
lugares de no produccion de conocimiento, como simples abastecedores de materia prima y
fuerza de trabajo; otras como el marxismo, la Escuela de Frankfurt y los Estudios
Culturales, para mencionar algunas, han sido muy criticas con las injusticias creadas por las
sociedades que emergieron de la modernidad y del sistema capitalista. Aunque estas
corrientes tienen sus limitaciones para abordar el andlisis de la realidad de los
afrodescendientes (Arboleda, 2016), pienso que desecharlas es algo “extremo”, sobre todo

tratandose de la propuesta de Axel Honneth concerniente al reconocimiento.

Como se vera a lo largo de este trabajo, Honnet ha sabido crear unos insumos
tedricos, que a mi modo de ver, son pertinentes para el analisis de la realidad de los
afrocolombianos. Insumos que seran abordados de manera detenida en el primer capitulo,
donde se analizaran algunos de los elementos constitutivos de la teoria del reconocimiento

de Honneth, como la ponderaciéon de lo comunitario; la formacion de la identidad; la

S El término nordo es un prefijo que hace referencia a la palabra nordomania, creada por el ensayista
uruguayo José Enrique Rodd, para describir la actitud de sobrevaloracion hacia la cultura anglosajona
predominante en Estados Unidos de Norteamérica.



valoracion positiva del conflicto social y la “patologia social”. El analisis de estos
elementos se hace con el objetivo de legitimar desde la reflexion filosofica la pertinencia de

una lectura ética de la Ley 70 de 1993.

En el segundo capitulo nos ocuparemos de los antecedentes de la Ley 70, de algunos
elementos de produccion epistémica representados en el marco legal de la Constitucion
Politica de 1886; junto con la produccion de ideas, debates y representaciones que se
convirtieron en las dimensiones desde donde se negd el reconocimiento por la via de la
invisibilidad; discursos que legitimaron el aniquilamiento cultural y la pérdida de territorios
ancestrales de indigenas y afrocolombianos. De igual forma, a través de las investigaciones
realizadas por Michael Taussig, Eduardo Restrepo, Jaime Arocha, Nina S. de Friedemann y
Santiago Arboleda, en este capitulo se presentara la naturaleza de la invisibilidad
epistémica padecida por los afrocolombianos y algunos conflictos sociales de invisibilidad
que han hecho parte de su realidad en el siglo XX. Se trata de conflictos sobre los que han

existido tensiones interpretativas dentro de la academia colombiana.

En el siguiente capitulo se presentan ejemplos de “grandes figuras” que, al decir de
Honneth, tienen el potencial de generar un cambio social en sintonia con una comunidad
ideal en busqueda de mejores espacios de reconocimiento. Estas “grandes figuras”, que
aqui son denominadas como “yo critico”, se constituyen en parte fundamental de los
conflictos sociales, en la medida en que plantean una tension ética y epistémica entre el
sujeto y su entorno social. A lo largo de este capitulo, me valdré de esta argumentacion
para analizar la “influencia” de tres grandes referentes académicos sobre el proceso que
llevé al surgimiento de la Ley 70 de 1993. Estos tres referentes son: Rogerio Velazquez,

Manuel Zapata Olivella y Nina S. de Friedemann; quienes desde sus producciones ademas



de encarnar un “yo critico”, posicionaron al sujeto afrocolombiano como un sujeto activo,
propositivo, que desde su diario vivir lucha por la construccion de una comunidad amplia

en términos de reconocimiento.

En el capitulo IV se analizara el surgimiento de la Ley 70 desde una perspectiva
ética, teniendo presente sus bondades en términos del debido reconocimiento hacia los
afrocolombianos. De la mano de los planteamientos de Honneth, la Ley 70 es interpretada
como una innovacion intelectual, como una operacion de idealizacién cuyo potencial de
realizacion estd en los impulsos de exigencias® relacionados con la realidad de los
afrocolombianos, impulsos que permitieron dibujar el croquis de una sociedad futura que,
en su realizacion, tendria el potencial de generar reformas vinculadas con el desarrollo

social en términos de un reconocimiento amplio.

En este capitulo se tiene presente la importancia de la Asamblea Nacional
Constituyente para la Constitucion Politica de 1991, como un acontecimiento que inaugurd
la década de los noventa en Colombia y posibilitd la “ilusién” de un triunfo de la lucha
organizada de los afrocolombianos. El articulo transitorio 55 de la Constitucion de 1991 se
avizoraba como un mecanismo apropiado para contrarrestar las injusticias cometidas por el
Estado Colombiano en temas como el racismo y la delimitacion de los territorios de los
resguardos indigenas en ausencia de las comunidades afrocolombianas, que en ciertos
casos, durante afios compartieron los mismos territorios. De igual forma, se muestra como

el articulo transitorio 55 se asumid con optimismo ante la accion depredadora de empresas

& También denominados por Honneth impulsos internos, impulsos de accién o exigencias del yo, reservas de
energia psiquicas que hacen parte de la dotacion de todo sujeto, permitiéndole analizar, exigir, confrontar las
normas convencionales, generando conflictos sociales como resultado de la busqueda de la ampliacion de
dichas normas (Honneth, 1997, pp. 102-103). Aunque en Honneth este término aparece asociado al desarrollo
de la identidad individual, en esta investigacion se considera que son elementos de gran importancia que
sirven para comprender el desarrollo de la identidad colectiva de los afrocolombianos.
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madereras y mineras —entre otras- que durante la década de los setenta y ochenta
despojaban a las comunidades afro de sus territorios ancestrales, territorios en los que

convivian con la naturaleza de manera pacifica.

El lector podra apreciar en este capitulo cuales son los impulsos de exigencias que
con la proclamacion de la Ley 70 se creia podrian ser satisfechos como parte constitutiva
de esa sociedad contrafactica caracterizada por su amplitud en términos de reconocimiento
y, estructurada sobre unos derechos especiales — a la propiedad colectiva, a la existencia de
los Consejos Comunitarios, a la Consulta Previa Libre e Informada, a la politica de
etnoeducacion, a la participacion politica- que interpretados a la luz de los planteamientos
de Honneth los podriamos considerar como parte de un potencial” normativo gestado desde
la experiencia de injusticia de los afrodescendientes; potencial con la capacidad de

contribuir a la ampliacion de la democracia colombiana.

Finalmente, en el capitulo V, se presentaran algunos de los factores que han
contribuido a que los afrocolombianos se desilusionen con el triunfo que significd alcanzar
la Ley 70, estos son: la naturaleza del ejercicio de la politica en Colombia y el conflicto
armado. Factores o para ser mas preciso, obstaculos, que desde la década de los noventa
han tenido como marco las politicas de apertura neoliberal adoptadas por el Estado

colombiano, con resultados nefastos para el desarrollo de esta ley.

En cuanto a la naturaleza del ejercicio de la politica en Colombia, se resalta como

este ejercicio en los afios de vigencia de la Ley 70 ha estado acompafiado de un

" Honneth al hablar de un concepto formal de eticidad, le atribuye un potencial transformador a la esfera
juridica, en las relaciones amorosas esta permite que el singular sea protegido de la violencia; en el caso de las
relaciones de solidaridad, esta permite que se establezcan los limites normativos “a los que debe subordinarse
de manera general la formacion de los horizontes de valor que sostienen la comunidad” (Honneth, 1997, pp.
213).
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comportamiento por parte de los gobiernos de turno caracterizado por utilizar la poblacion
afrocolombiana como un medio y no como un fin. Medio para obtener votos que permitan
ganar elecciones y para presentar planes de gobierno a primera vista sensibles con el
reconocimiento de los afrocolombianos. Sin embargo, una vez alcanzado el fin propuesto,
el desarrollo del ejercicio de la politica no ha cumplido las promesas de reconocimiento
hacia los afrocolombianos; el caso del Paro Civico desarrollado en Buenaventura entre los

dias 16 de mayo y 6 de junio de 2017, es uno de los tantos indicios de ello.

En cuanto al conflicto armado, se destaca como a partir de los afios noventa, los
afrocolombianos, progresiva y sistematicamente, empezaron a sentir con gran rigor, la
ferocidad de las consecuencias del mismo dentro de sus territorios tradicionales, territorios
donde vivian de manera pacifica y en armonia con la naturaleza, todo un hecho que se
suma a la larga historia de menosprecio padecida por ellos tras los siglos de racismos

esclavistas.

De igual forma, se enfatiza en que muchos de los territorios de titulacion colectiva
de las comunidades afrocolombianas estan ubicados en espacios apetecidos por empresas
nacionales y multinacionales para el desarrollo de megaproyectos. Sin embargo, lo
apetecido de estos territorios no se reduce al interés exclusivo de dichas empresas, también
esta el interés de los actores armados al margen de la ley, quienes ven en estos territorios
una ubicacion estratégica para el cultivo, procesamiento y trasporte de drogas de uso
ilicito. EI cruce de estos intereses, sumado a la particular forma como el Estado
colombiano expresa su responsabilidad hacia estos territorios y sus pobladores

afrocolombianos, hace que el conflicto armado esté alimentado por complejas
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contradicciones que superan cualquier mirada simplista que pretenda explicar la naturaleza

de este conflicto por la via unidireccional.

El capitulo se cierra planteando que los obstaculos al desenvolvimiento de la Ley
70 de 1993, hacen parte de una “patologia social ” generada por el modelo neoliberal que
desde la década de los noventa impera en Colombia en menoscabo de las posibilidades de
“buena vida” de los afrocolombianos. En este sentido, se busca hacer evidente, que el
surgimiento de la Ley 70 ha tenido un desarrollo en paralelo con un modo de vida que a la
luz de la ausencia del respeto por la diversidad y el bien comun, en tanto criterio de

valoracion antropoldgico, debe ser valorado como patoldgico.

De esta forma es como se encuentra organizada esta investigacion, con la
particularidad de no tener una conclusion general, en lugar de ello, al finalizar cada uno de
sus cinco capitulos, se ha elaborado una conclusién. Esta decision se debe a la necesidad
de “cerrar” las ideas de cada capitulo con la mayor proximidad posible, dando continuidad

y frescura a cada uno de los argumentos desarrollados en los respectivos capitulos.

La pertinencia de esta investigacion radica, en primer lugar, en que permite
establecer un dialogo entre la teoria del reconocimiento y uno de los hechos maés
significativos de la historia méas reciente de Colombia. Este didlogo entre filosofia y
presente historico muestra, la validez de hacer filosofia politica, pensar, hablar de justicia
teniendo presente el andlisis de la sociedad, los requisitos estructurales del contexto y

contrasta con cierta tendencia dentro de la filosofia politica actual®, que se caracteriza por

8 Una muestra de los pronunciamientos de quienes han hecho balance de la filosofia politica en Colombia,
reafirma esta particularidad del quehacer filosofico en nuestro pais, en este sentido se orientan las palabras de
Alberto Veron: “El canon filosofico que estudiamos desde hace varios siglos es el europeo. [...] Existe otro
aspecto problema: una prolongada separacion entre el mundo de la academia y el mundo social” (Veron,
2008, p. 11). De igual forma Jorge Aurelio Diaz, en una entrevista para el diario EI Heraldo el 14 de agosto de
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estar desdoblada del andlisis de la sociedad, lo cual le permite crear de manera racional,
abstracta, los principios normativos que dan legitimidad al orden social; todo un proceder
que lleva a filésofos como Honneth a hablar de “una teoria de la justicia alienada”
(Honneth, 1997), es decir, independiente de lo existente, cuyo representante méas destacado
estaria en un sistema de interpretacion politica como el liberalismo, encarnado en

Immanuel Kant.

Lo anterior nos permite situar la Ley 70 como parte del anélisis del contexto
colombiano, concibiéndola como una creacion juridica y ética que sirve de instancia para
mirar hasta qué punto la realizacién o insuficiencia de ciertos valores éticos, hacen parte de
la sociedad colombiana. Por lo anterior, la Constitucion de 1991 por su apertura hacia la
diversidad, y la Ley 70 de 1993 por su reconocimiento a los afrocolombianos como grupo
étnico, aparecen como acontecimientos histéricos que van perfilando el camino hacia una
sociedad justa, civilista, respetuosa de la diversidad, es decir, sensible al reconocimiento del

otro.

2016, sefiala: “todavia falta que la filosofia se vuelque mas hacia la sociedad”. En la filosofia politica esta
tendencia ha ido cambiando en las Ultimas décadas; algunos filésofos han decidido tener como objeto de
reflexion filosofica la realidad del contexto nacional en lo que concierne al tema de la violencia, un ejemplo
de ello fue Estanislao Zuleta (1998) en sus Gltimos tres afios de vida. Sin embargo, el cambio ha sido tan lento
gue en el 2003 el Grupo Praxis de la Universidad del Valle presenta una coleccion de ensayos bajo el titulo,
Los Fildsofos, la Politica y la Guerra, obra en la que se expresa: “Los filosofos, con la honrosa excepcion de
algunos pocos, parecen no haber encontrado un modo adecuado de insercién en esta tarea conjunta de
interpretar la realidad y proponer salidas viables. [...] una fuerte tradicion académica, mas bien erudita que
propositiva, cuando es interrogada sobre su aqui y su ahora, se entusiasma tanto con la exegesis de las obras
clasicas que olvida establecer puentes de didlogo con las ciencias humanas y sociales y con la opinién pablica
en general”. Para el 2009, Delfin Ignacio Grueso publica un articulo titulado Identidades étnicas, justicia y
politica transformativa, en el que con ciertas reservas se acerca al fendmeno de la etnizacién en Colombia,
considerando que los sectores humanos que se autodefinen como pertenecientes a una etnia, tienen como
comun denominador la apelacion al esencialismo, es decir “tratar de hacer descender la identidad colectiva de
una verdad bioldgica que genera rasgos culturales especificos, o de una matriz histérica que marca la
descendencia como una herencia comun que debe permanecer inalterada” (Grueso, 2009, p. 284-285). Un
recurso que si bien el autor considera que puede ser positivo en el momento de despegue del proceso de
colectivizacion, es regresivo en el momento de establecer alianzas politicas con otros colectivos y en cuanto a
encubrir formas de injusticias hacia algunos de sus miembros.
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Creo que la pertinencia de esta investigacion reside, en segundo lugar, en que se refiere
a un tema central tanto para el Estado como para aquellas organizaciones afro y sus
representantes, quienes tras el giro multiculturalista de la Constitucién Politica de 1991 y la
Ley 70 de 1993, han tenido que entrar en unos procesos de didlogo politico alrededor de los
territorios histéricamente habitados por los afrocolombianos. Por ello, es necesario aportar
a la comprension de este proceso de didlogo a partir de una lectura de la Ley 70 desde la
filosofia moral, ya que el espectro de interpretaciones acerca de esta Ley, ha estado
reducido a las interpretaciones provenientes de la historia, la antropologia y la sociologia,
“sin que” desde la filosofia se reflexione sobre este hecho®.

Los efectos de este reduccionismo han sido comprender la Ley 70 como reflejo de un
conflicto motivado meramente por cuestiones materiales como la lucha por la tierra y la
representacion politica. Interpretar la Ley 70 desde la filosofia moral, permite plantear el

conflicto subyacente en la Ley como un problema motivado por cuestiones éticas

9Si bien, en el articulo de Grueso (2009) se habla de la Ley 70 de 1993, este abordaje es una aproximacion
que el autor realiza en la tarea de tratar de alcanzar su objetivo principal de responder al interrogante: “;Como
pueden ciertos sectores sociales articulados en torno a identidades colectivas [...] potenciar sus esfuerzos a
través de alianzas estratégicas para, conjuntamente, remover practicas, y estructuras (basadas en el machismo,
la homofobia, el racismo o el etnocentrismo) que los mantienen en una situacion de subordinacién” (Grueso,
2009, p. 284). En la tarea de responder a este interrogante, la Ley 70 aparece como un ejemplo de procesos de
colectivizacién de la poblacidn negra por la via de la etnicidad, sobre el cual el autor dice afirmaciones un
poco desbordadas, por ejemplo: a) considerar que esta y los discursos de reivindicacion que se articulan a ella,
descansa en una postura esencialista “[...] que marca la descendencia con una herencia comun que debe
permanecer inalterada”; b) “comunidades indigenas y comunidades negras, fuertemente homogenizadas por la
auto-representacion etnicista, evidencia una limitacion: su relativa incapacidad para entender los problemas de
injusticia que afectan a otras identidades colectivas, especialmente las de género u orientacién sexuales”.
Afirmaciones como estas desconocen que las investigaciones que desde la ciencias sociales se han realizado
en torno a la matriz histérica-afrodescendiente-, surgieron con el fin de mostrar las continuidades y
discontinuidades culturales que han acompafiado el trasegar de la experiencia afrodiaspérica en Colombia.
Experiencia que no empieza de la nada sino que se nutrié de una menoria africana adaptada a las geografias
colombianas. Desconocer esta memoria es un acto de injusticia, pues implica desconocer la humanidad de los
africanos secuestrados y esclavizados, y a la vez, minar la autoestima de una parte de los colombianos que
mas alla de la lejania se siente vinculados con ese pasado, con una memoria que se adaptd, que dialog6 y
sigue dialogando con las otras experiencias, con el pasado y con el presente. En cuanto a la segunda
afirmacion, esta es sumamente desproporcionada, pues la relativa incapacidad para comprender las otras
identidades colectivas (género y orientacion sexual), es un rasgo de toda la sociedad colombiana en general,
en el que hay que seguir trabajando para mejorar.

15



relacionadas con el reconocimiento, de ahi la importancia de dialogar con la teoria de Axel

Honneth, la cual fue escogida por varias razones:

1. Por la profundidad con la que aborda el tema de la pertenencia a la comunidad.
Aqui esta aparece como un deseo de “fundirse” en el otro, de pertenecer a algo que
supere su existencia atomizada, de trazar lazos éticos en cuyos cauces y siempre en
comun se mueva la existencia. En la perspectiva de Honneth, el ser humano es un
ser portador de una sed de vinculo que logra saciar de manera progresiva por medio
del cultivo de diversas relaciones.

2. Por su amplio estudio sobre proceso de formacion de la identidad. Ademas de
querer vincularse, el ser humano, necesita diferenciarse, distinguirse, tener cierto
margen de autonomia que le permita forjar su identidad. Frente a este requerimiento
antropolégico Honneth brinda un sélido estudio que permite conocer los aspectos
psicoldgicos y sociales relacionados con el proceso de formacién de la identidad.
Ahora bien, pese a que pone un gran acento en la formacion de la identidad
individual a lo largo de la Lucha por el reconocimiento, no excluye el de las
identidades colectivas. Hay pasajes que permiten sostener esta interpretacion:

Los cambios sociales normativamente orientados son impulsados por las
luchas moralmente motivadas de grupos sociales, el intento colectivo de
proporcionar la implantacion de formas ampliadas de reconocimiento

reciproco institucional y cultural (Honneth, 1997, p. 115).

En tales situaciones histéricamente excepcionales, como representaron las

discusiones de los afios cincuenta y sesenta acerca de los derechos civiles de
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los negros en Estados Unidos, accede a la superficie de los hechos de la
significacion psiquica que el reconocimiento juridico tiene para el
autorrespeto de los colectivos excluidos; en las publicaciones acerca del
problema siempre se habla de que tolerar una inferioridad juridica debe
llevar a un sentimiento paralizante de verglenza social del que solo la

protesta activa y la resistencia pueden liberar (Honneth, 1997, p. 148).

[...] [L]as relaciones de las valoraciones sociales, en las sociedades
modernas, estdn sometidas a una lucha permanente, en la que los diferentes
grupos, con los medios simbdlicos de la fuerza, intentan alzar a objetivos
generales el valor de las capacidades ligadas a su modo de vida. Es verdad
que no es solo la fuerza de disposicion especifica de los grupos sobre los
medios simbolicos de violencia, sino también el clima dificilmente
influenciables de atenciones pubicas, lo que decide acerca del desenlace
solo transitoriamente estabilizado de tales luchas. Cuanto méas fuertemente
consiguen los movimientos sociales llamar la atencion de la opinion publica
sobre la significacién desdefiada de las cualidades y capacidades
colectivamente representada por ellos, tanto méas pronto existe para ellos la
oportunidad de elevar el valor social o la consideracion de sus miembros en

el seno de la sociedad (Honneth, pp. 155-156).

Pasajes como estos contradicen planteamientos como los de Mauro Basaure (2016),
para quien es un error asociar la teoria del reconocimiento de Honneth con la

cuestion cultural de la politica del reconocimiento de la diferencia o de la identidad
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colectiva multiculturalistal®, pues esta teoria esta fuertemente vinculada con el
reconocimiento de la identidad individual. Ellos nos permiten ver en los
planteamientos de Honneth cierta compatibilidad con los procesos de formacion de

la identidad la colectiva®?.

La forma como Honneth concibe los movimientos sociales y los colectivos
excluidos, deja la “puerta abierta” para considerar que es valido construir una
interpretacion de la Ley 70 de 1993 en los términos de su teoria'? del
reconocimiento, en la medida en que esta es fruto de una larga historia de protesta
activa y de resistencia protagonizada por los afrocolombianos ante problemas como

la desigualdad social, la inferioridad juridica y su consiguiente verglienza social.

Cada una de las complejas relaciones por las cuales, segin Honnet, los seres

humanos alcanzan o niegan el reconocimiento: relaciones amorosas, relaciones

10 Para Basaure (2016) es Charles Taylor (2001 y no Honneth (1997) quien se mueve dentro del paradigma de
la identidad cultural.

1 Las discusiones de los afios cincuenta y sesenta acerca de los derechos civiles de los afroamericanos en
Estados Unidos se dio dentro de un modelo de reconocimiento individualizado, en “contraste”, la Ley 70 de
1993 descansa en un modelo de reconocimiento colectivo. Dos modelos que expresan el desarrollo complejo
del pensamiento liberal, pues a mediados del siglo XX la interpelacion de los afroamericanos a la sociedad y
al Estado fue para que se asumiera de forma real el principio de igualdad general de derechos individuales a
todos los miembros de la sociedad, ya a finales del siglo XX, dentro del pensamiento liberal y sus politicas
(en paises como Colombia y Canada, entre otros) se da la tendencia de considerar que mecanismos como la
ciudadania, los derechos humanos han sido insuficientes para combatir las formas historicas de injusticia
padecidas por ciertos sectores poblacionales, por lo cual, desde el paradigma multiculturalista se plantea la
necesidad de otorgar unos derechos especiales de caracter colectivo a estos grupos. Si bien la teoria del
reconocimiento de Axel Honneth pareceria estar mas préxima al modelo de reconocimiento individualizado,
sin embargo, conceptos como colectivos excluidos (Honneth, 1997, p. 148) y movimientos sociales (Honneth,
1997, p. 156) —entre otros- al ser estudiados por Honneth en relacién con la inferioridad juridica, la lucha
social, la consideracion o valoracion social y sus repercusiones psicolégicas, dejan el camino abierto para una
interpretacion acorde con el objeto de esta investigacién.

12 En Reificacion. Un estudio en la teoria del reconocimiento, Honneth plantea que los seres humanos pueden
adoptar una postura de reificacion y reconocimiento frente a otras personas o grupos. Este planteamiento
presente en un texto diferente a La lucha por el reconocimiento, constituye otro argumento que legitima la
idea de ver en la propuesta de Honneth elementos que posibiliten una interpretacion del reconocimiento de
derechos colectivos.
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juridicas, relaciones de solidaridad; y su equivalente negativo, las diferentes formas
de menosprecio: maltrato fisico, la exclusion social, deshonra, atafien
ineludiblemente a los afrocolombianos y tenerlas en cuenta contribuye a

comprender su historia.

El estudio de estas complejas relaciones'®*de reconocimiento y sus equivalentes
negativos se ajusta al objetivo de nuestra investigacion, pues permite comprender el
proceso que ha llevado al surgimiento y posterior desarrollo de la Ley 70, como
parte de un conflicto de largo aliento en el que los afrocolombianos en la medida en
que luchan contra las formas de menosprecio,'*a su vez, se muestran como sujetos
activos, propositivos con la construccién de la sociedad colombiana.

Porque establece una relacion entre cambio social y lucha por el reconocimiento.
En Honneth existe una teoria del cambio social en la medida en que este es
impulsado por las exigencias de grupos sociales, de individuos que estan dispuesto a
entrar en conflicto con el fin de crear formas amplias de reconocimiento reciproco.
La solidez con la que aborda el tema del desprecio® por la via de la invisibilidad.
Honnet entiende la invisibilidad como el negativo del reconocimiento, como un
proceso activo en el que un ser humano se comporta respecto a otro como si este no
estuviera. La ilustra con la experiencia de invisibilidad sufrida por los

afrodescendientes y tomando como referente principal el libro de Ralph Ellison El

13 Esta investigacion descansa sobre el estudio de las relaciones de reconocimiento juridico y de valoracion
social, no se abordara de manera directa las relaciones de amor y amistad, sin embargo, de forma implicita se
reconoce que hace parte de las condiciones para la autorrealizacion de los afrocolombianos.

14 En Honneth el menosprecio aparece como un tema que ni Hegel ni Mead desarrollaron, en sintesis, es
definido como aquella experiencia que tiene el potencial de causar una lesion a la identidad de la persona en
su totalidad, sefialando la privacién o desposesion de reconocimiento (Honneth, 1997, p. 160-161).

15 A lo largo de esta investigacion, el término desprecio es tomado como sindénimo de menosprecio.
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hombre invisible, que cuenta la experiencia de un personaje afroamericano que sufre
de invisibilizacion por parte de la sociedad blanca. La profundidad con la que
Honneth trata la experiencia de la invisibilidad sufrida por los afrodescendientes, es
una de las razones que me llevo a preferir su teoria del reconocimiento. Esta aborda,
como ninguna otra, los aspectos psicoldgicos y la importancia del conflicto (lucha)
social como elementos constitutivos del reconocimiento, del cambio social®.

5. El papel que asigna a los ‘“grandes hombres”. Para Honneth la Lucha por el
reconocimiento arranca de ideas morales presentes en las innovaciones intelectuales
creadas por “grandes hombres” para ensanchar el “otro generalizado”, es decir, a la
comunidad organizada (Honneth, p. 106). Partiendo de la idea de este rol
transformador, a lo largo de esta investigacion se crea la nocion de “yo critico” con
el objetivo de que ella permita comprender el desarrollo de la Ley 70 de 1993 como
lo que es: una innovacion intelectual surgida de las exigencias de un movimiento
social que con sus lideres y lideresas ha sabido recoger el sentir de su comunidad v,
mediante esta ley, proponer la ampliacion de la sociedad en términos de
reconocimiento. Pienso que el uso de esta nocion es clave para confrontar cierta

tendencia interpretativa dentro de las ciencias sociales colombianas que insinGan

16 Aunque Charles Taylor y Axel Honneth comparten la idea hegeliana concebir la conexién entre
reconocimiento y construccion intersubjetiva de la identidad, la investigacion de Taylor en El
multiculturalismo y la politica del reconocimiento, se va a caracterizar por describir en qué consiste y como
surgi6 el discurso del reconocimiento y la identidad desde los inicios de la modernidad hasta lo que él
denomina, la politica contemporanea, tomando como caso especial las tensiones politicas de la sociedad
canadiense de la segunda mitad del siglo XX; descripcion en la que ocupa un papel importante aspectos
como: la busqueda de autenticidad, el caracter dialégico del ser humano, la politica del universalismo
(dignidad igual de todos los ciudadanos), la politica de la diferencia (basada en la idea de sociedad de metas
colectivas). Honneth en La lucha por el reconocimiento, procede de forma diferente. Su objetivo principal es
mostrar cdmo a las relaciones o estadios de reconocimiento le corresponden formas de menosprecio que
hacen que los sujetos entren en una lucha para que se les reconozca su pertenencia a una comunidad, sus
aportes y su derecho a diferenciarse de esta. En Honneth méas que en Taylor, el componente psicoléogico y la
valoracién positiva del conflicto social como agente de cambio social, son elementos que ocupan un denotado
espacio a lo largo de su obra.
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que el despertar de la consciencia politica y el sentimiento comunitario de la
poblacion afrocolombiana surge en los afios 80 del siglo XX Contrario a este
planteamiento, a lo largo de esta investigacion, se considera que esta consciencia
politica y sentimiento comunitario es posible encontrarlo antes de esta fecha.

6. Su forma no reduccionista de comprender los conflictos sociales. Para Honnet los
conflictos sociales estdn motivados por razones que van méas alld de la pura
preservacion de la identidad fisica y de la blsqueda egoista de reconocimiento
asociada a la vanagloria. Los conflictos sociales, segun él, estan inspirados por
razones mas nobles, esto es, por razones éticas: no ser ignorado, ser tenido en
cuenta en todas las dimensiones que constituyen mi identidad profunda, razones que
marcan lo que me diferencia de otros, es decir, aquello sobre lo que afianzo el
sentimiento de mi valia, el sentido de mi dignidad (Honneth, 1997, p. 60).

7. La asociacion entre el concepto de “patologia social” y el de universal racional.
Para Honnet las “patologias sociales” estan asociadas al desarrollo deficiente de la
sociedad capitalista contemporanea. Esta sociedad no permite autorrealizarse a una
cantidad significativa de seres humanos, pues la forma como se lleva a cabo el
gjercicio de la politica y la economia, hacen que ellos mismos se perciban como
“objetos” que habria que comprender a la luz de sus intereses individuales. De
acuerdo con Honneth, para que se dé la autorrealizacién de estos seres humanos —
seres humanos despreciados-, la sociedad deberia regirse bajo un universal

racional’’ que pueda constituirse en una meta comun. La propuesta de esta

17 Honneth plantea un concepto de razoén “sujeto a la presion de incluir criterios ajenos y nuevos, no
europeos”, presente en el pensamiento de la Teoria Critica (Honneth, 2009, p. 41).
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investigacion es asumir con seriedad el principio de respeto a la diversidad como

universal racional de una autorrealizacion cooperativa.

Capitulo 1

Algunos elementos de la teoria del reconocimiento de Axel Honneth

En este capitulo se busca esclarecer los puntos sobre los que descansa la idea de
reconocimiento en Axel Honneth, por lo tanto, se espera que el lector tengan una paciencia
artesanal para comprender estas paginas, que a primera “vista” pareceria no anuncian lo que
estd por venir, sin embargo, dada la complejidad de este planteamiento tedrico, considero
que es necesario abrir esta investigacién con una discusion filoséfica que abone el camino
para construir junto con la historia, la antropologia y la sociologia, una narrativa que nos

permita dar posibles respuestas al interrogante medular de esta investigacion.
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Ponderacién?® de lo comunitario®®

El reconocimiento en Honneth puede ser interpretado como aquella valoracion
positiva y pablica (es decir, evidente, social) que un sujeto -colectivo o singular- tiene de si
mismo o de los demas, como resultado de un proceso de configuracion de lo comunitario y
-simultaneamente- de desgajamiento de la identidad individual, proceso gque se da en etapas
de conflicto y reconciliacion, respondiendo al deseo humano de fundirse, y su vez,
diferenciarse del otro. Una forma de conducta, una postura de aprobacion de las cualidades
especificas del otro. Esta interpretacion descansa sobre los siguientes puntos: ponderacién
de lo comunitario, formacion de la identidad, valoracion positiva del conflicto social y el

surgimiento de las patologias sociales

Honneth en su idea de reconocimiento concibe al ser humano en su estructura
fundamental, como un ser comunitario que necesita de la interaccion con los otros para
lograr el verdadero desarrollo de su ser, para alcanzar una vida buena y justa. Esta
ponderacion de lo comunitario es llevada a cabo a partir de tres referentes: “la teoria

politica de la antigiiedad, vigente hasta la Edad Media” (Honneth, 1997, p. 15); la filosofia

18 Por ponderacion se entiende el acto de aprobacion, en donde lo aprobado es considerado como lo primero
en un proceso de desarrollo.

9 Lo comunitario es entendido por Honneth (1997) en términos politicos y en términos organico, es decir, se
reconoce que el vinculo que une a un grupo humano se puede dar o por consenso alrededor de unas nomas ofy
por unién en torno a unas practicas culturales. En el ejercicio de comprension de los diferentes referentes
tedricos que Honneth utiliza para hablar de relaciones de reconocimiento, veremos cdmo en un momento
habla de comunidad y unidad simbi6tica para referirse a la relacion comunitaria que se da entre la madre y su
hijo el recién nacido (Honneth, 1997, p. 122), en este caso, el vinculo se crea a partir de la satisfaccion de
unas necesidades basicas que surge en el proceso de desarrollo de la infancia del ser humano. En el apartado
Patrones de reconocimiento intersubjetivo, Honneth habla de forma explicita de comunidad politica: “Lo
mismo que los derechos politicos de participacion, asi también surgieron los derechos sociales al bienestar
conforme una ampliacion, forzada desde abajo, de la satisfaccion que se liga con la idea de “plenitud” de
pertenencia como socio dentro de la comunidad politica” (Honneth, 1997, p. 143), el vinculo en este caso es
producto de acciones politicas relacionada con la bisqueda de unos derechos ciudadanos que al calor de la
lucha llevan a la ampliacion de la sociedad.
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politica del joven Hegel desarrollada en sus escritos de Jena; y la investigacion empirica de

la sociopsicologia realizada por George Herbert Mead.

En cuanto al primer referente, Honneth destaca como desde la politica clasica de
Aristoteles hasta el derecho natural del cristianismo en la Edad Media, se tuvo presente la
idea de Zoon politikon, es decir, comprender al ser humano como un animal politico, un
animal que para la realizacion de su naturaleza interna, para alcanzar sus objetivos y
estructurar una imagen de si, necesita de los otros, necesita de la vida en comunidad. Sin
embargo, fue con la filosofia social moderna encarnada en filésofos como Maquiavelo y
Hobbes, que se inicid un proceso de desprendimiento “radical” de la tradicion filoséfica de
la antigiiedad. Maquiavelo difundié la idea de comprender al ser humano como un ser
egoista por naturaleza, centrado en sus intereses individuales y amante de la estrategia
cuando se trata de buscar y preservar el poder. En cuanto a Hobbes, su aporte al proceso de
desprendimiento “radical” de la tradicion filosofica de la antigiiedad, se centrd en
comprender al ser humano desde una reflexion especulativa —estado de naturaleza o de
ininterrumpida guerra- como un ser que en la situacion originaria de la socializacion
humana es un sujeto portador de un calculo racional instrumental que por la necesidad de la
autoconservacion individual es empujado a la vida en comunidad y a dar forma al Estado.
A estos dos referentes filosoficos, se le suma las condiciones de desarrollo de las
sociedades modernas: un comercio orientado al beneficio individual y el crecimiento de las
ciudades, condiciones facticas que influyeron en la erosion de la filosofia de la antigtiedad

y la irrupcion de la filosofia moderna con su concepcion individualista del ser humano.

En cuanto al joven Hegel, Honneth destaca algunos de los elementos especificos de

su visién de comunidad consignados en Sistema de la eticidad y en la Filosofia real.
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Primero, en analogia con un organismo vivo, Hegel comprende la comunidad como una
unidad viva, un cuerpo cuya vida y unién, es el resultado de una idea colectiva, una causa
aglutinadora que hace que los sujetos se entreguen, y en esta entrega, perciban su
singularidad, sean conscientes que protegiendo la comunidad protegen su individualidad, de
ahi el sentido de las palabras de Honneth: “la vida pablica no habria tenido vigencia como
resultado de las delimitaciones reciprocas de los espacios de libertad privada, sino en tanto

que cumplimiento de libertad de todos los singulares” (Honneth, 1997, p. 23).

Segundo, la idea de que los seres humanos pueden gozar de una libertad amplia
como resultado de la vida en comunidad, vida cuya union se estructura a partir de “las
actitudes intersubjetivas realmente practicadas” (Honneth, 1997, p. 23), es decir, a partir de
las costumbres. Sin embargo, y como tercer elemento especifico, la idea de comunidad
concebida por Hegel, a diferencia de la idea de Platon y Aristételes, tiene en cuenta las
actividades e intereses de los individuos singulares mediatizados por el mercado (Honneth,
1997, p. 24). Esta dimensién en la medida en que estriba en un sistema de propiedad y de
derecho, se constituye en un factor clave para el crecimiento de la formacién colectiva y de

incremento de la libertad individual segun Hegel.

Para llegar a la comunidad ideal, Hegel considera, segun Honneth, que la filosofia
moral de la modernidad no puede ser un espacio idoneo porque sigue lastrada en premisas
atomistica (Honneth, 1997, p. 23). Un ejemplo de esta filosofia es la doctrina moral de
Kant, la cual parte de considerar que “las acciones morales pueden ser pensadas como
resultado de operaciones racionales, purgadas ya de toda inclinacion o necesidad empirica

de la naturaleza humana” (Honneth, 1997, pp. 21-22), acciones cuya universalidad es
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producto de una reflexion racional individual en la que lo comunitario pasa a entenderse

como sumatoria de individualidades racionales.

Como parte del nuevo sistema de conceptos fundamentales para alcanzar la
comunidad ideal, Honneth sefala el concepto de lazos éticos. Concepto con el que el joven
Hegel cree debe arrancar toda teoria filoséfica de la sociedad, asumiendo la idea aristotélica
de que en la naturaleza de los seres humanos estan depositados unos rasgos comunitarios a
desarrollar. Otro de los conceptos claves es proceso teleoldgico, con este Hegel, segun
Honneth, busca explicar el fendmeno de constitucion y ampliacion de la comunidad,
comprendiéndolo como un desarrollo que se da paso a paso, porque va de lo simple a lo
complejo. En ese orden de ideas, los lazos comunitarios aparecen encarnados en diferentes
estadios de desarrollo: las relaciones amorosas, el derecho y la solidaridad. En las
relaciones amorosas la base de lo comunitario se da a partir de la “dependencia del singular
en cuanto a los dones y bienes necesarios para la vida” (Honneth, 1997, p. 30). Debido a
que los lazos comunitarios se sustentan en lo afectivo, Hegel considera que las relaciones
amorosas son una muestra de “eticidad natural”, una “fuerza social de integracion”
(Honneth, 1997, p. 53), “experiencia primaria de conexion” (Honneth, 1997, p. 54),

presupuesto necesario para la participacion en la vida publica de una comunidad.

En un estadio de desarrollo mas avanzado, se encuentra el derecho. El derecho
permite estructurar una comunidad a partir de las “exigencias juridicas generales y
fundadas en contrato” (Honneth, 1997: 30). Aunque en este estadio la integracion de los

sujetos es mucho mas amplia que la anterior, pues apunta a la generalidad®, de todas

20 para Felipe Hernan Tello Navarro (2011), el apuntar a la generalidad, el buscar pardmetros de caracter
universal posiciona la esfera del derecho como la mas importante dentro de la teoria de Honneth. Este
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formas Hegel lo considera como una expresion de la “eticidad natural”, dado a que lo
juridico se sustenta en la norma, en el derecho, lo cual genera una unién desde la

obligatoriedad.

Por altimo, se encuentra la eticidad absoluta (o intuicion reciproca) como estadio de
desarrollo de los lazos comunitarios - al que Honneth identifica con la categoria de
solidaridad-. Estadio de mayor complejidad en el que la unién, la comunicacion de todos
los ciudadanos se da a partir de lo afectivo y lo cognitivo, es decir, a partir de una sintesis
entre las relaciones juridicas con su afan por el tratamiento igualitario, y la conexion
emocional presente en la relacion amorosa, con lo cual la union entre los sujetos es mas
propensa a generarse desde el convencimiento genuino que desde la obligatoriedad, sin que

ello implique un desdén por lo juridico.

Otro de los referentes de los que se vale Honneth en su ponderacion de lo
comunitario, es la investigacion empirica realizada por George Herbert Mead, quien desde
el campo de la psicosociologia evolutiva, realiza una serie de estudios que amplia muchas
de las ideas del joven Hegel alrededor del reconocimiento. Ampliacion que Honneth
considera necesaria debido a que el pensamiento del joven Hegel en cuanto a la existencia
de diferentes formas de reconocimiento, y por ende, de la idea de comunidad, estd

enraizado en premisas metafisicas.

Desde las investigaciones empiricas realizadas por Mead, lo comunitario es el punto
de partida de la socializacion que empuja a los sujetos a ser conscientes de su propia

subjetividad (Honneth, 1997, p. 92). La configuracion de lo comunitario, segun Mead, tiene

argumento permite resaltar la relevancia de la Ley 70 como mecanismo juridico que tiene el potencial de
educar a los colombianos en el respeto universal a la diversidad.
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una base empirica inicial, los gestos sonoros, que actlan como un mecanismo que le
permite a los seres humanos experimentar en si mismos el comportamiento de los demés
(Honneth, 1997, p. 93). Lo cual significa que mediante este mecanismo natural los seres
humanos se sitdan como sujetos vinculantes, con la capacidad de crear comunidad, de
comunicarse con el otro, pero a la vez, con la capacidad de percibir sus propios gestos
sonoros, y a partir de ahi, lograr una imagen de si mismos, una conciencia de su identidad
particular. En un intento por elaborar una justificacion de mayor alcance a lo propuesto por
Hegel y Mead en cuanto a los lazos comunitarios que se crean desde la relacion amorosa de
padres e hijos, Honneth -apoyado en las investigaciones sicolégicas de Donald Winnicott-
habla de comunidad y unidad simbidtica para describir la primera fase de relacion entre la
madre y el nifio (Honneth, 1997, p. 122); el uso de este término —simbidtica- hace que estos
primeros lazos comunitarios puedan interpretarse como una necesidad natural, o, para

decirlo en palabras de Honneth:

Los cuidados con que la madre mantiene vivo al nifio no se afiaden
como algo secundario al comportamiento infantil, sino que se funden con él
de tal manera que es plausible aceptar para el comienzo de toda vida humana
una fase de subjetividad indiferenciada, de simbiosis. Con ello, para
Winnicott, se alude a lo que la teoria freudiana se denomina con el concepto
de “narcisismo primario”; el lactante no solo debe representarse
alucinatoriamente todo el comportamiento cuidadoso de la madre como un
desbordamiento de la propia omnipotencia, sino que la madre, a su vez, debe
percibir todas las reacciones de su hijo como parte de una unica esfera de

accion.
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[...] Por consiguiente, para la denominacion de la primera
fase de esa relacion de comunidad simbidtica, que se implanta
inmediatamente después del nacimiento, Winnicott aduce con
predileccion la categoria de dependencia absoluta. Debe indicar que
los dos sujetos de interaccion aqui estan completamente destinados
uno al otro en la satisfaccion de sus necesidades, sin encontrarse en
condiciones de enfrentarse al otro en una relacion de frontera

(Honneth, 1997, p. 121- 122).

Una unidad relacional u originaria reciprocamente vivida que no se afiade como
algo secundario al comportamiento infantil sino que al implantarse inmediatamente después
del nacimiento del nifio hace parte de una necesidad humana vital para que el desarrollo del

ser humano continue.

Otro de los mecanismos constitutivos de lo comunitario son las relaciones juridicas;
para Mead, estas regulan la conexion de comportamiento de los sujetos (Honneth, 1997, p.
99), permitiendo que se sientan ligados unos a otros en la medida en que comparten los
mismos derechos y deberes como miembros que pertenecen a una comunidad. Por una
parte, en la division funcional del trabajo Mead va a encontrar otro mecanismo de
constitucion y ampliacion de la comunidad, en tanto que a través de las tareas realizadas en
la division del trabajo los sujetos aprenden a sentirse reciprocos al contribuir a la

reproduccion de esta entidad —la comunidad- y en la busqueda de sus objetivos éticos.

El analisis comparado de la eticidad absoluta de Hegel y el modelo de la division

funcional del trabajo de Mead, le proporcionan a Honneth elementos teoricos para concebir

29



la solidaridad como una esfera de reconocimiento mas elaborada de lo que el joven Hegel

la concibio, es por ello que expresa:

A tal concepto de eticidad en principio le falta toda indicacion acerca del por
qué los individuos deben sentirse unos para con otros reciprocos afectos de respeto
solidario; sin el afadido de una orientacion a objetivos y valores comunes, como
Mead ha intentado de manera objetivista en su division funcional del trabajo, el
concepto de solidaridad carece del fundamento de una conexion de experiencias

motivadoras (Honneth, 1997, p. 113).

Para Honneth, las experiencias motivadores que le dan sustento a la solidaridad
como forma de reconocimiento van a estar en el compartir ciertas amenazas y en la
representacion de una vida feliz, o si se quiere, de una vida buena en el espacio de la

comunidad; bases fundamentales para crear reacciones en torno a objetivos compartidos.

La ponderacion de lo comunitario dentro de lo que Honneth comprende como
reconocimiento, pasa por ser la experiencia primigenia de la vida humana, que en su
devenir va empujando a los sujetos no solo a vivir en pos de unas finalidades comunes
(normas, objetivos), sino también, a buscar distinguirse de lo comunitario en la medida en
que el sujeto aporta de manera singular a la constitucion y desarrollo de una vida en
reciprocidad. Todo un aporte singular de gran valor para comprender el proceso de

constitucion de la identidad.
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Formacion de la Identidad y valoracion positiva del conflicto social

El punto de partida de la teoria del reconocimiento en Honneth es lo comunitario, la
idea de reconocimiento parte de una ponderacion de lo comunitario como punto inicial de
configuracién de la vida social y referente primario desde donde debe partir la reflexion de
la filosofia social de la actualidad, concibiendo al ser humano en su estructura fundamental
como un ser comunitario. En esta idea de reconocimiento hay muchos elementos que
permiten decir que nos enfrentamos a una revalorizacion de la filosofia moral de la

antigiedad y del pensamiento del joven Hegel:

en un pasaje que se ha hecho célebre se dice con Aristételes
que “el pueblo [...] es —segun la naturaleza- méas que el singular,
porque si el singular aislado no es nada autbnomo, debe, como las
partes, ser en unidad con el todo”. En el contexto en que se encuentra
esta frase, Hegel quiere decir solamente que toda teoria filosofica de
la sociedad, en lugar de arrancar de las operaciones de sujetos
aislados, debe hacerlo de lazos éticos, en cuyos cauces y siempre en

comun se mueven los sujetos (Honneth, 1997, 24-25).

No obstante, para la autorrealizacion del ser humano, no es suficiente la
consolidacién de lo comunitario, del desarrollo de unos lazos éticos en la forma de eticidad
natural o absoluta; se requiere de algo més. A continuacion se expondran los elementos que
desde la perspectiva de Honneth son necesarios para que se dé la autorrealizacion humana

por la via del reconocimiento.

El devenir de la eticidad, o lazos comunitarios como se podria interpretar este

término, va a estar dinamizado por la existencia de la diferencia. Para Honneth, en la vida
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social se da un proceso simultdneo de crecimiento de las formaciones colectivas y de la
libertad individual, de tal manera que tras cada una de las relaciones constitutivas de lo
comunitario se da el reconocimiento intersubjetivo de la particularidad. Para mostrar este
segundo aspecto constitutivo del fendbmeno del reconocimiento, Honneth expone como en
el joven Hegel las relaciones constitutivas de lo comunitario: relaciones amorosas, juridicas
y de solidaridad, van a estar mediadas por la existencia de la diferencia?!. Existencia que
resulta de un movimiento de reconocimiento que lleva a los sujetos a un proceso de etapas
de reconciliacion en donde cada uno busca conocer parte de su irremplazable identidad

como personas individualizadas y autdnomas en un modo cada vez mas elevado.

En el caso de las relaciones “amorosas”, luego de estas crear unos lazos
comunitarios a partir de lo afectivo, los sujetos simultaneamente empiezan a experimentar
un proceso de superacion de la unificacién (Honneth, 1997, p. 30). Este proceso que
implica el acrecentamiento de la individualidad, Honneth lo analiza tomando varios
ejemplos, uno de ellos son la intuiciones filosoficas del joven Hegel en el plano de la
relacién de padres e hijos, en donde la tarea de los padres pasa por ensefiar a los hijos a ser
autonomos, independientes frente a la familia, un nivel basico pero importante dentro de la
formacion de la identidad. De esta forma el amor se constituye en la condicion emocional
del desarrollo del yo, siendo un sentimiento que hace que en un sujeto se origine el grado
de confianza que le faculta para una legitima participacion en la formacion politica

(Honneth, 1997, p. 54). En una relacion amorosa los sujetos ademas de cooperar, al saberse

2l La existencia de la diferencia o formacion de la individualidad ademas de darse por las relaciones
interpersonales ya sefialadas, también se configura a partir de la representacion lingiistica y el trabajo. Esta
idea Honneth la toma de dos textos de Hegel, la Filosofia real y la Fenomenologia del espiritu.
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en el otro aprenden a identificar la manera individual de amar, las personas involucradas

terminan siendo conscientes de su entrega particular en la relacion.

Otro ejemplo son los resultados de las investigaciones psicoldgicas realizada por
Winnicott. Con base en estas investigaciones Honneth muestra cobmo para el psicoanalista
inglés, el proceso de individuacion dentro de las relaciones amorosas de madre e hijo inicia
en el momento en que ambos ganan para si un espacio de autonomia luego de haber estado
en una relacion simbidtica de dependencia absoluta. En el caso de la madre este espacio de
autonomia se va ganando en la medida en que ella retorna progresivamente a sus
actividades cotidianas y debe dejar al nifio “solo” cada vez mas por periodos de tiempo
prolongados. En cuanto al nifio, el espacio de autonomia se va configurando en la medida
que se van cumpliendo las etapas de su normal desarrollo intelectual. Este desarrollo le

permite:

Aportar la capacidad de una diferenciacion cognitiva entre si y el
entorno. Por término medio, a la edad de seis meses empieza a entender las
sefiales acusticas u opticas como indicaciones de futuras satisfacciones de sus
necesidades, de manera que puede llevar las breves ausencias de la madre. Con
ello, su persona, por vez primera, es vivida como algo en el mundo que no esta
sometido al control de su propia omnipotencia, de manera que esto
simultaneamente significa para el nifio una preservacion germinal de su
dependencia; sale de la fase de la “dependencia absoluta”, [...] En este nuevo
estadio de interaccion, que Winnicott denomina de “dependencia relativa”, se
dan los pasos decisivos en el desarrollo de la capacidad infantil de conexion

(Honneth, 1997, p. 123-124).
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Este desarrollo de individuacion es a su vez, un proceso de desilusion, de frustracion
que el nifio vive ante la pérdida del control omnipotente. Dos son los mecanismos psiquicos
que utiliza el nifio para hacer frente a esta desilusion: las explosiones de agresividad infantil
y los fendmenos u objetos de transicion. En cuanto al primer mecanismo, este no es una
vulgar protesta del nifio hacia la madre, por el contrario, gracias a estas explosiones de
agresividad y a la resistencia de la madre, el nifio empieza a reconocerla a ella como un
ente con derechos propios y, comienza el largo camino de aprender a vivir sin fantasias de
omnipotencia narcisista. En cuanto al segundo mecanismo, Honneth siguiendo a Winnicott,
considera que el nifio en sustitucion de la madre “perdida” empieza a tener una relacion
afectiva con los objetos de su entorno, “parte de un juguete, la punta de un cojin 0 su propio
pulgar” (Honneth, 1997, p. 126), a los cuales trata como una posesion exclusiva,
descargando en ellos su anhelo de omnipotencia, exponiéndolos —en ocasiones por la via
ludica- a ataques coléricos y a intentos de destruccion; no obstante, este mecanismo le
permite al nifio ir desarrollando la capacidad elemental de estar solo —confianza en si- y sus
primeros rasgos de creatividad, con lo cual empieza a descubrir su propia vida personal.
Descubrimiento que se da gracias a los otros, al hecho de estar seguro del amor de su

madre.

En lo que concierne a las relaciones juridicas, la creacién de los lazos comunitarios
con base en obligaciones legales, desde la perspectiva de la filosofia social de la
modernidad, simultdneamente, generan un incremento de la libertad individual bajo la

figura de persona de derecho, de ahi el sentido de las palabras de Honneth:

En adelante, los sujetos se reconocen reciprocamente portadores de

pretensiones legitimas, y se constituyen asi en propietarios; en el cambio se
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refieren unos a otros como “personas” a las que corresponde el derecho formal
de poder responder “si” 0 “no” a las transacciones que se les ofrezcan. Lo que
aqui en cada individuo encuentra reconocimiento, en la forma de titulo de

derecho, es la libertad determinada negativa (Honneth, 1997, p. 30).

La idea de persona de derecho que Honneth toma de Hegel, indica que el sujeto no
estd subsumido en su totalidad en la comunidad, tiene unos derechos béasicos que le
permiten ser consciente de su igualdad y autonomia en tanto individuo. Lo mismo sucede
con los lazos comunitarios que se crean mediante la solidaridad; como se indico, el
compartir ciertas amenazas y la representacion de una vida buena, no solo genera
comunidad, sino también, una valoracion social que le permite a los sujetos, por un lado,
considerar positivamente sus cualidades y facultades concretas, en la medida en que
contribuyen a alcanzar los objetivos sociales; por otro lado, le permite a los sujetos
experimentar la seguridad sentida de poder realizar operaciones reconocidas como valiosas.
Seguridad que a menudo ha sido denominada bajo los conceptos de autoconfianza,

autoestima o autorrespeto?.

En cuanto a la investigacion realizada por Mead desde la psicologia social orientada
empiricamente, sus escritos coinciden con los del joven Hegel en “la idea de una génesis
social de la identidad del yo” (Honneth, 1997, p. 90), el mecanismo por el cual se va
forjando el yo, es el mismo por el que se da la configuracion de lo comunitario, el gesto

sonoro. Este mecanismo hace que el singular sea consciente de su particularidad, cuando al

22 Si bien Honneth enmarca la valoracién social presente en la esfera de la solidaridad en los sujetos
individualizados, es decir, en las capacidades y cualidades de los individuos, considero que la gramatica de
esta relacion también sirve para comprender el devenir de los afrocolombianos en términos de su contribucion
a los objetivos de la nacion y del analisis a su autoestima como consecuencia de la invisibilizacion y del
racismo histéricamente padecido.
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percibir sus propios gestos sonoros reacciona como el otro, esto le permite colocarse en una
perspectiva excéntrica, a partir de la cual logra una imagen de si, y con ello llegar a la
conciencia de su identidad (Honneth, 1997, p. 94). Para Mead, hay una primacia de la
percepcion de los otros en el desarrollo de la conciencia. El otro, en tanto compariero de
interaccion, es fundamental para conocer el valor, el sentido que se le atribuye al propio
comportamiento, esto queda evidenciado en la relacion de padres e hijos: “un nifio puede
juzgar bueno o malo su comportamiento solo cuando reacciona a sus propias acciones con

las palabras recordadas de sus padres” (Honneth, 1997, p. 96).

A la imagen que el sujeto forja desde la perspectiva de una segunda persona, 0
compafriero de interaccion, Mead la denomina bajo la categoria de “mi”, sin embargo, el
desarrollo de la personalidad necesita de dos elementos mas, el “otro” generalizado y el
“yo”. Bajo la categoria de “otro” generalizado, Mead explica las relaciones del dia a dia
como proceso por el cual los sujetos aprenden a sintetizar y a generalizar las expectativas
normativas, lo cual le sefiala lo que el sujeto legitimamente puede esperar y las
obligaciones que tiene que cumplir ante sus compafieros de interaccién. Obligaciones y
derechos que permiten a un sujeto concebirse como “miembro plenamente aceptado de su
ente comunitario; por ello se les atribuye un papel significativo en el proceso de la
formacion del yo practico” (Honneth, 1997, p. 99). En este sentido, segun Mead, las
relaciones juridicas le entregan al sujeto una postura positiva frente a si mismo,
denominada autorrespeto, cualidad que comparte con la mayoria de los miembros de toda la

comunidad.

No obstante, los sujetos ademas de desear ser reconocidos como miembros de su

comunidad, necesitan de una forma de reconocimiento reciproco en tanto que sujetos
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historica y vitalmente individualizados, esta forma de reconocimiento Mead la encuentra en
la division funcional del trabajo. Para Mead, el sujeto adquiere este reconocimiento en la
medida en que “cumple debidamente las funciones que se le han confiado en el espacio
social de la division del trabajo” (Honneth, 1997, p. 110). El debido cumplimiento, que es
una contribucion positiva a la reproduccion de la entidad comunitaria, le permite al sujeto
singular ser consciente de su especifica individualidad. En fin, la division funcional del
trabajo, opera como un sistema trasparente, neutro, que permite la confirmacion de las

cualidades especificas de los sujetos por encima de sus semejantes morales.

Lo anterior permite comprender que para Honneth la autorrealizacion del ser
humano, ademas de requerir de la consolidacion de lo comunitario, requiere de la
confirmacion de las cualidades especificas de los sujetos. EI problema de esta Gltima
instancia de reconocimiento, es que “no puede considerarse como un sistema
valorativamente neutro que engloba las reglas implicitas segun las cuales el singular puede
calcular objetivamente su contribucion particular a la comunidad” (Honneth, 1997, p. 111).
La razdn de esta falta de neutralidad se debe al hecho de que las tareas de la division del
trabajo descansan en unos valores y en unos objetivos éticos que constituyen el modo de
vida de la sociedad, lo cual indica que el sujeto no puede féacilmente concebir su
independencia frente a la comunidad, en ese sentido se puede interpretar la critica que

Honneth hace a Mead:

La idea de dejar al singular que llegue al reconocimiento de sus
capacidades en la experiencia social del trabajo util tiene que naufragar, ya que
el movimiento de las funciones divididas de manera regulada depende a su vez

de los objetivos entrecruzados de una comunidad (Honneth, 1997, p. 112).
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Ahora bien, en cuanto a la valoracion positiva del conflicto social, Honneth
apelando a los referentes ya sefialados, ve algunas expresiones de conflicto social no solo
como mecanismo para la formacion de la identidad individual, sino también, para el cambio

social. A continuacion, se analizara la manera como Honneth construye esta interpretacion.

La percepcion positiva de algunas expresiones de conflicto social, Honneth la toma,
en primera instancia, de la reinterpretacion que el joven Hegel hace del “modelo de lucha
de todos contra todos con que Hobbes, en conexion con Maquiavelo, inaugura la historia de
la filosofia social moderna” (Honneth, 1997, p. 28). Ciertos conflictos sociales pueden
constituirse en el medio a traves del cual los sujetos superan los lazos comunitarios con
miras a encontrar el reconocimiento de su identidad o individualidad humana. Este
mecanismo se repite en el proceso que va de las relaciones de eticidad natural hacia formas
de eticidad de mayor complejidad; lo cual permite decir que el conflicto ademas de dar
lugar al acrecentamiento de la individualidad, genera un desplazamiento de las formas de
eticidad hacia relaciones éticas cuyos lazos vinculantes van mas alla de la afectivo y lo

obligatorio, es decir, adquieren un talante universal.

Dicho esto, en las relaciones amorosas (de padres e hijos) el conflicto a destacar es
aquel que emerge en el momento en que los hijos van ganando autonomia y, por ende, van
suprimiendo la unificacion del sentimiento que los hace dependientes de la familia. Para
profundizar en este argumento, Honneth se apropia de la interpretacion que Jessica
Benjamin hace del proceso de individuacion de la relacione amorosa de madre e hijo
descrito por Winnicott; para la psicoanalista, este proceso es un modelo explicativo de la

lucha por el reconocimiento descrita por Hegel:
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Pues solo en el intento de destruccion de la madre el nifio vive que esta
destinado a la atencién amorosa de un persona que existe con pretensiones
propias, independiente de él. Pero para la madre esto significa, por el contrario
que ella solo puede aprender a aceptar la independencia del nifio si sobrelleva
sus ataques destructivos en el espacio de un ambito de acciones siempre
crecientes; la situacion agresiva exige de ella que comprenda las fantasias
destructoras del nifio, como algo que va contra sus propios intereses y que por
ello s6lo puede corresponderle como una persona ya auténoma. Por el camino
asi descrito se ha logrado un primer paso en la reciproca delimitacion de
fronteras, de modo que la madre y el nifio pueden saberse dependientes del amor

del otro, sin necesidad de fundirse simbidticamente (Honneth, 1997, p. 125-126).

Estos ataques coléricos e intentos de destruccién dirigidos a la madre o a los objetos
de transicion colocan en evidencia que en el ser humano si bien hay un deseo de union, este
va de la mano que el deseo de delimitacion, de busqueda de autonomia que necesariamente

se lleva acabo con una dosis de experiencia conflictiva.

En el caso de las relaciones juridicas, bajo la nocion hegeliana de delito Honneth
considera los motivos del conflicto. El conflicto originado por el delito, es comprendido
como una accion destructiva cuyo motivo interno es la experiencia de no sentirse
reconocido “de manera satisfactoria en los estadios establecidos de reconocimiento
reciproco” (Honneth, 1997, p. 33). La coaccion juridica si bien tiene el poder de crear
relaciones de reconocimiento reciproco, fortalecimiento del sentimiento racional de
comunidad, también puede provocar en el sujeto un sentimiento de menosprecio y generar

un conflicto de indole ético en la medida que las normas pueden entenderse como una
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abstraccion respecto de las condiciones concretas del singular?, “la cualidad lesiva de la
coaccion juridica se mide por el falso formalismo de una aplicacion de normas, que se cree
pueden no considerar las circunstancias especificas de una situacién concreta” (Honneth,

1997, p. 72).

La falta de sensibilidad de la norma, su nivel de abstraccion frente a las
circunstancias especificas, las metas, los propositos u objetivos de los individuos, se
constituye en una provocacion ética del delito, generando conflicto, que tiende a diluirse
con la ampliacion de la norma en cuanto a la igualdad de oportunidades materiales; en este
sentido, Honneth siguiendo a Hegel, ve en algunos conflictos la posibilidad del surgimiento
de ciertas innovaciones juridicas que permitan un nivel favorable de reconocimiento
reciproco, que, como ya se sefiald, no es suficiente para los seres humanos, porque “el
derecho representa una relacién de reconocimiento, por la que cualquier persona
experimenta el mismo respeto en tanto que portador de las mismas pretensiones” (Honneth,
1997, p. 74). De este modo, Honneth presenta la idea de que ciertos conflictos sociales son
un medio con el poder de hacer que en la sociedad los sujetos desarrollen, creen
innovaciones juridicas no convencionales caracterizadas por la sensibilidad, la simpatia

social encaminada a respetar la historia vital del singular?*.

23 Esta limitacion del derecho, Honneth va considerar -siguiendo a Hegel- que puede subsanarse en la medida
en que el sistema juridico publico exprese las costumbres de hecho (Honneth, 1997, p. 23). Esta es una de las
caracteristicas que tiene la Ley 70 de 1993, recoger las costumbres de los afrocolombianos; lo cual le da la
sensibilidad acorde con el reconocimiento del otro.

24 Este argumento es fundamental para comprender la Ley 70 de 1993, pues al descansar sobre el
reconocimiento de derechos especiales hacia los afrocolombianos, su caracter de innovacion intelectual
juridica no convencional cobra valor, si tenemos presente que las leyes convencionales se estructuran sobre la
base de promover un respeto de caracter universal, de aquello que comparten todos los miembros de una
sociedad, sin otorgar derechos especiales.
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Ahora bien, en segunda instancia, Honneth amplia y enriquece su interpretacion del
conflicto apoyandose en algunos elementos concebidos en la investigacion empirica

realizada por Mead, que lo llevan a decir:

Los claros escritos de Mead, en formas de notas para conferencias,
muestran amplias coincidencias con la obra juvenil de Hegel en el punto que nos
interesa; también esa psicologia social intenta hacer de la lucha por el
reconocimiento el punto de referencia de una construccion teoérica con la que

debe explicarse el desarrollo moral de la sociedad (Honneth, 1997, p. 90).

En este punto Honneth va mostrando cémo la estructura de algunos conflictos
morales es el resultado de aquella instancia responsable de dar respuestas espontaneas a los
problemas de accion. Siguiendo a Mead, Honneth denomina esta instancia bajo el nombre
de “yo”. Una instancia de formaciones reactivas del singular “frente a las posiciones de la
comunidad, tal como estas aparecen en su experiencia. Su reaccion frente a esas posiciones
organizadas por su parte las modifica” (Honneth, 1997, p. 102). De esta forma el “yo” se
constituye en parte fundamental de la estructura del conflicto, en la medida en que sus

impulsos de exigencias plantean una tension ética entre el sujeto y su entorno social.

En términos concretos, uno de estos impulsos de exigencias del “yo” se relaciona
con la autonomia entendida en términos de libertad respecto de las leyes. Este impulso
surge cuando los sujetos ven obstaculizada su realizacion por las rigidas normas de su
entorno. Ante este obstaculo, el “yo” construye una solucion, una operacion de
idealizacion, es decir, una sociedad futura, “contrafactica de un reconocimiento ampliado
de derechos” (Honneth, 1997, p. 104), pasando de una sociedad estrecha y limitada a una
mas ancha en términos tanto de libertad individual como de extender los derechos a un
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circulo més amplio de personas. Esta anticipacion de una comunidad ideal que proporcione
mejores espacios, es la clave para comprender la idea de desarrollo social. Un desarrollo
producto de las exigencias del “yo” frente a la estrechez de la comunidad. Un yo

susceptible de estar encarnado en el proceder de grandes figuras.

Ademas del impulso de autonomia, esta el impulso de autorrealizacion individual
mediante el cual los sujetos buscan ser reconocidos en su diferencia respecto de las demas
personas, es decir, alcanzar el desarrollo de sus capacidades y cualidades como “elemento”
constitutivo de su identidad especifica e insustituible. Este reconocimiento es el que le
permite al sujeto experimentar el autorrespeto o respetarse a si mismo. En este punto
Honneth establece un dialogo critico con Mead, pues, mientras el psicologo plantea que la
division funcional del trabajo social se convierte en la instancia que le permite al sujeto
obtener la confirmacion intersubjetiva de su contribucién especifica a la sociedad, Honneth
considera que esta instancia no es neutra porque la valoracién de la funcién del trabajo es
dependiente de los objetivos éticos de la comunidad, la instancia de confirmacién esta en la

representacion que tenemos en comun sobre una vida feliz en el espacio de la comunidad.

Hasta este punto es claro que la estructura de algunos conflictos morales es
resultado de los impulsos de exigencias del “yo”. No obstante, Honneth luego de analizar
las tres formas de menosprecio: maltrato fisico, exclusion de derechos y desvalorizacién de
modos de vidas individuales o colectivos; pasa a considerar, inspirado en la psicologia
pragmatica de John Dewey, que estas experiencias de menosprecio social son un factor que
se constituyen en otro de los elementos que motivan al sujeto a entrar en una lucha por el

reconocimiento, en la medida en que se generan las reacciones de sentimiento —vergiienza o

42



indignacion moral- que tienen el potencial en devenir en acciones de resistencia politica

(Honneth, 1997, p. 165).

“Patologia social”

En La lucha por el reconocimiento, el concepto de patologia aparece vinculado a la
explicacién desarrollada por Honneth alrededor del amor como forma primaria de
reconocimiento. En el esfuerzo por aclarar que el amor como forma de reconocimiento
abarca “las relaciones eroticas entre dos, las relaciones de amistad o relaciones de padres e
hijos” (Honneth, 1997, p. 118), todas con el comun denominador de estribar en fuertes
lazos afectivos; Honneth se concentra en una serie de investigaciones psicoldgicas?®que le
permiten sostener, que en el desarrollo temprano del nifio surgen patologias —relacionales-,
es decir, trastornos psiquicos como consecuencia de los obstaculos que el nifio tiene en el
proceso de aprender a concebirse como sujeto auténomo a través de su relacién emocional

con los otros:

Estas conclusiones pierden algo de su caracter especulativo si se insertan
las reflexiones sicoanaliticas, en las que Jessica Benjamin ha investigado
deformaciones patologicas de la relacion amorosa. [...] pero ademas, ante todo,
le permite comprender la dinamica de esos trastornos de la relacion amorosa
que, clinicamente, se clasifican con los conceptos de “masoquismo” y de

“sadismo” (Honneth, 1997, p. 130).

25 En especial, las llevada a cabo por Jessica Benjamin.
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Estas deformaciones patoldgicas en las relaciones amorosas, ‘“masoquismo” y
“sadismo”, surgen del hecho de que uno de los participantes de la relacion no puede
desprenderse de la dependencia simbdlica, todo una unilateralizacién que hace que
Honneth al considerar la relacion amorosa en términos ideales, la represente como una

simbiosis rota por el reconocimiento.

Un desarrollo mas profundo de este concepto lo encontramos en Patologias de la
razén. Historia y actualidad de la teoria critica. En este texto se habla de “patologia
social” como procesos evolutivos de la sociedad desatinado; un trastorno, un perjuicio a las
posibilidades de llevar una vida lograda. La causa de este trastorno esta en el déficit de la
racionalidad que orienta a la organizacion de la sociedad capitalista, caracterizada por
producir gran sufrimiento como resultado de las limitadas garantias de autorrealizacion de

los seres humanos.

La autorrealizacion de los seres humanos aparece atada a un universal racional en
cargado de dar sentido a la vida, se entiende entonces que lo racional es la capacidad del
ser humano de tomar como orientacion principios o0 instituciones que puedan
comprenderse como metas de autorrealizacion, por lo que, toda desviacion de estas metas o
ideales esbozados “tiene que llevar a una “patologia social” en la medida en que resulta
evidente que los sujetos padecen una pérdida de metas generales, comunitarias” (Honneth ,

2009, p. 32)

Esta forma de comprender la autorrealizacion es propia del pensamiento hegeliano,
en donde la realizacion del ser humano esta ligada el presupuesto de una praxis comun o
cooperacion social que supera la sumatoria de intereses individuales y parte de la idea de la
existencia de un universal racional. Lo importante en este punto, en relacion con el
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objetivo de esta investigacion, es ver como el sistema capitalista en la actualidad
interrumpe el proceso de realizacion de la razon, es decir, impide que la sociedad

colombiana se rija por un principio, una meta que haga que los colombianos se reconozcan.

Conclusion

Se puede decir que la idea de reconocimiento en Honneth, es una idea que en su
estructura permite comprender el proceso de desarrollo de la sociedad humana a partir de
un estudio riguroso de la constitucién de lo comunitario, la formacion de la identidad, la
valoracion positiva de algunos de los conflictos éticos y el concepto de “patologia social”.
Cuatro grandes lineas de referencia desde donde se presentan unas condiciones basicas
como la autoconfianza, el autorrespeto y la autoestima. Condiciones claves para que el ser
humano ademas de sentir que es miembro de una comunidad, se sienta autbnomo, valorado
en su especificidad insustituible como parte esencial para alcanzar la autorrealizacion de su

Ser.

Llama la atencion que entre los elementos constitutivos de la idea de
reconocimiento, esté presente la valoracion positiva de algunos conflictos. Estos se originan
en ideas éticas que pretenden salir al paso de una situacion de menosprecio, es decir, de
ausencia de reconocimiento. La forma como Honneth comprende la naturaleza de estos
conflictos permite interpretar muchos de los “capitulos” de la historia de la humanidad,
tales como el colonialismo, la segregacién, el racismo y la invisibilidad, entre otros.
Problematicas que en gran medida descansan sobre la falta o falso reconocimiento, cuya

posibilidad de resolucién en muchas ocasiones ha estado en esas “grandes figuras” o “yo
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criticos” que han reaccionado frente a las posiciones de la comunidad. Reacciones que han
surgido de ideas éticas en las que personalidades carismaticas fueron introduciendo
modificaciones o innovaciones intelectuales por la via de la reforma o de la revolucién. Es
la relacion entre conflicto e innovaciones intelectuales que permite encontrar en la obra de
Honneth un esbozo de una teoria del cambio social, en la medida en que este se debe a las
luchas moralmente motivadas de los grupos sociales, a tal punto que el conflicto se puede
convertir en fuerza estructurante del desarrollo moral de la sociedad (Honneth, 1997, p.
115). En este orden de ideas, algunos de los conflictos sociales contemporaneos Honneth
los percibe de manera positiva debido a su capacidad catalizadora para remover situaciones
lesivas para la convivencia y crear condiciones que permitan fomentar conductas acordes

con el debido reconocimiento.

A continuacion, tomaremos los elementos ya sefialados de la teoria del
reconocimiento de Honneth, para comprender el caso especifico de la historia “reciente” de
los afrocolombianos. Una historia “rica” en conflictos sociales que pueden interpretarse
como motivados por la rebelion y la resistencia por parte de una afrodescendencia
colombiana que en su trasegar histérico se ha mostrado como un sujeto propositivo y avido
por ampliar la tradicional idea de justicia fundada en la distribucion de cargas y beneficios
entre los integrantes de la comunidad colombiana, en su lugar, considero que las
reivindicaciones presentes en la Ley 70 de 1993 pueden ser interpretadas como exigencias
por alcanzar el respeto hacia su identidad menospreciada por el régimen simbolico, cultural,
econdémico y politico, imperante en Colombia, fuertemente vinculado con un sistema

capitalista portado de un desarrollo patolégico que en su concrecion ha impedido que el
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universal racional del respeto a la diversidad sea el que oriente la organizacion de la

sociedad colombiana.

47



Capitulo 11

Antecedentes de la Ley 70 de 1993

Podria pensarse que los antecedentes de la Ley 70 son la Asamblea Nacional
Constituyente y la Constitucion de 19912, en virtud de que estos son los hechos juridicos
historicos mas significativos e inmediatos que la preceden. No es asi aunque una y otra
hayan contribuido a preparar una atmosfera propicia al respeto a la diversidad. El gran
precedente de esta Ley son todas aquellas luchas sociales y politicas de las poblaciones
afrodescendientes que durante méas de un siglo alzaron su voz contra un paradigma juridico
asimilacionista: la Constitucion de 1886. Esta derivd en aniquilamiento cultural y en
pérdida de muchos de los territorios ancestrales de estas poblaciones (Arocha, 1998, p.
343). Se trata de un proceso que fue de la mano con una violencia epistémica cuyo
elemento nodal fue la raza como discurso (practica) ordenador que legitimé las asimetrias
de las relaciones sociales, politicas, econdmicas y culturales en el planeta. Este proceso que
va mas alla de lo legal incluy6 la produccion de conocimiento, descubrimientos, ideas,
debates representaciones que, por lo general, no se condensan en norma juridica, pero se
convirtié en dimension desde donde se nego — invisibilizandolos - el reconocimiento a los

afrocolombianos.

% Incluye el Articulo transitorio 55 (articulo de acuerdo con el cual dentro de los dos afios siguientes se
expedird una ley para el reconocimiento de las comunidades negras)
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Ley 82 de 1890, Ley 114 de 1922, Ley 2 de 1952 y Ley 127 de 1959, como ejemplos

de falso formalismao.

El modelo bajo el que se forjé la unidad nacional por mas de un siglo (105 afios), es
un ejemplo de falso formalismo. Se trata, en efecto, de un marco legal, de unas normas de
derecho institucionalizadas y poco sensibles hacia el reconocimiento social de la diversidad
encarnada en la afrodescendencia. Esto se debe a la base sobre la que descansaba la
Constitucién de 1886 y cuya busqueda es la uniformidad. Es lo que expresa su Articulo 1:
“La nacion colombiana se reconstituye en forma de republica unitaria”. El efecto practico
de estas palabras, no solo fue la disolucion de los Estados y territorios nacionales, sino

también, la invisibilidad como forma de menosprecio del sujeto afrodiasporico.

Este marco solo reconoce a los indigenas:

Articulo 1°: La legislacion general de la Republica no regira entre los
salvajes que vayan reduciéndose a la vida civilizada por medio de Misiones. En
consecuencia, el Gobierno, de acuerdo con la Autoridad eclesiastica, determinard

la manera como esas incipientes sociedades deban ser gobernadas.

Articulo 2°: Las comunidades indigenas reducidas a la vida civil tampoco

se regiran por las leyes generales de la Republica en asuntos de Resguardos (...).

Articulo: 3° En todos los lugares en que se encuentre establecida una
parcialidad de indigenas habrd un pequefio Cabildo nombrado por estos

conforme a sus costumbres (...).

Articulo 4° En todo lo relativo al Gobierno econémico de las

parcialidades, tienen los pequefios Cabildos todas las facultades que les hayan
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trasmitido sus usos y estatutos particulares, con tal que no se opongan a lo que
previenen las leyes, ni violen las garantias de que disfrutan los miembros de la

parcialidad en su calidad de ciudadanos.

Articulo 5° Las faltas que cometieren los indigenas contra la moral,

seran castigadas por el Gobernador del Cabildo respectivo (...).

Estos pasajes que pertenecen a la Ley 82 de 1890, dan cuenta de un reconocimiento
“otorgado” en términos politicos, juridicos y simbolicos que suponen que su destinatario es
“menor edad”. Es el mismo tipo de reconocimiento que, mas de medio siglo después, daria
impulso a que en 1942 se fundara el Instituto Indigena de Colombia, y para que en 1971
apareciera el Consejo Regional Indigena, esto sin contar el significativo nimero de
resguardos habilitados en esta época y que se sumaron a los que ya existian desde la colonia

(Cunin, 2004, p. 143).

Reconocer solo la diversidad cultural indigena por la via del derecho, confirmaba la
invisibilidad padecida por los afrocolombianos, en la medida en que el marco juridico no
otorgaba ningin valor positivo a la especificidad de la identidad cultural histérica
afrocolombiana. Dicho reconocimiento, como lo sefiala Arboleda, “se dio con cierto
sentimiento de lastima y culpabilidad, a los descendientes de africanos se les negaba

cualquier posibilidad, incluso de que sean considerados grupo étnico” (Arboleda, 2007, p.

214).

Como parte de la falta o falso reconocimiento hacia los afrocolombianos presente en
el modelo integracionista de la Constitucién Politica de 1886, durante sus afios de vigencia,

se desplegd el proyecto de eugenesia. Este proyecto descansd sobre la union de dos
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nociones dinamizadoras de las sociedades de aquel entonces, “raza” y “desarrollo” (o
“progreso™). El proyecto eugenésico, basicamente, planteaba la posibilidad y la supuesta
necesidad de erradicar las razas inferiores como condicién necesaria para alcanzar el
desarrollo. Fue concebido por cientificos (en especial genetistas), tuvo la capacidad de
influir en las politicas gubernamentales, su influencia se vio reflejada en la Ley 114 de

1922:

Articulo 1°. Con el fin de propender al desarrollo econémico e
intelectual del pais y al mejoramiento de sus condiciones étnicas, tanto fisicas
como morales, el Poder Ejecutivo fomentara la inmigracion de individuos y de
familias que por sus condiciones personales y raciales no puedan o no deben
ser motivo de preocupaciones respecto del orden social o del fin que acaba de
indicarse, y que vengan con el objeto de laborar la tierra, establecer nuevas
industrias o mejorar las existentes, introducir y ensefiar las ciencias y las artes,

y en general, que sean elementos de civilizacion y progreso. (...)

Articulo 2°. La Oficina de Informacion y Propaganda del Ministerio de
Agricultura y Comercio, atendera conforme a los reglamentos que dicte el
Poder Ejecutivo, a todo lo relativo a la inmigracién dentro y fuera del pais, y se
entendera por lo tanto con los agentes de inmigracion en el exterior y con las

Juntas de inmigracion en el interior.

PARAGRAFO. Dicha Oficina llevara una estadistica minuciosa del
ramo de inmigracion y le correspondera especialmente el sefialamiento de los

lugares en que puedan establecerse colonias agricolas de inmigrantes. (...)
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Articulo 11° Los agentes de inmigracién no visaran pasaporte alguno
de inmigrantes que estén en cualquiera de los casos especificados en la Ley 48
de 1920, ni de individuos que por condicion étnica sean motivo de
preocupacion en Colombia. Queda prohibida la entrada al pais de elementos
que por sus condiciones étnicas, organicas o sociales sean inconvenientes para

la nacionalidad y para el mejor desarrollo de la raza.

Articulo 17°. Autorizase al Gobierno para fundar colonias agricolas
directamente o por medio de empresas colonizadoras, que ofrezcan garantias
de eficacia y solvencia suficientes, destinando en cada Departamento o

Intendencia hasta cien mil hectareas de tierras baldias

El menosprecio o falta de reconocimiento hacia determinados seres humanos es
evidente en esta Ley. Desde el discurso estatal se considera que existen individuos y
familias que por sus condiciones raciales y étnicas son una preocupacion para el
desarrollo de la nacion. Por tal razdn, el Estado toma la medida de promover la llegada de
individuos y familias que se supone poseen una condicion étnica, social y racial que
garantizan el desarrollo. A estos le corresponderia ocupar, colonizar aquellas tierras que
el Estado sefialaria como propicias para establecer colonias agricolas de migrantes. El

sefialamiento de estos lugares por parte del Estado, como subray6 Arocha, hizo que:

Los gobernantes colombianos tomaran medidas consecuentes con
el ejercicio de la soberania sobre las regiones fronterizas de selva tropical,
[...]. Asi, la ley 89 de 1890, definia el salvajismo como una condicion
transitoria que se eliminaria mediante la integracion a la civilizacion
cristiana; quince afios méas tarde, se aboliria un numero significativo de

52



resguardos andinos y se manipularian las leyes para negar la presencia de
gente indigena y negra en las selvas tropicales himedas. (Arocha, 1998, p.

355).

Pensar en los efectos que estas politicas publicas eugenésicas provocaron sobre
los afrocolombianos, nos da una idea de como el modelo asimilacionista se sustentaba en
una serie de normas que minaban el autorrespeto — o autoestima- de la afrodescendencia,
colocandolos en la inferioridad juridica propia de los colectivos excluidos que por ser
victima del menosprecio llegan a padecer de vergiienza social. Por ello, es importante
recordar que el proceso de consolidacion de la republica durante gran parte del siglo XX,
se forjo de tal forma que arrinconaba a los afrocolombianos o los invisibilizaba,
desconociendo poblamientos de vieja data como las rochelas?” y los palenques® que
surgieron como una forma de poblamiento paralelos al dirigido por las autoridades
coloniales, con la clara intencion de constituirse en una expresion de resistencia al poder
de las autoridades esclavistas. De acuerdo con investigaciones como las de Arrdzola
(1986), McFarlane (1991) y Navarrete (2001, 2003) estas formas de poblamiento fueron
estrategias que desde el siglo XVI utilizaron los cimarrones (esclavizados préfugos que
se internaban en la selva) para conformar comunidades autbnomas y asi poder mejorar
sus condiciones de vida, creando espacio de autonomia territorial, social, politica y
econdmica en el que el anhelo de reconstruccion de una la esferas de reconocimiento
primario como la familia, fue uno de los mdviles principales para su existencia. Estos

poblamientos se dieron a lo largo del territorio de la Nueva Granada, con un fuerte

27 Forma de poblamiento de gran predominio en el periodo colonial, caracterizada por la ruralidad y la
dispersion, ubicados generalmente a orillas de los rios e integrado por gente de “todos los colores” quienes
resistieron el control de las autoridades coloniales.

28 poblamiento colonial creado por cimarrones en zonas recénditas, fortificadas por palos para protegerse de
las autoridades espafiolas y poder realizar sus suefios de libertad y recuperacion de su humanidad.
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predominio en el Caribe?®®y en la costa pacifica. Durante muchos siglos los
afrocolombianos defendieron estos territorios auténomos en donde pudieron desarrollar
su humanidad, sin embargo, el desalojo que no pudieron hacer los sefiores esclavistas
durante la colonia, lo consiguié el contubernio entre el Estado y los intereses de grandes
empresarios en la era republicana del siglo XX, quienes con su discurso desarrollista y

sus medidas juridicas han desplegado todo un arsenal de multiples formas de violencia.

La Ley 2 de 1952 es otra muestra de esta violencia, pues convirtio el territorio del
Litoral Pacifico en reserva forestal del Estado, invisibilizando la poblacion

afrocolombiana que por siglos habia habitado estos territorios:

Zona de Reserva Forestal del Pacifico, comprendida dentro de los

siguientes limites generales (...)

Articulo 2. Se declaran Zonas de Reserva Forestal los terrenos
baldios ubicados en las hoyas hidrogréficas que sirvan o puedan servir de
abastecimiento de aguas para consumo interno, produccion de energia
eléctrica y para irrigacion, y cuyas pendientes sean superiores al 40%, a
menos que, en desarrollo de lo que se dispone en el articulo siguiente, el

Ministerio de Agricultura las sustraiga de las reservas.

29 En el Caribe colombiano se destacaron palenques como Limén, Sanaguare, Joyanca, San Miguel Arcangel
(convertido en 1713 en San Basilio del Palenque), Domingo de Angola, ubicados en Montes de Maria; El
Firme, Norosi, Quebrada del Cimarrén, ubicados en la Serrania de San Lucas; La Matuna, ubicado en la
Ciénaga de la Matuna; Matudere, Betancur, ubicados en la Sierra de Luruaco; Tapia, Guaimaral, Gambanga,
La Magdalena, ubicados en La Otra Banda. En la region del Pacifico se ubicaron los palenques de Tadd,
Bebara, Charambird y Andaqueda. En la zona de valles interandinos en el costado sur-occidental se ubicaron
los palenques de Anserma, Cartado, Céceres, El Castigo. Informacion tomada del proyecto de investigacion
adelantado por el Instituto de Estudios Interculturales de la Pontificia Universidad Javeriana de Cali, en
convenio con el Instituto Colombiano de Desarrollo Rural (INCODER), entorno al estudio sobre
territorialidades ancestrales afrocolombiana y la necesidad de tierras de los consejos Comunitarios a nivel
nacional realizado en el afio 2014.
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Articulo 5. No es permitida la explotacion de bosques en terrenos
baldios (...) sin licencia del mismo Ministerio, basada en un concepto
técnico, y cualquier producto que se extraiga sin esos requisitos sera

decomisado.

Articulo 7. La ocupacion de tierras baldias estara sujeta a las
reglamentaciones que dicte el gobierno con el objeto de evitar la erosién
de las tierras y proveer a la conservacion de las aguas. Al dictar tal
reglamentacion, el gobierno podra disponer que no seran ocupables ni
susceptibles de adjudicacion aquellas porciones de terreno donde la

conservacion de los bosques sea necesaria para los fines arriba indicados

(..)

Articulo 10. El gobierno nacional adquirira las tierras o las
mejoras ubicadas en tierras no adjudicadas con este caracter, que por su
avanzada erosion deban, en concepto del Instituto Geografico “Agustin
Codazzi”, ser desocupadas y destinadas a reforestacion progresiva. El
gobierno queda autorizado para propender por el establecimiento de sus
mejoras en otras regiones del pais. A falta de acuerdo con los propietarios
sobre el precio de las tierras erosionadas, estas podran ser expropiadas.
En todo caso, el Gobierno podra ofrecer en pago tierras para el

establecimiento de los campesinos.

Articulo 14. Declarense de utilidad publica las zonas establecidas
como “Parques Nacionales Naturales”. El gobierno podra expropiar las
tierras o de particulares que en ellas existan.
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De esta forma el Estado mediante la Ley 2 de 1952 crea las condiciones para el
menosprecio de los afrocolombianos. El convertir el Litoral Pacifico en reserva forestal,
en parques nacionales y zona de concepcion minera, fue un franco desconocimiento de
toda la historia de vida que estas comunidades habian tejido en estos territorios, en donde
a base de esfuerzo y creatividad lograron “domesticar” cada uno de los espacios
habitados en la inclemente selva tropical himeda, logrando adquirir unos saberes sobre la
flora, la fauna y el uso del agua, conocimientos favorables para la conservacion de la
biodiversidad del territorio colombiano; al respecto, investigaciones realizadas desde las
humanidades y las ciencias sociales como las de Nina S. de Friedemann (1986), Odile
Hoffmann (1999) y Mario Diego Romero (1995, 2002) , entre otras, hablan de cémo los
afrocolombianos una vez abolida la esclavitud, continuaron de forma auténoma
contrayendo sociedad en las condiciones adversas, en aquellos espacios reconditos como
los de la costa del pacifico y valles interandinos en donde los sefiores esclavistas con sus
cuadrillas de esclavizados no pudieron consolidar su dominio; los afrocolombianos en la
condicidn de libre se instalaron en estos espacios convirtiéndolos en pueblos auténomos -
como Magli Payan, Boca de Telembi, Glelmambi, Timbiqui, Guachené, Villarrica,
Puerto Tejada entre otros- que durante gran parte del siglo XIX y del siglo XX,
subsistieron con base en el mazamorreo® y en una agricultura ancestral eficiente - en
términos de poca inversion de mano de obra, gran rendimiento- y amigable- con el
medio ambiente, que en ciertas ocasiones les permitid vivir en condiciones de relativa

comodidad.

30 Mineria de tipo artesanal realizada por campesinos (negros, indigenas o mestizos), cuya accion consiste en
raspar la superficie de los rios para extraer oro con herramientas rudimentarias.
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La invisibilidad por la via del modelo asimilacionista, ha sido poco estudiada para
el caso del Archipiélago de San Andrés y Providencia, sin embargo, la historia de los
raizales es un buen ejemplo de la creacion de normas poco sensibles con el
reconocimiento del otro. Recordemos que en 1822 el territorio del Archipiélago se
anexion6 formalmente al territorio de la Gran Colombia, para ese momento la base de la
actividad economica era el algodon realizada por la poblacion de afrodescendientes
esclavizados. Con la abolicion de la esclavitud este cultivo se viene a menos, los

afrodescendiente optaron por cultivar coco, con tal suerte que:

En 1873 se exportaba a los Estados Unidos 250.000 nueces
mensuales, en 1905 1-1,5 millones de nueces de coco, la mayoria de las
plantaciones de los antiguos esclavos, de los cuales muchos alcanzaron

una modesta prosperidad (Sandner, 2003, p. 330)

El éxito de esta vocacién agricola hizo que la poblacion afro sintiera el territorio
como un espacio que transitaba entre la opresion y la esperanza, siendo el coco el
elemento constructor de esperanza e identidad. Con la abolicidn de la esclavitud, también
se dio la consolidacién de la comunidad bautista, la cual de acuerdo con Sandner (2003,
p. 330), tenia como base de su feligresia a una poblacién afrodescendiente que hablaba
creole, que hasta mediado del siglo XX se caracterizé por su fuerte arraigo y por vivir en

una relativa prosperidad.

Sin embargo, con el proyecto de Estado nacion que surge con la Constitucion de
1886 quedaba claro que las cosas empezaria a cambiar tarde o temprano para el
Archipiélago, pues se convirtio en territorio de frontera que encarnaba la antitesis de la
civilizacion, del progreso. La razon de ser de esta percepcion descansaba en su elemento
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fenotipico, su protestantismo y su lengua. Elementos contrapuestos a todo aquello que
definia lo civilizado dentro del proyecto de Estado nacién caracterizado por ponderar su
matriz mestiza, andina, catolica y de lengua castellana, matriz que empujaba al
Archipiélago hacia un no lugar, un dejar de ser, es decir, hacia la cancelacion de sus
particularidades identitarias para incorporar las particularidades identitarias del proyecto

nacional colombiano decimonénico.

Uno de los mecanismos mas eficaces para la cancelacion de la identidad del
Archipiélago, fue llevado a cabo en 1953 durante el gobierno de Gustavo Rojas Pinilla,
quien concedié al Archipiélago la condicion de zona libre de aduanas, lo cual introdujo
una serie de cambios notorios en la vida de la poblacion, como por ejemplo: la bonanza
del turismo aduanero generé que en las islas se produjera el cambio de su vocacion
agricola por una meramente comercial (Valencia, 2011, p. 74). Cambio que implicé la
paulatina modernizacion de las islas, expresada en el aumento del tréfico aéreo; la
inauguracion del aeropuerto en 1972; la construccion masiva de hoteles; la ampliacion
del suministro de los servicios de electricidad y agua; caos vehicular. A estas
consecuencias se le suma que la generalidad de la poblacion islefia, en términos
comerciales quedd rezagada frente a los extranjeros y frente a los colombianos

continentales.

Otro de los cambios a destacar, fue el hecho de que la poblacién afro que otrora
habia liderado la actividad agricola del cultivo de coco, obteniendo una relativa
comodidad econdmica, a partir de este cambio siente como comienza la pauperizacion de
su existencia justo en el momento en que el discurso modernizante dice que a todos les va

a ir mejor. En fin, la declaracion del Archipiélago como puerto libre ocasiond la presion
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sobre los recursos y el espacio, la distribucion espacial cambid junto con el ritmo de vida
del archipiélago, transformaciones que implicaron que muchos de los habitantes de vieja
data vendieran sus tierras y se desplazaran a zonas periféricas. Una historia dramética, ya
que el despojo y el monopolio del territorio estuvieron a la orden del dia como resultado
de una decision estatal poco sensible con el reconocimiento de los raizales. En este
sentido, la Ley 127 de 1959 por la que se declaré Puerto Libre el territorio de San Andrés
y Providencia, en términos efectivos, promovio la invisibilizacion de la historia de vida
de los raizales, una poblacidn cuyos elementos identitarios conformados por la presencia
de una fuerte raiz africana, el predominio del protestantismo y la lengua del creole, a
partir de esta Ley empez6 a sufrir un proceso de debilitamiento ante los elementos
identitarios promovidos por el proyecto integracionista del Estado nacién interesado en

destacar lo andino- catolico-espafiol (castellano).

La invisibilidad como expresion de la negacion del reconocimiento no solo ha
sido una practica promovida y ejecutada por el Estado, sino también por las
organizaciones politicas. En el contexto que antecede a la Ley 70 de 1993, el Partido
Comunista Colombiano promovi6 en el pais lo que el intelectual mexicano Vasconcelos
[lam6 la “raza cosmica” como elemento caracteristico de Latinoamérica, ellos lo
“tradujeron” como mestizaje; de esta forma el candidato presidencial Carlos Pizarro llego
a manifestar estar alentado por “la confianza en las virtudes de esta nacion mestiza”
(Arocha, 1998, p. 360). Los dos conceptos, raza cosmica y ‘“nacién mestiza”, se
sustentaban en un modelo binario en el que solo habia cabida para el reconocimiento de
lo indigena y lo mestizo. Este Gltimo concepto hacia parte de un discurso eugenésico que

Ilamaba al mejoramiento de la raza por la via del blanqueamiento. La tendencia dentro de
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los movimientos politicos de izquierda era catalogar las reivindicaciones étnicas de las
organizaciones “como racismo al revés o caprichos revolucionarios” (Friedemann y

Arocha, 1984, pp. 519-520).

Invisibilidad epistémica

El falso formalismo presente en los casos anteriores de normas de derecho
institucionalizadas, es una muestra de humillacion por la via de la invisibilidad. EI comun
denominador presente en estos casos, es el hecho de “no ver o ignorar humillante”
(Honneth, 2011, p. 169) la presencia afrodiasporica. Esta invisibilidad, siguiendo a
Honneth, consiste en no tomar positiva y publicamente en consideracion las
particularidades, la historia de vida de un sujeto, en el caso de esta investigacion, la

contribucion de los afrocolombianos a la construccién de la nacion.

Dicha invisibilidad estuvo promovida también desde la academia. A lo largo del
siglo XX muchos intelectuales se dieron a la tarea de denunciar este problema. Es asi
como, Manuel Zapata Olivella con gran sensibilidad identifico la relacion entre
colonialismo y la lucidez creadora del literato latinoamericano. Para €l el fendmeno del
colonialismo en Latinoamérica lleva necesariamente a pensar en el papel creador y
alienador de un lenguaje como el espafiol (castellano). Creador en el sentido de tener el
potencial para inventar un nuevo estilo narrativo libre de las ataduras al estar sustentado
en la amalgama de los elementos linguisticos indigena, africano y espafiol. Pero también
se trata de un lenguaje que: “por encima de la raza o patria, estd supeditado a una desazon

mas intima: la autenticidad. ¢Estoy o no identificandome en lo que escribo? ¢Al leer lo
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escrito soy yo o es un extrafio el que expresa mi obra?” (Zapata, 2006, p. 136). La
respuesta a estos interrogantes fue contundente: “existe una ceguera alienante en el
escritor latinoamericano que se refleja en su pensamiento, lenguaje y en la interpretacion
de la realidad y la historia novelada” (Zapata, 2006, p. 143). Se entiende que después de
tanta brutalidad desplegada en la forma de genocidio, violacion sexual, racismos y
linchamientos durante la colonia, el latinoamericano no podia salir ileso, los complejos de
superioridad, de inferioridad, la vulgar imitacién y la falta de rigor en el ejercicio de la
critica literaria, segin Zapata Olivella, terminarian acompafiando al literato en la
configuracién de la imagen de los personajes afrocolombianos presente en las novelas,
una imagen distorsionada en doble sentido, o por la via de la barbarizacién o por la via de

la superposicion de los valores europeos.

En efecto, varios ejemplos pueden ser presentados, Maria de Jorge Isaacs Ferrer
es uno de ellos. Considerada por muchos criticos literarios como la obra que dio
visibilidad a Colombia en América y en el mundo, dando a conocer la mentalidad
colombiana de aquel entonces y constituyéndose en modelo del romanticismo literario del
siglo XIX, sin embargo, frente al tema de la realidad de los afrocolombianos, los
investigadores y criticos especializados no coinciden. Criticos como Umberto Valverde,
Fabio Martinez, Fernando Cruz Kronfly y Dario Henao, entre otros, opinan que Jorge
Isaacs hizo una dura critica a la esclavitud, a través del malogrado amor de una pareja
africana —Nay y Sinar-, mostrando gran disposicién para recoger e incorpora la tradicion

oral de los esclavos en su texto®!. En contraste, Humberto Triana Y Antorveza expreso:

31 Con base en: El tiempo, 2017, Domingo 4 de junio.
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La situacion de los afroamericanos —tanto libres como esclavos- no
mejord sustancialmente con la independencia de los paises hispanoamericanos.
Aunque los libertadores y pensadores de la época emplearon un lenguaje contra
la esclavitud para designar la relacion politica de estos paises con Espafia. A
pesar de que hablaban con entusiasmo de libertad, sin embargo, dentro de tal

literatura casi nunca estaban contemplados negros y mulatos. [...]

La Literatura colombiana posterior a la abolicidn de la esclavitud, no es
muy abundante cuando se trata de incorporar al negro o al mulato a la vida
social de la mayoria. Los autores volveran sus ojos hacia la época de la
esclavitud, idealizando el papel de los amos y la sujecion aceptable en que se

encontraban los esclavos. (Triana y Antorveza, 1997, p. 214).

Al leer la “Maria”, lo dicho por Zapata Olivella y Triana y Antorveza se puede corroborar

en las palabras de Efrain:

Maria me ocultaba sus ojos tenazmente; pero pude admirar en ellos la
brillantez y hermosura de las mujeres de su raza, en dos o tres veces que a su
pesar se encontraron de llenos con los mios; sus labios rojos, himedos y
graciosamente imperativos, me mostraron solo un instante el velado primor de
su linda dentadura. Llevaba, como mis hermanas, la abundante cabellera
castafio-oscuro arreglada en dos trenzas, sobre el nacimiento de una de las
cuales se veia un clavel encarnado. Vestia un traje de muselina ligera, casi azul,
del cual solo se descubria parte del corpifio y la falda, pues un pafiolén de
algodon fino, color parpura, le ocultaba el seno hasta la base de su garganta, de
blancura mate (Isaacs, 1967, p. 12-13).
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Los esclavos, bien vestidos y contentos hasta donde es posible estarlo
en la servidumbre, eran sumisos y afectuosos con sus amos (lsaacs, 1967, p.

20).

Pude notar que mi padre, sin dejar de ser amo, daba un trato carifioso a
sus esclavos, se mostraba celoso por la buena conducta de sus esposas y

acariciaba a los nifios (Isaacs, 1967, p. 21).

No habia sino dos flautas de cafia, un tambor improvisado, dos
alfandoques y una pandereta; pero las finas voces de los negritos entonaban los
bambucos con maestria tal; habia en sus cantos tan sentida combinacién de
melancélicos, alegres y ligeros acordes; los versos que cantaban eran tan
tiernamente sencillos, que el mas culto aficionado hubiera escuchado en éxtasis

aquella masica semisalvaje (Isaacs, 1967, p. 23-24).

En estas descripciones se evidencia la mezcla de cierto paternalismo encubridor del
menosprecio fundido con los clésicos juicios valorativos de barbarizacion que presentan
al otro —de forma directa o indirecta- como salvaje, semisalvaje, rasticos, perteneciente a
una raza inferior en términos no solo cognitivos sino estéticos, dejando claro lo bello esta

estrechamente relacionado con la raza blanca.

El Alférez real, de Eustaquio Palacios (1830-1898), es otro de los ejemplos. En esta obra
el escritor colombiano ademas de justificar la ideologia de la esclavitud, contribuy6 a

difundir una imagen que rebaja a los del afrocolombiano:

En medio de ella el Padre explico el evangelio del dia con la mayor claridad,

acomodando su lenguaje a la limitada inteligencia de los esclavos; y termind
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encargando a estos la paciencia y la resignacion y advirtiendo a los amos que
ellos debian ser los padres y no los verdugos de esos infieles a quienes Dios en

sus arcanos habia colocado en la servidumbre. [...] (Palacios, 2006, p. 48).

Perddnele, compadre; la esclavitud es en si misma una iniquidad; no la haga

vuesa merced mas grave, tratando con crueldad a los esclavos.

La iniquidad, si la hay, no es obra mia: esclavos eran los que tengo y los que
compré a sus amos, o los compré mi padre, ni su merced ni yo los redujimos a
la esclavitud, y el mismo rey nuestro sefior (que Dios guarde) autoriza tal

comercio (Palacios, 2006, p. 214).

En la descripcion de Palacios presentada a través de la figura de dos de sus personajes, un
religioso franciscano —EI padre Escovar- y el sefior de la hacienda Cafias Gordas —Don
Manuel Caicedo y Tenorio-, los afrocolombianos carecen de inteligencia, el sistema de
esclavitud es justificado porque la divina providencia lo autoriza. La narracion de la
novela es portadora del discurso racista que considera que para el periodo de la colonia
existian buenos amos que sostenian un sistema que hizo que los esclavizados por la
Corona espafiola vivieran en un “paraiso candoroso”, tanto en Maria como en El Alférez
real, este discurso esté presente a lo largo de sus paginas, lo cual nos permite sostener el
planteamiento de Zapata Olivella en cuanto a la relacion de ciertos literatos
latinoamericanos con el colonialismo y su intencion —consciente o inconsciente- de
configurar una imagen distorsionada de los personajes afrocolombianos por la via de la

barbarizacion o por la via de la superposicion de los valores europeos.
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¢Pero a qué se debe que la barbarizacion, el racismo, en fin, el debido reconocimiento
del otro —en este caso, de los afrocolombianos- no sea detectado en la recepcion, en la
critica y en la teoria literaria? de acuerdo con Uruguay Cortazzo, esto se debe a varias
estrategias hermenéuticas encubridoras utilizadas por los criticos literarios cuando
enfrentan textos consagrados en la tradiciéon. Estrategias como el fragmentarismo:
consiste en tomar la obra completa de un autor y dentro de esta distinguir entre las
centrales y la periféricas donde el racismo se encuentra(o no literarias), ubicando su
cosmovision, su filosofia solo dentro de las obras centrales sin tener presente la totalidad,;
contextualismo: la clasica consideracion de que la obra del autor fue influenciada por el
pensamiento del contexto en el que fue escrita, por lo tanto, los elementos de antafio
pueden ser excluidos sin que la obra sufra consecuencias significativas en su
interpretacion; esteticismo: calificar al autor por los elementos estéticos positivos
presentes en su obra, desentendiéndose de los negativos por considerarlos irrelevantes en
relacion con la grandeza de su produccion; humanismo condescendiente: considerar que
los autores al ser seres humanos con las debilidades que acomparian la mortalidad, son
propensos a cometer fallos, razén por la cual el racismo o el no debido reconocimiento es
parte de un pequefio error que debe de disculparse; el racismo restrictivo: la tendencia a
considerar como anacrénica toda denuncia de racismo que involucre autores anteriores al
siglo X1X, momento en el que surge la concepcién bioldgica de este fendbmeno, razén por
la cual se puede hacer caso omiso a las expresiones racialmente ofensivas presente en los
textos. Estrategias que tienen la intencion de “minimizar, justificar o disculpar a algun
autor consagrado, generando de ese modo lecturas complacientes o complices”

(Cortazzo, 2015, p. 148).
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Nina S. de Friedemann (1992), por su parte, definio la invisibilidad en el campo de las

ciencias sociales como:

Una expresion de discriminacion, que se manifiesta en la ausencia
académica de programas oficiales de ensefianza e investigacion. Los problemas
son notorios al examinar el volumen de trabajos que, por ejemplo en el campo
de la antropologia, se ha dedicado a los grupos indios, que desde hace casi
cincuenta afios han suscitado el mayor interés de esta disciplina (Friedemann,

1992, p. 543).

Uno de los argumentos que sustentaba esta discriminacion era la creencia de que,
pese a los estragos de la conquista y la colonizacion, los indigenas a lo largo del
continente habrian conservado algunos rasgos culturales, mientras los “negros” habrian
padecido la pérdida total de sus referentes culturales africanos (Arboleda, 2016, p. 40). Si
bien este argumento empez0 a ser cuestionado en la década de los cuarenta a partir de
ciertos trabajos pioneros -que mas adelante desarrollaré- se constituyé en barrera

académica que durante gran parte del siglo XX forjé una fuerte tendencia.

En sintonia con muchas de las ideas de Friedemann, Arocha plantea que en la
violentologia se ha desdefnado “el estudio de la relacion entre discriminacion socioracial y
violencia o entre cultura y violencia” (Arocha, 1998, p. 359). Encuentra que las revistas
mas connotadas en el tema de la violencia, Foro o Analisis Politico, en diez afios de
publicacion han dejado sin visibilidad el tema de la discriminacion y de la etnicidad. Es
asi, como incluso en un momento (la primera mitad de la década de los noventa) en el
que se esperaba mayor sensibilidad de parte de las instituciones y representantes del
Estado, la Comision para la Superacion de la Violencia, creada durante la administracion
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del presidente Cesar Gaviria para hacer seguimiento al proceso de paz con el Quintin
Lame y el Ejército Popular de Liberacion, publicé un libro titulado, Pacificar la Paz, que
“representa un retroceso Significativo, [...] porque tan solo reconoce la diversidad

cultural de los indigenas” (Arocha, 1998, p. 359).

En este sentido, Santiago Arboleda en Le han florecido nuevas estrellas al Cielo,

texto creativo y controvertido®?, manifiesta la necesidad de:

Develar explicativamente la politica histérica de invisibilizacion
de los aportes del pensamiento afrocolombiano, a la construccién de la
nacion y de vertientes de pensamiento emancipatorios. Indicando el
complicado entramado que ha impedido visibilizar esta tradicion
intelectual, negada por la colonialidad, de la cual no se ha ocupado la
historia intelectual, ni la historia de las ideas, ni la filosofia tampoco las
ciencias politicas. En otras palabras, no son conocimientos validos y
menos sostenibles, para tener en cuenta dentro del registro cientifico.

(Arboleda, 2016, p. 23).

De acuerdo con lo anterior, podria hablarse de una “politica histérica de
invisibilizacién” que, durante gran parte del siglo XX en Colombia, ha disimulado
expresiones y practicas de racismo epistémico. Este racismo, sumado al falso formalismo
poco sensible hacia el reconocimiento social de la diversidad, termina configurando un

contexto negador de la humanidad, del reconocimiento del sujeto afrocolombiano. Asi

32 Lo creativo de esta obra esta en el utillaje conceptual propuesto por el autor para comprender las vertientes
y trayectorias intelectuales que configuran el pensamiento politico afrocolombiano: tiempo de aprehension,
clandestinizacion publica, suficiencias intimas, migra-desterrados, entre otros. Lo controvertido esta en que su
propuesta pareceria indicar una ruptura con la academia occidental, sin embargo, en la estructuracion de su
narrativa es habitual encontrarse con conceptos propios de esta tradicion académica occidental, por ejemplo,
el concepto de dignidad y su derivado, dignificacion.
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pues, la invisibilidad presente en las normas ya sefialadas, no brota de la nada, emana de
un correlato epistémico, 0 méas bien, de una violencia epistémica que legitima cada una de
las leyes, para que estas a su vez, brinden un “orden” que desde lo legal ayude a construir
una discursividad racista que opera en las dimensiones mas representativas del todo

social: la econdmica, la sociopolitica, la cultural y la moral.

Esta violencia epistémica dirigida hacia los afrocolombianos, en especial, hacia
sus intelectuales, tiene diferentes formas de expresarse *3: 1) el escamoteo, es decir, el
ejercicio sistematico de interpretar su pensamiento no en su plenitud, sino, reducido a la
accion espontanea; 2) la tribalizacion; que es, la reedicion del discurso del salvaje y su
tribu, que hace que se los vea como portadores de un pensamiento cuasi politico,
caracterizado por el habitual uso de la violencia, la poca organizacion y cohesién 3) la
trivializacion, o sea, la actitud académica de acusar directa o indirectamente a los
intelectuales afro de ser portadores de un pensamiento excesivo, localista,
descontextualizado, folclorista y racista a la inversa; y 4) la invisibilizacién, es decir,
ilustrar el pensamiento, los aportes afrocolombianos encubriendo su integridad y su
potencia de ser y existir. Es la que Arboleda llama “invisibilizacion por la via de la
visibilizacion escamoteada, [...] cuya consecuencia es la invisibilidad de lo complejo”

(Arboleda, 2016, p. 26).

Una obra como la de Eduardo Restrepo (2013), méas alld de sus buenas

intenciones, incurre en esta violencia epistémica cuando plantea:

33 Estas formas en la que se expresa la violencia epistémica hacia los intelectuales afrocolombianos se elabora
con base en el texto de Arboleda (2016, pp. 24-26).
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Diez afios antes de la sancion de la Ley 70, esa etnizacion de las
‘comunidades negras’ [aquella para la cual, de acuerdo con Restrepo,
estas comunidades negras constituyen un grupo con una cultura propia
garante de la conservacion ambiental, con unas précticas tradicionales de
produccion, con un territorio con ejercicio de propiedad colectiva, una
cultura ancestral y una identidad cultural diferenciable en el marco de la
sociedad colombiana] era impensable e inexistentes sus modalidades
organizativas. A principio de los afios ochenta, a nadie se le ocurria, por
ejemplo, que la gente que vivia en medio Atrato, en el pacifico
colombiano, habia que pensarla, como un ‘grupo étnico’ con unas
practicas tradicionales de produccion, con un territorio con ejercicio de
propiedad colectiva, una cultura ancestral y una identidad cultural. En ese
entonces, usualmente se referian a los habitantes del medio Atrato como
campesinos. Eran campesinos, y en cuanto tales se asumian que estaban
necesitados, atrasados, y habia que ‘redimirles’ con el desarrollo. Habia
que incorporarlos a la nacion a través del mercado, y para ello se
disefiaron varios proyectos de desarrollo. Se hablaba de trasferencia de
tecnologia, de capacitacion en conocimiento contable, de generar una

racionalidad economia empresarial. (Restrepo, 2013, p. 14)

En estas palabras se escamotea y trivializa el pensamiento afrocolombiano al
considerar que el mencionado proceso de etnizacién se circunscribe a los afios ochenta vy,
en ese sentido, es reciente. Restrepo desconoce de esta forma dinamicas organizativas

gue muestran que desde la década de los cuarenta, se pensaba que la opresiéon de los
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afrocolombianos esta atravesada por factores que incluyen la clase, la raza y la etnia
(Pisano, 2014). Manuel Zapata Olivella, su hermana, Delia Zapata y Natanael Diaz entre
otros, hicieron parte de estas tempranas dinamicas. Estos intelectuales fueron quienes
organizaron la manifestacién conocida como el Dia del Negro (junio de 1943), fundaron
el primer movimiento negro®* de la historia de Colombia conocido como el Club Negro, y
hablaron por primera vez de “afrocolombianos™; término que les permitié pensar en una
identidad cultural donde la memoria ancestral vinculada a Africa, se constituia en un
referente que se hacia explicito en sus enunciados reivindicativos, de ahi el sentido de las
palabras de Natanael Diaz, quien en 1948 en su “Discurso de un negro sobre la

discriminacion racial” consideraba que Africa era la “tierra anorada” y “paradisiaca”.

La idea de que los pobladores del medio Atrato eran asumidos solo como
campesinos, también es dudosa. La racialidad ha estado presente en los colombianos
desde cuando se instaurd el orden colonial hasta nuestros dias. Es un factor que ha
Ilevado a configurar una serie de representaciones, imaginarios que hacen parte del
consciente e inconsciente del diario vivir del contexto nacional y continental. Estos
pobladores, por lo tanto, no solo eran (y son) campesinos a secas, Sino campesinos
negros, cuya diferenciacion fenotipica y regional, en algin momento de las
dindmicas cotidianas relacionadas con sus tensiones, rivalidades y exaltaciones, es
puesta en escena por los mismos pobladores o por los investigadores. Tal es el caso
de Taussig (1978) quien en su investigacion decide destacar este rasgo, como se

evidencia en las siguientes lineas:

3 En el siguiente capitulo se hara un mayor desarrollo de este movimiento con base en la investigacion de
Pietro Pisano (2014).
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la comunidad a cuya desnutricion contribuye la Fundacion
Community Systems Fundation con sus donaciones, se halla en la zona rural
semi-tropical de Villa Rica en el extremo sur del Valle del Cauca. La
componen campesinos afro-americanos semi-proletarios, muy pobres, cuya
principal fuente de ingreso proviene del trabajo en las plantaciones de cafa

de azucar [...]. (Taussig, 1978, p. 64).

En otro apartado manifiesta:

La identificacién riberefia es importante en una sociedad de
migrantes. En el Valle del Cauca se identifica el migrante de la costa como
costefio. Esta categoria equivale a la més baja de todas. Al costefio se le
considera una bestia para el trabajo, un salvaje sin cultura que le gusta vivir
entre la suciedad y la miseria y no tiene aspiraciones, y este concepto es
compartido tanto por los negros nativos del Valle del Cauca como por otras

clases de grupos étnicos. (Taussig, 1978, p. 131)

Llama la atencion que Taussig a diferencia de Restrepo se atreve a describir estas

poblaciones bajo los términos de “negro” o “afro-americanos”, lo cual permite, en el caso
del primer término, establecer una relacion de continuidad entre el antiguo orden colonial
y sus rezagos en la década de los sesenta en cuanto a la valoracién negativa hacia los
descendientes de africanos. El uso de estos términos, en especial, del segundo, prueba que
la actividad académica cuando es creativa acufia conceptos o términos rigurosos que, por
ser tales, permiten describir y analizar la realidad, los use o no como términos
identitarios, la poblacion a la cual ellos se refieren. Esto no les quita valor

epistemoldgico, al contrario, pueden servir para develar el grado de invisibilidad, de
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enajenacion que sufre una poblacion. En este sentido, creo que ni para la gente que vivia
en medio Atrato, ni para el resto de afrocolombianos ubicados en otras zonas rurales del

pais, tiene validez la siguiente afirmacién de Restrepo:

a nadie se le ocurria por ejemplo, que la gente que vivia en medio
Atrato, en el pacifico colombiano, habia que pensarla, como un ‘grupo
étnico’ con unas practicas tradicionales de produccion, con un territorio con
ejercicio de propiedad colectiva, una cultura ancestral y una identidad

cultural. (Restrepo, 2013, p. 14).

La historia nos proporciona el ejemplo de los palenques, un proyecto colectivo
concebido en condiciones de suprema adversidad, es decir, en el “infierno” de la
esclavitud colonial en el continente americano. Hombres, mujeres, nifios y nifias
africanos y sus descendientes esclavizados se dieron a la fuga y se internaban en lo mas
profundo de la selva para vivir libres del yugo espafiol. Dispuestos a defender este
proyecto con todo su ser, fundaron pueblos en sitios reconditos. Desde estos lugares los
(ex) esclavizados supieron derrotar al ejército espafiol, movidos por el deseo no solo de
libertad, también de poder tener una familia, una visién de futuro y defender un territorio
que desde estos momentos se asumia como comunitario, es decir como un espacio que

requeria del cuidado de todos los miembros para poder crear y recrear su humanidad.

En consecuencia, los palenques pueden ser interpretados -al modo de Honneth-
como una muestra de constitucion de lazos comunitarios basados en la solidaridad y en el
sentido de ser una comunidad de seres humanos que sin ser considerados ciudadanos se
unieron de manera genuina. Eran conscientes de ser comparieros de tribulacion por estar
padeciendo el mismo drama de la esclavitud. Las relaciones que establecian entre ellos
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tenian, por lo tanto, un alto grado de horizontalidad, de entrega a la causa o idea

aglutinadora de construir una sociedad contrafactica méas justa que la colonial.

Ahora bien, esta idea de que los palenques son un ejemplo de proyecto colectivo
de vieja data, mas no inmanente®®, se articula con el argumento que Arocha habia
presentado en Ombligados de Ananse. Hilos ancestrales y modernos en el Pacifico
colombiano (1999). En respuesta a Restrepo (2013) para quien la identidad étnica de los
afrodescendientes es una invencion reciente de ciertos antrop6logos que enfatizan la

africanidad, Arocha expreso:

El presente volumen reitera el pensamiento que nos movio6 a Nina de
Friedemann y a mi para elaborar el libro De sol a sol: génesis,
transformacion y presencia de los negros en Colombia. Junto con ella, con
la historiadora Adriana Maya y con quienes han sido nuestros discipulos, no
dejo de insistir en que pese a la especificidad de la africania en Colombia,
negar sus memorias equivale a impugnar la humanidad de los esclavizados y
sus descendientes. El hecho de que a ellos se les hubiera privado de la
libertad no significd que los amos les hubieran amputado la capacidad de
recordar y, menos aun, de llevar a cabo procesos de reconstruccion politica,
social y cultural. Asi, me valgo del prefijo afro para resaltar una historia,

mas no un fenotipo, que sin lugar a dudas comienza en Africa.

[...] El que las organizaciones populares no empleen tales

simulacros no los hace inadecuados, ni implica —como lo insinta Restrepo

% Desde este término Restrepo (2013, p. 11) interpreta la propuesta de Arocha y Friedemann, calificandola
como enfoque afrogenético que entiende la etnicidad como preexistente 0 inmanente. Interpretacion que
considero poco acertada ya que la propuesta, en términos puntuales, es de comprender estos procesos como
procesos histéricos de largo aliento.
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(1997) - que la identidad étnica de los afrodescendientes sea una invencion
de aquellos antrop6logos que han resaltado la africanidad. (Arocha, 1999, p.

26-27).

Que Restrepo, al igual que otros cientificos sociales, sigan esgrimiendo en 2013
esta clase de argumentos, es sefial de que en la academia colombiana existen paradigmas
interpretativos que conciben los procesos de identidad politica, cultural y social de los
afrocolombianos como una cuestion inmediata, espontanea, de corto plazo. Argumentos
como estos aunque a primera vista parecerian contribuir a visibilizar la capacidad
histérica de los afrocolombianos para la movilizacion y la gestion politica terminan
surtiendo el efecto contrario por la via de la tribalizacion y del ejercicio sistematico de la

minimizacion (Arboleda, 2016)

Algunos conflictos sociales de invisibilidad

Con el desarrollo del capitalismo durante el siglo XX, terratenientes y grandes
emporios empresariales trataron a los afrocolombianos con menosprecio, como si nunca
hubiesen estado presentes en sus territorios ancestrales. A continuacion presentaremos
tres casos que nos permiten ilustrar este tipo de comportamiento respecto a este grupo
humano, de paso mostrar las consecuencias nefastas que produce la reificacion de un bien
preciado perteneciente a una comunidad y que esta ha ganado mediante su trabajo, en

términos de la potenciacion de su existencia en el marco de la historia.
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Los campesinos afro del norte del Cauca y el sur del Valle

El fin de la Guerra de los Mil dias significo para los afrocolombianos que
habitaban el norte del Cauca y el sur del Valle del Cauca continuar experimentando
formas atroces de menosprecio, pero esta vez, no bajo la forma de la esclavitud -que
implico un uso de la violencia que dejo marcas indelebles sobre sus cuerpos, y buscaba
desposeerlos de la totalidad de su ser-, sino de desposesion de un derecho que estos
afrocolombianos creian haber ganado mediante un largo y arduo trabajo; la posesion de

los territorios domesticados luego de la abolicion de la esclavitud en 1851.%

Por més de cuatro décadas estos afrocolombianos domesticaron estos territorios,
creando una prospera economia de subsistencia con base en cosechas diversificadas -cacao
y platano-, que en términos de eficiencia aventajaba la produccion agricola de las grandes
haciendas. No es dificil adivinar los efectos positivos que en términos del reconocimiento,
de la afirmacién de la propia identidad y la expansion del cuerpo significo este tipo de
relacion con la tierra. Tierras fértiles que para estos afrocolombianos representaba y
representa su eticidad, en la medida en que, de acuerdo con lo antedicho, conciben la tierra
como un territorio, es decir, un espacio fundamental para la construccion y reproduccién de

su identidad, de la totalidad de su ser, algo grande por lo cual estan dispuestos a luchar.

Es de entender entonces que esta prosperidad basada en una relacién intima y autbnoma
con la naturaleza haya llevado a estos campesinos afro a sentir aversion hacia el trabajo

en las haciendas, las cuales languidecian, en parte por no tener mano de obra campesina

% Esto a diferencia de la experiencia estadunidense en donde después de la abolicion de la esclavitud hubo
un intento legal —de parte del general William Tecumseh Sherman el 16 de enero de 1865- de reparacion de
tierras a los afroamericanos bajo la forma de 40 acres y una mula. Recuperado de:
https://elpais.com/diario/2006/10/04/internacional/1159912815 850215.html.
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disponible para el trabajo asalariado (Taussig, 1979). La situacion de los grandes
terratenientes cambi6, gracias a la centralizacién politica de la republica, después de la
Guerra de los Mil dias, a este hecho se le suma la entrada de capital estadounidense como
resultado de los tratados para explotar las cuencas petroliferas colombianas (L6pez
Michelsen, 1989, p. 152), “la terminacion del ferrocarril entre el Valle y el Océano
Pacifico en el mismo afio en que se termind el Canal de Panama, 1914, y se aseguraron
para el Valle los medios para explotar por primera vez en la historia cosechas tropicales
en gran volumen” (Taussig, 1979, p. 13). Estos factores que coadyuvaron al alza de la
tierra, creando un escenario en el que surgieron una serie de juicios de tierras que la
mayoria de las veces ganaron los terratenientes, pero que motivo a que se crearan grupos
armados, respaldados por las Ligas Campesinas (Taussig, 1979), es decir, forma de
organizacion rural que aglutinaba a campesinos de pueblos cercanos, con el fin de
emprender acciones legales y extralegales que hiciera frente a la voracidad de los
terratenientes, su oposicion se puede entender como una toma de conciencia frente al

hecho desnudo de la injusticia de la que toda una comunidad era victima.

Aungue no se tiene abundantes testimonios que dé cuenta de como se constituyd la
reaccion de estos campesinos afro, la historia oral -recreada por Friedemann y Arocha
(1986)- nos cuenta cdmo en este contexto de constante tension social surge la figura de
un yo critico como el de José Cenecio Mina, uno de los lideres mas destacados de la
resistencia campesina del sur occidente colombiano, hombre de gran carisma, dotado de

fuerza y astucia sobrenatural, con la capacidad de convertirse en conejo o cachimbo®’,

37 Palabra utilizada para referirse a una pipa de fumar tabaco.
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como resultado de sus pactos con Belcebu. Acompafiado por un centenar de hombres y

mujeres, ademas de matar y robar el ganado de los terratenientes blancos, Cenecio ayudo:

a que se formaran juntas de vecinos que defendieran sus derechos.
Asi sucedio en Barragan, donde la gente se congregé alrededor de la
familia Cambindo; en Serafina, alrededor de los Balantas. En Guachené y

en Sabanetas también se reunian. (Friedemann y Arocha, 1986, p. 204).

No es de extrafiar que se lo invistiera de atributos prodigiosos, si tiene presente
que en este momento histdrico, en los afrocolombianos afloraba con gran fuerza esa
necesidad antropoldgica de idealizar a sus referentes en respuesta —inconsciente- al
discurso hegemonico de menosprecio en el que se decia: nada grande han producido en la
historia de la humanidad los “negros”. Tampoco es de extranar que se le vinculara con
Belcebu, pues de parte muchos afrodescendientes, esta figura mitica era la Gnica que
estaba presta a brindar sus poderes sobrenaturales para proteger la resistencia campesina;

muchos de ellos sentian que Dios los habia abandonado, por lo que:

Con Satanas pactaba el cortero de cafia que hoy por hoy pretende
no solo que el trabajo le rinda, sino que cada golpe de su rula esterilice la

tierra del rico que lo ha contratado.

Los blancos contribuyeron a entronizar a Satands. Oponian toda
suerte de obstaculos para que los sacerdotes no evangelizaran a los
negros. Parece que los conversos eran mas rebeldes. No solo aprendian
sobre la igualdad de la gente ante los ojos de Dios, sino que quizas

enfrentaban la enorme frustracion de saberse engafiados por sus
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confesores. Con frecuencia se violaba el secreto sacramental de la
penitencia para revelarles a los esclavistas planes conspirativos de

rebelion y fuga.

Unidos a quienes se les negaba el acceso al catolicismo, e
inspirados por las deidades africanas, fueron conformando un pantedn
dentro del cual virgenes, santos, diablos y demonios desempefiaban
oficios opuestos a los que les correspondian en la religion de los blancos

(Friedemann y Arocha, 1986, p. 198-199).

Estos conflictos tendieron a agudizarse entre las décadas de los veinte y treinta,
momento en el que las haciendas necesitaban de mas tierras para la ganaderia y el cultivo
de cafa de azucar, razon por la cual los terratenientes estuvieron dispuestos a utilizar la

fuerza fisica para apropiarse de las tierras de estos campesinos afrocolombianos.

El nivel de invisibilizacién que acabamos de ver, esta caracterizado por la iniciativa
depredadora de los terratenientes, a la que se suma, de manera encubridora, la debilidad del
Estado; en el que veremos a continuacion, la invisibilizacion esta promovida directamente
por la accién del Estado, que al alcanzar un mayor nivel de complejidad, crea proyectos o

planes de desarrollo que despojan de sus territorios a los afrocolombianos.

La “Revoluciéon verde”

Otro de los casos a tener en cuenta es la Revolucion Verde en la Agricultura
Campesina, que al decir de Taussig (1978), consistio en una serie de cambios forjados por

el gobierno bajo la idea de que a través de nuevos cultivos, cosechas de semillas en campo
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abierto, nuevas técnicas e implementacion de maquinarias para estas cosechas, se
produciria el desarrollo de la agricultura campesina de la region ya sefialada. Para
comprender mas a fondo esta revolucion, es necesario analizar de manera sucinta el

contexto en el que se desarrollo.

Los veinticinco afios que siguieron al fin de la Segunda Guerra Mundial generaron
unos cambios profundos en la estructura politica del mundo (Wallerstein, 1996). Uno de
estos cambios fue el posicionamiento de Estados Unidos y la URSS como grandes
potencias que ademas de enfrentarse en una “guerra”, la Guerra Fria, orientaban la
actividad politica, econémica y cientifica del mundo. Para Colombia al igual que para
muchas areas de influencia estadounidense, este nuevo orden geopolitico significo recibir
gran cantidad de recursos financieros para el llamado desarrollo que, en Gltimas, podria ser
interpretado como un discurso homogenizante sustentado sobre la idea de crear las
condiciones para que, desde unas politicas publicas, se pudiera avanzar en las diferentes
etapas del camino universal hacia la modernizacion; camino que al irse fraguando generaria

dependencia bajo la modalidad de inversién de capital y planes de desarrollo.

Para los campesinos del norte del Cauca y el sur del Valle del Cauca, esta
“revolucion” -alentada por el Estado colombiano a través de la Caja Agraria, y financiada
por fundaciones como Rockefeller, Ford y Kellog- significd algo completamente distinto,
esto es, un nuevo capitulo de la continua historia de invisibilizacion a la que histéricamente
han estado sometidos lo afrocolombianos. En este sentido, lo que Taussig interpreta como
un “problema materialista”, es decir, de intereses econdmicos contrapuestos, se puede
interpretar como un problema ético que se expresa en términos de invisibilizacion o

menosprecio de una conducta agricola capitalista hacia otra de corte campesina realizada
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por afrodescendientes, y que por muchos afios habia demostrado ser mas amigable con la

naturaleza.

En efecto, desde la idea de desarrollo las instituciones que alientan la Revolucion
verde, existia una ceguera hacia las bondades de la agricultura campesina tradicional, en
términos de cultivos permanentes, baja inversion de capital, bajo consumo de energia y
mano de obra no intensificada, siembra y conservacion de diversidad de especies de arboles

de sombrio alto, frutales y vegetacion natural de toda altura (Taussig, 1978, p. 20,21).

La respuesta de los campesinos afro a esta invisibilizacion promovida por el
Estado, no se hizo esperar, desde la década de 1960 como se puede entrever en la
investigacion realizada por Taussig (1978, p. 110), esta conducta de menosprecio hacia la
agricultura campesina, fue objeto de discusion en lugares como Santa Maria (cabecera del
rio Timbiqui) en las fiestas de Semana Santa, se reunia el Concejo del pueblo no solo
para tratar asuntos atinentes a la celebracion, sino también, “temas de gran importancia
para la comunidad” (Taussig, 1978, p. 110). Por lo tanto, se puede interpretar que muchas
de las personas mayores dentro de estos Concejos eran conscientes del cambio social que
se estaba gestando al interior de la comunidad, lo cual los llevaba a ver con gran
preocupacion la decadencia del trabajo cooperativo debido al influjo del dinero. Esta
puede ser una de las razones del por qué se presentaban los constantes conflictos entre los
que se habian quedado en la cabecera y los migrantes que regresan a Santa Maria luego
de haber partido hacia las plantaciones del interior en busqueda de bienes de consumo.
De igual forma, se puede interpretar que los primeros mas que sentir envidia por los trajes
finos y demas articulos traidos por los migrantes, veian en estos la encarnacion de un

modo de vida contrario a sus valores tradicionales como la solidaridad, la igualdad, el
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trabajo cooperativo con periodos duros que se intercalan con dias de descanso, rondas de
bebidas y relatos de historias. Valores tradicionales de su comunidad tendientes a
difuminarse por el influjo de la conducta reificante propia de la lI6gica capitalista presente
principalmente en la agricultura de monocultivo de cafia de azlcar, en donde los
trabajadores corteros de cafia solo tienen tiempo para trabajar, dormir y cocinar. En
contraste con esta forma de invisibilizacion dada por la iniciativa estatal con sus planes
de desarrollo, la invisibilizacion que viene a continuacion, se va a caracterizar por el
papel depredador de las multinacionales respaldado por un Estado colombiano que

responde a las légicas evolutivas del desarrollo del capitalismo neoliberal.

En términos de lucha por el reconocimiento se verifica aqui, en primer lugar, la
pugna entre el poder de potencias economicas mundiales contra paises debiles en
términos de dominacion econdmica y politica en el concierto mundial de las naciones,
pero ricas en recursos naturales que Ilaman a la codicia; en segundo lugar, la lucha de
comunidades “minoritarias” e histéricamente menospreciadas que pugnan por ganar
reconocimiento, contra élites nacionales enriquecidas acosta de la reificacion de estas.
Una doble tension que responde a la estructura jerarquica interna de configuracion del
sistema capitalista que divide el planeta -como lo sefiala Wallerstein- en una estructura
tripartita desigual y asimétrica: Un pequefio nucleo de paises o zonas muy ricas que
conforman el centro del sistema, junto a una también pequefia zona intermedia de paises
que detentan una moderada riqueza y que son la semiperiferia, y al lado de una vasta
periferia pobre y explotada, que constituye la inmensa mayoria de zonas y naciones del
mundo, y que como ancha base del sistema en su conjunto soporta tanto a la

semiperiferia como al centro (Wallerstein, 2007, p. 19).
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Esta estructura jerarquica del sistema capitalista al ser interpretada en términos de
lucha por el reconocimiento, permite comprender que la relacion entre centro,
semiperiferia y periferia esta condicionada por los niveles de autonomia, de respeto y de
valoracion positiva-negativa que se profesan los paises, factores éticos fundamentales a la
hora de hablar de reconocimiento como condicion vital para el desarrollo de las

potencialidades de las naciones y de los sujetos singulares.

Otro de los ejemplos que se debe tener en cuenta relacionado con conflictos
sociales de invisibilidad fue el de la poblacion afrocolombiana del medio Atrato®.
Durante muchos afios esta poblacion vivio el despojo de sus recursos y tierras en manos
de un Estado que otorgd permisos o concesiones de explotacion a grandes empresas,
mineras y madereras, que de manera insensible desconocieron la presencia de sus
pobladores —afrocolombianos e indigenas mayoritariamente- En los afios ochenta y
noventa este despojo se intensifico como resultado de la disposicién del Estado
colombiano por adoptar la légica neoliberal, es decir, entrar en la etapa de desarrollo del
capitalismo en donde se consolida la idea, segun la cual, la estrategia para salir del
subdesarrollo es limitar la intervencion del Estado en asuntos juridicos-econdmicos y dar

mayor margen de maniobrabilidad a la iniciativa empresarial y a la inversion extranjera®.

De forma paralela, en este contexto se da la aceptacion de la legislacidn

internacional mediante el Convenio 169 de 1989 de la OIT que avala derechos especiales

38 La informacidn de este caso fue tomada con base a la investigacion de Villa (1998) y Restrepo (2013).
39 Estrategia desde donde se crea un discurso de falso reconocimiento, en la medida en que se dice que la
politica neoliberal al permitir la entrada de grandes capitales, crean las condiciones para mejorar el nivel de
vida de todos, pero en especial, de los menos favorecidos dentro de la sociedad. No obstante, en esta
investigacion sostenemos el argumento que los efectos de esta politica terminan siendo nefastos para la
poblacién mas pobre, en la medida en que esta poblacién necesita de la intervencién del Estado para poder
cubrir sus necesidades basicas que el sector privado no puede garantizar al tener como maxima preocupacion
el lucro.
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para los grupos étnicos y, se crea una nueva constitucion; momento en el que se empieza
a hablar con gran fuerza de respeto hacia la diversidad cultural. Con el &nimo de ponerle
fin a este menosprecio, desde la década de los ochenta parte de la poblacion chocoana
entra en un proceso de organizacion, para el cual fue fundamental la presencia de érdenes
religiosas cristianas que se encargaron de crear comiteés cristianos de base, que a su vez,
sirvio para creacion de la Asociacion Campesina Integral del Atrato (ACIA) cuyo
objetivo fue reivindicar derechos territoriales e identitarios de los campesinos afectados
por la dinamica ya sefialada. Otra de las presencias fundamentales fue la de la DIAR,
nombre con el que se conoci6 el proyecto de desarrollo rural llevado a cabo por la
cooperacion técnica entre el gobierno holandés y el colombiano; en este proyecto
participaron diversos expertos (agronomos, economistas, antrop6logos, ingenieros)
quienes investigaciones sobre los suelos, los ecosistemas, los modelos productivos y las
dinamicas sociales de los campesinos afrocolombianos, los resultados de esta permitid

que:

La estereotipa social de los campesinos negros como ‘atrasados’,
‘irracionales’ y ‘perezosos’, se problematiza sustancialmente presentandoles
mas bien como portadores de complejos modelos productivos que
aprovechaban diferencialmente diferentes nichos de ecosistemas, lo cual
demandaba su detallado conocimiento y una exitosa adaptacion sin destruirlos

(Restrepo, 2013, p. 38).

La confluencia de los esfuerzos organizativos de la ACIA vy los resultados de las
investigaciones realizadas por los expertos de la DIAR, fue un importante aporte que se

articulé a todo el proceso de lucha del movimiento afrocolombiano, con la particularidad
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de surgir en un momento en el que el discurso de lo étnico estaba empezando su carrera
de consolidacion en el contexto académico y social de Colombia, a diferencia de los afios
cuarenta en donde el discurso de lo étnico ya habia sido pensado -y un ejemplo de ello
fue los integrantes de Club Negro y del Centro de Estudios Afrocolombiano- sin
embargo, no era parte del lenguaje corriente. Que el movimiento afrocolombiano de los
afios ochenta y noventa empezara a configurar con gran resonancia un discurso étnico®,
no fue una accion espontanea de este momento, hace parte del largo proceso de lucha por
el que el pensamiento afrocolombiano ha transitado, experimentando la falta de
reconocimiento en dos niveles; primero frente a las elites nacionales que con su mirada
estereotipada y sus decisiones politico-econémicas llevan a que estas poblaciones vivan
en lugares que en algin momento consideraron como salvajes, poco sanos para la vida
civilizada; segundo, frente a las empresas extranjeras quienes con el aval del Estado se
enclavan en la regién del pacifico para extraer la riqueza de este territorio, dejando en su
lugar, hambre y en muchas ocasiones dafios irreparables al medio ambiente. Dos niveles
en el que la falta de reconocimiento tiene como factor clave el despojo del territorio
(tierras), el cual es fundamental para que la comunidad afrocolombiana tenga las

condiciones adecuadas para la busqueda del despliegue de su ser.

Conclusién

La Constitucion politica de Colombia de 1886 como marco juridico que antecede

a la Constitucion Politica de 1991 y la Ley 70 de 1993, es un ejemplo de un falso

40 Discurso en el que las exigencias al Estado colombiano se expresan en términos de reconocimiento de
ciertos derechos colectivos —titulacion de tierra, educacion propia, participacion politica y proteccién de la
lengua- como parte del efectivo respeto hacia la diversidad cultural
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formalismo. Las leyes que a lo largo de este capitulo se presentaron, son una muestra de
un marco legal, unas normas de derecho institucionalizadas y poco sensibles hacia el
reconocimiento de la diversidad encarnada en la singularidad de la afrodescendencia
colombiana. Recordemos, como se sefial6 en el primer capitulo siguiendo a Honneth, que
la esfera de lo juridico es una forma de coaccién que si bien tiene la capacidad de crear
relaciones de reconocimiento en la medida en que fortalece por la via de la racionalidad
el sentimiento de comunidad, también puede generar el sentimiento de menosprecio, en
tanto las normas se presenten como abstracciones respecto de las condiciones concretas
del singular, no considerando las circunstancias especificas de situaciones concretas de
los seres humanos. Por tanto, leyes como: la Ley 114 de 1922 mediante la cual se da via
libre al proyecto politico eugenésico de erradicacion de las supuestas razas inferiores que
obstaculizan el desarrollo; la Ley 2 de 1952 mediante la cual se convierte el Litoral
Pacifico colombiano en reserva forestal, en parques nacionales y zona de concepcion
minera; y la Ley 127 de 1959 por la que se declard Puerto Libre el territorio de San
Andrés y Providencia, son una ilustracién de una historia esculpida por unas normas
funcionales a un proyecto integracionista poco sensible con la vida de los
afrocolombianos. Proyecto que ademas de estar reflejado en las leyes ya sefialadas, estaba
latente en los programas agricolas desarrollados en el sur del Valle del Cauca, el norte del
Cauca y el departamento del Choco. El ejemplo de la llamada “Revolucion verde”, nos
permite comprender que bajo el proyecto integracionista de la Constitucion de 1886, la
idea de desarrollo desemboco en la invisibilidad de la agricultura campesina tradicional
practicada por afrocolombianos, cuyas bondades eran mdaltiples, entre otras, la
conservacion del medio ambiente. Entre las consecuencias de esta invisibilidad, se

destaca el destierro o desarraigo de muchos afrocolombianos a manos de empresas
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mineras y madereras, quienes en alianza con el Estado han desconocido que estos
territorios han estado ocupados ancestralmente por campesinos afrocolombianos que con
base en actividades como el cultivo de coco, platano, cacao, y la mineria, en muchos
espacios lograron configurar un modo de vida que les garantizO cierta comodidad
econdémica** como parte del afianzamiento de su ser. A este desconocimiento, 0 para ser
mas preciso, invisibilidad, también han contribuido posturas interpretativas surgidas
desde la academia, pues, al negar la ancestralidad y plantear el sentido comunitario de
esta poblacién sobre sus territorios como algo reciente, terminan siendo posturas
academicas funcionales con el proceder de las empresas mineras, madereras y con una
politica historica de invisibilizacion que trivializa y minimiza la capacidad historica de
los afrocolombianos para la movilizacion y la gestion politica, en un contexto en el que la
ancestralidad le permite a los sujetos étnicos gozar de derechos como el de la titulacion

colectiva de tierras y la consulta previa libre e informada.

Por otra parte, los conflictos sociales de invisibilidad descritos a lo largo de este
capitulo nos recuerdan los planteamientos de Honneth en dos sentidos. El primero en
cuanto al hecho de resaltar la idea hegeliana de ver en los conflictos sociales una especie
de aprendizaje practico moral en el sentido de comprender que las exigencias presentes
en estos (los conflictos) son un factor que avivan la conciencia de saber acerca de la
irremplazable identidad y de la reciproca dependencia (Honneth, 1997, p. 36). El
segundo, en cuanto al hecho de comprender estos conflictos de invisibilidad como un

ejemplo de lo que Honneth llama “lucha social fundada no en posiciones de interés, sino

41 Para Pisano, esta relativa comodidad propicio cierto ascenso social de algunas familias afrocolombianas, lo
cual les permitié “invertir parte de sus ganancias en la educacion de sus hijos, quienes fueron enviados a
cursar estudios universitarios en las principales universidades del pais, particularmente, en carreras como
derecho” (Pisano, 2014, p. 184). De estas familias fue que salieron los integrantes del primer movimiento
social afro en Colombia en los afios cuarenta del siglo XX.
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en sentimientos morales de injusticia” (Honneth, 1997, p. 195). Esta interpretacion parte
de la idea de considerar que tanto los problemas alrededor de la tierra como los atinentes
a las dindmicas académicas de invisibilidad padecidas por los afrocolombianos, por méas
que sean problemas complejos y se expresen en términos econdmicos, son conflictos que
remiten a la violacion de reglas implicitas de reconocimiento reciproco, parten de una
situacion de humillacion que tiene que ver con no respetar la autonomia de los pueblos
ancestrales afrocolombianos, y menospreciar sus particularidades en cuanto al modo de
vida y uso de la tierra desde la agricultura tradicional. Esta interpretacion difiere de aquel
paradigma interpretativo tradicional que bajo el influjo del modelo hobbesiano, el
darwinista y utilitarista (Honneth, 1997, pp. 193 -195), entenderia el conflicto ya
sefialado como alentado por intereses que tienen su origen en la distribucion de las

oportunidades materiales de existencia®?.

El poco énfasis*® que hay en la interpretacion tradicional -que habla de intereses-
en la invisibilidad, el menosprecio tiene sentido en la medida en que se entiende que los
intereses “son orientaciones fundamentales finalizadas que penden de la situacion social y
econémica de los individuos” (Honneth,1997: 199), mientras los sentimiento de
menosprecio se entiende como una experiencia cuyo nucleo se encuentra en: “las
experiencia morales depositadas en la estructura de interaccion social, [...] sentimientos

de injusticia [...] que son experimentados por todo un circulo de sujetos como especificos

42 La propuesta de Honneth (1997, p. 195) es un paradigma alternativo que recoge los “inmaduros, erréneos
esbozos de (el joven) Marx, Sorel y Sartre” y con ayuda de Hegel y Mead, pasa a desarrollarlos de una forma
maés elaborada, manteniendo la idea de que ciertos conflictos sociales pueden remitir a la violacién de reglas
de reconocimiento reciproco.

4 Siguiendo a Honneth, prefiero hablar, para el caso de esta investigacion, de poco énfasis y no de reemplazo
de un modelo interpretativo por otro, pues “;hasta qué punto un conflicto responde mas a la logica de la
consecucion de intereses que a la de formacion de reacciones morales?” (Honneth, 1997, p. 200), por lo cual

es acertado considerar que mas que un reemplazo es un complemento.
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de su propia situacion social” (Honneth,1997: 199), y que a diferencia de los intereses,
que se convierten en un aliciente para la conservacion, reproduccion e incremento del
poder, las experiencias o sentimientos morales de injusticia se convierten en un aliciente
para una lucha social por la integridad personal. Para ser mas explicito, se podria decir
que cuando hablamos de interés estamos en el plano de la concurrencia de bienes que
permitan mantener las condiciones de conservacion, reproduccion e incremento del poder
para asegurar la supervivencia econémica, en cambio cuando hablamos de sentimiento
colectivos de injusticia se incluye la integridad personal, se entiende que las protestas y
las rebeliones se constituyen en una lucha social que incluye una profunda y compleja

postura contra la privacion del reconocimiento social o de derechos.
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Capitulo 111

Afrodescendencia, un “yo critico” de cara a la Ley 70 de 1993

Como se sefialdé en el primer capitulo, la figura del “yo” es una instancia de
formaciones reactivas del singular frente a las posiciones de la comunidad, tal como estas
posiciones aparecen en la experiencia del singular, es decir, estas reacciones, como lo
sefiala Honneth siguiendo a Mead, son respuestas espontaneas con el fin de causar
modificaciones a problemas que se presentan dentro de la sociedad, pasando de una
sociedad estrecha y limitada a una mas ancha en términos tanto de libertad individual como
de extender los derechos a un circulo mas amplio de personas que desean tener un modo de
vida plenamente digna. De esta forma el “yo” se constituye en parte fundamental de las
estructuras de los conflictos sociales, en la medida en que sus impulsos de exigencias
plantean una tension ética entre el sujeto y su entorno social. Razén por la cual cobran

sentido las palabras de Honneth:

La “lucha por el reconocimiento” arranca de ideas morales en las que
personalidades carismaticas supieron ensanchar el “otro generalizado” de su
entorno social de acuerdo con las expectativas intuitivas de sus
contemporaneos; tan pronto como tales innovaciones intelectuales podian tener
influjos en la conciencia de grandes grupos, tenia que surgir una lucha por el
reconocimiento de mas amplias pretensiones en cuanto al derecho, que podian

poner en tela de juicio el orden institucional (Honneth, 1997, p. 106).
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A lo largo de este capitulo, me valdré de esta argumentacién para analizar la
“influencia™** de tres grandes referentes académicos sobre el proceso que llevo al
surgimiento de la Ley 70 de 1993. Estos tres referentes son: Rogerio Velazquez,
Manuel Zapata Olivella y Nina S. de Friedemann*®; quienes desde sus producciones
académicas han encarnado lo que a continuacion llamaremos “yo critico”; término
inspirado en las figuras honnethana del “yo ™y los “grandes hombres ”, desde el cual
se pretende comprender el papel de los referentes ya sefialados en el posicionamiento
del sujeto afrocolombiano en la academia, mostrando la riqueza de su cultura y su
legitimo valor como tema de estudio. Su labor académica es la confirmacién de que
la afrodescendencia ademas de analizar unas demandas historicas no satisfechas,

contribuye a pensar en una sociedad contrafactica de reconocimiento amplio.

Sin embargo, es necesario aclarar que el papel de estos referentes académicos
ha estado estrechamente articulado con un sinnimero de intelectuales
afrocolombianos que desde la esfera de la politica, predominantemente, han nutrido
las reflexiones y las posturas que desde la década de los afios cuarenta del siglo
pasado se han caracterizado por tener dentro de la academia como tema de interés, la
realidad de los afrocolombianos. En este sentido es como se puede afirmar que el “yo

critico” desplegado en la academia colombiana tiene sus raices en un largo proceso

4 Las comillas se deben a que las producciones académicas de estos referentes, mas que estar explicitadas en
la Ley 70, deben ser comprendidas como uno de los sustratos, de los rasgos que dinamizaron el desarrollo de

la Ley.

“Aunque la lista es larga, considero que estos tres referentes por su produccién en términos cuantitativos y
cualitativos y por la vigencia de muchos de sus planteamientos, se han ganado un gran reconocimiento. La
figura del “yo critico” no se circunscribe a la academia, este puede estar encarnado en un deportista, un
cantante, un trabajador de cualquier rama, en fin, como se dice en la jerga popular, un colombiano de “a pie”
portadores de una visidn critica de su realidad y dispuesto a hacer algo por transformarla en términos del
debido reconocimiento. Es escasa la informacion acerca de la manera como esta clase de colombianos y
colombianas contribuyeron de forma especifica al proceso que llevé al surgimiento de la Ley 70; sin embargo,

no es algo que escape a la intuicidn, esta nos permite suponer que su participacion fue un hecho.
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que va desde el cimarronismo, el proceso de independencia y el surgimiento del
liderazgo politico afro de los afios veinte y treinta del siglo XX, periodo en donde se
destacan figuras carisméaticas como el parlamentario guapirefio Sofonias Yacup
Carabali, quien naci6 en 1894 y murié en 1947 (Caicedo, 2013, p. 69). Se dice que
fue quien abogd con gran fuerza por la construccién del Pacifico colombiano como

un solo departamento. En palabras de Caicedo:

Uno de los politicos que denuncid abiertamente la marginalidad

de la Costa Pacifica fue Sofonias Yacup Carabali.

[...] En su trayectoria como politico destaca su condicion
excepcional como diputado de los cuatro departamentos del Pacifico:
Choco, Valle del Cauca, Cauca y Narifio; igualmente fue representante a
la Camara del Cauca, de Narifio y del Valle; intendente Nacional del
Choc6; Concejal de Buenaventura; Juez de Guapi y Profesor en Tumaco

(Caicedo, 2013, p. 226).

Yacup logré plasmar todo su bagaje politico en una obra publicada en 1934
bajo el titulo de Litoral Recéndito, en donde movido por la fe en la idea del progreso
econémico, hace visible el territorio del Pacifico como espacio clave para el
desarrollo del pais, todo un ejercicio de concientizacion que al dar sus frutos en las

nuevas generaciones, permitiria sacar al Litoral Pacifico de la marginalidad.

Otra figura carismatica a destacar fue Diego Luis Cérdoba (1907 — 1964)

considerado:
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El lider politico més importante a nivel nacional que ha tenido el
departamento del Chocé. [...] Cérdoba fue el artifice de la implantacion
definitiva de los negros y mulatos como dirigentes politicos vy

administradores del Choc6 (Agudelo, 2005, p. 115).

Y en palabras de Caicedo (2013):

Una de las figuras méas contundentes de un pensamiento politico a
favor de la gente negra de una region marginalizada en Colombia, fue la
del parlamentario chocoano Diego Luis Cordoba. Sus idearios se
enmarcaron en una confianza en la escolarizacion como progreso para la
gente negra, fundamento que se expresa de modo concreto en su
planteamiento, “por la ignorancia se desciende a la servidumbre; por la

educacion se asciende a la libertad.

[...] Tal vez el mayor logro politico del parlamentario se
condensa en la creacion del departamento del Chocé en 1947. [...] Para
Cordoba el paso de intendencia a departamento implicaba superar la
dependencia administrativa que suponia la posicion del Chocd como
“territorio nacional”, y la obtencion de recurso y competencia que
respondiera a las necesidades de una poblacion afectada por el racismo
estructural que prevalecia en aquella época de gobernantes y funcionarios

blanco-mestizos (Caicedo, 2013, pp. 235-251).

Por otra parte, también es de resaltar la figura de otro intelectual

afrocolombiano como Natanael Diaz, oriundo de Puerto Tejada. Diaz nacié en 1919
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y murié en 1964, fue parlamentario, poeta, periodista y abogado que, como lo sefiala

Caicedo (2013, pp. 256-257):

Se destacd por su militancia racial junto a Manuel Zapata Olivella
y Arnoldo Palacio en la colaboracion del “Dia del Negro”, el 20 de junio
de 1943 en Bogota, el cual podria considerarse el primer antecedente de
una movilizacién politica en las calles por parte de los negros en el siglo

XX.

Acciones como estas, fueron las que posicionaron a Diaz como un intelectual
comprometido con la lucha en contra de la discriminacién racial padecida por los
afrocolombianos. El al igual que Diego Luis Cérdoba y Sofonias Yacup, son una
muestra de una generacion de parlamentarios, intelectuales, que en la primera mitad
del siglo XX combatian de manera firme e inteligente el menosprecio que sufrian los
afrocolombianos, sus esfuerzos sin duda alguna fueron para la época acciones
significativas para visibilizarlos y para ampliar la sociedad en términos de
reconocimiento. Toda una lucha que si bien, muchas veces se expresaba en términos
materiales o de desarrollo econémico, podriamos decir que en el fondo eran luchas
éticas en contra de una de las formas de humillacion més cruentas de la historia de la
humanidad, la discriminacion racial sufrida por los afrodescendientes. En esta forma
de humillacion se condensan las tres formas de menosprecio de las que habla
Honneth (1997, pp. 160-169): el maltrato corporal, la exclusion de derechos y la
valoracion social del singular o del grupo. Creo que esta es la I6gica implicita en las
exigencias de estos afrocolombianos que antecedieron la obra de los tres referentes

académicos ya sefialados y que a continuacion pretendo desarrollar.
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El primero de estos referentes académicos, Rogerio Velazquez, es una clara
muestra de la figura del “yo critico” descrita por Honneth. Esta afirmacion descansa
en el hecho de ser el primer cientifico social que dentro de la academia tuvo el valor
de presentar las culturas afrocolombianas como tema de estudio (De Friedemann,
1984), accidn de visibilizacion que se contrapuso a la valoracion social negativa que

durante siglos los afrocolombianos tenian dentro de la academia colombiana.

La produccion académica de Veladzquez se enmarca en una temporalidad que
va desde finales de los afios cuarenta hasta la década de los sesenta. En este periodo
sus estudios etnograficos se caracterizaron, por poseer una audaz descripcion y un

agudo analisis de la region del Choco, que lo llevo a no titubear:

a la hora de dedicar su vida a contarle al resto del pais cobmo era
ese Choco profundo, desconocido y despreciado. Tierra de negros y de
indios (...), de humedad y calor, de oro y platino, de pobreza e injusticia
social, que siempre ha sido mirada con desprecio por las elites que

gobiernan el pais (Patifio, 2010, p. 10).

Esta dedicacion, ademéas de ser muestra de una gran sensibilidad, dice mucho
del arrojo que acompafiaba a Velazquez, si tenemos presente que la Antropologia de
aquel entonces estaba guiada por la vision criollo-céntrica, que partia de la creencia
de considerar que debido a los procesos de conquista y colonizacion, los
descendientes de los africanos en América, habian tenido que afrontar la pérdida total
de su repertorio cultural, lo cual los sumia en la orfandad historica y de tradicion,
suerte contraria a la sufrida por los indigenas quienes habian conservado algunos
elementos culturales (Arboleda, 2016, p. 40).
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En este sentido, el arrojo al que hago referencia, consistio en presentar ante la
Antropologia y las ciencias sociales en general, nuevos datos, nuevos temas, nuevos
sujetos dignos de investigacion que falsearan la vision criollo-céntrica que habia
llevado a los antropologos a circunscribir la Antropologia solo a lo indigena. Con la
propuesta de Veldzquez, sumada a las dinamicas politicas ya sefialadas, la
Antropologia en Colombia debia empezar a ampliar su espectro investigativo
tomando en consideracion a la poblacion afrocolombiana. Es de esta manera como se

comprende las siguientes palabras:

Como mi mama era comagrona, pude aprendeé algo sobre dieta de
una muje parida. A los tres dias de dada a luz un bafio de asiento que era
de guayabo, matranco, nacedera, cascara de guamo Yy las hojas. Esto es
cocido. Cuando, se baja y se estd enfriandose le echa un poco de
alumbre, y, al color de leche, la mujé se sienta en el agua y se le lava los
cuadriles para evitarse un pasmo, de una hemorragia, etcétera. Estos
bafios son cada tres dias hasta que cumple el mes. De alli en adelante, no.
También se toman sus bebedizos, que eran de agua de panela con
ajenjible y tres gotas de anisao. Los bebedizos son hasta por quince dias,

pero los bafios son hasta que cumpla el mes.

La comida de las paridoras, era: los primeros dias su gallina y su
carne de marrono después bien ahumada y animal de monte, meno guatin
y la guagua porque esos comen brea que es dafiina para las paridoras. En
ese tiempo no pueden tené marido hasta que cumplan los cuarenta dias;

pero algunas mujeres son castizas [parindera] los mesmos bebedizos le
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levantan la competencia, es decir, el deseo de tené qué hacé con su

hombre. Esto porque los bebedizos son calientes.

Cuando la mujér era escasa de leche no era mas que cocina tres
hojas de papayo, dejar reposar el agua y peinarse con el agua los pechos:
Estos bafios son tres veces en el culso de su dieta. Con tres dias de
distancia cada bafio. Otro remedio es tomar el caldo de milpeso. Se
amasa el milpeso y se deja hervé bastante y se toma este caldo con sal,

carne, verdura, pero menos agua.

El despecho [destete], era asi: se le daba al nifio una mujer de eda
para que dulmiera con €l, y si no se quiere trasponer el hijo, cogia el aran
[una planta], se molia y se untaba en las tetas que él al probarlas y sentir
el amargo, no mamaba mas. Cuando el nifio se mama el dedo, se le unta
aran o venarillo [una planta]. Que como son amargas dejan de mamarse

el dedo (Patifio, 2010, pp. 468-468).

En investigaciones como estas, se evidencia la intencion del etnélogo por dar

a conocer la tradicion y la sabiduria ancestral con la que los afrochocoanos se las han
arreglado para vivir creativamente en medio del aislamiento, el abandono estatal y la
pobreza material. Con relatos como estos, Velazquez contribuia con una lectura
menos excluyente de la realidad colombiana. Una realidad que al ser descrita bajo su
pluma, terminaba enriquecida por una serie de relatos protagonizados por la magia de
la oralidad condensada en mitos y narraciones de practicas medicinales del acervo
ancestral del Pacifico; un sinnimero de tradiciones conservadas y trasmitidas por

generaciones de afrocolombianos ubicados en esta geografia. Su interés por
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visibilizar la realidad afro, lo llevd a cuestionar, incluso, la escritura de la misma
historia, en donde en episodios como el de la Independencia, la tradicion
historiografica ha hecho invisible al Chocd. Critico de esta tendencia, en 1965
Velazquez escribe, EI Chocd en la independencia de Colombia, obra en donde

manifiesta:

La noticia del 20 de julio de 1810 lleg6 a Citara en los altimos
dias del mes de agosto de ese mismo afo. Ella, y el llamamiento de la
Junta Suprema a las Provincias del Reino para secundar la empresa con el
coraje que se requeria, produjeron alborozos en los que vivian esperando.
La locura inesperada y el motin irresponsable estuvieron ausentes en esos
momentos de jubilo. Si habia llegado la hora de saltar las barreras de la
opresion, era necesario actuar con serenidad, sin los inconvenientes de los

alborotos. [...]

Es importante destacar que el “pueblo” pidio la creacion de la
Junta gubernativa que iba a comandar la obra futura. “Pueblo”, aqui, vale
por seres que se inclinaban a voluntad de los patronos para no morir en la
indigencia. En esta palabra quedan envueltos los habitantes de partidos
mineros, los que luchan por la existencia en un plano instintivo para
subsistir, los que daban un ritmo brutal a su vida por bosques de moriche
y de seje. La presencia de este pueblo, corrige la apreciacion infundada de
que la regidn por su aislamiento y por la timidez de sus componentes
sometidos pasivamente al dominio espafiol, permanecié ajeno al

movimiento libertario. [...]
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Si la ciudad de los Heredias habia sido la primera presa de la
reconquista, el Choco era el primer escudo que amellaba los propositos de

los ultramarinos.

Solo estuvo Choco en esta hora de sacrificio. Solo estuvo en estos
setenta dias defendiéndose de cuerpos de infanteria, de artilleria volante
de ingenieros, de fragatas que hendian las aguas en persecucion de altos
designios. En un mundo desapacible como el bajo Atrato, el Chocd, sin el
apoyo de capitanes del Reino, luché solo por un nuevo sentido de la vida,

por una nueva politica social. [...]

Mientras estas cosas sucedian, los negros, expoliados por los
terratenientes, se sublevaron en Saijan en 1818, “contra sus verdaderos
amos, unos, y otros se negando la esclavitud”. En nimero de ochenta, en
palenque sobre el rio, desbarataron la expedicion comandada por Manuel
Silvestre Valverde, con puyas envenenadas, sables y macanas [...]. Este
revuelto [...] mantuvo, en chozas y rancherios, el entusiasmo de ser libres
hasta la llegada del gobierno de José Hilario Lopez (Patifio, 2010, pp.

101-121).

En esta investigacion histérica se hace evidente que el Chocd y sus

pobladores afro, no permanecieron ajenos al movimiento libertario, incluso, en
muchos pasajes del proceso independentista tuvieron que arreglarselas a solas, sin
ayuda externa, apoyados en lo indomito de su espiritu y en esa reserva de energia y
de creatividad insurrecta que ha estado presente en los grandes acontecimientos de la

historia de Colombia, tales como: la independencia, la abolicién de la esclavitud, y
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en tiempos mas recientes, el proceso que llevd a la Constitucion Politica de 1991 y
en especial a la Ley 70 de 1993. Presencia que como ya se sefial0, por mucho tiempo
fue invisible para la academia colombiana, pero que gracias a trabajos como los de
Velazquez, desde la segunda mitad del siglo XX, han lograron alcanzar el debido

reconocimiento.

Ademas del conocimiento de la medicina popular, de las préacticas
socioculturales, los ritos funebres y la historia detallada del Pacifico, aportados por
Veldzquez, en su obra, para ser mas preciso, en textos como Instrumentos musicales
del alto y bajo Chocd; y en Breve historia del Choc6, podemos encontrar un gran

aporte en términos conceptuales, este es, el concepto de negredumbre:

El maraquero es negro casi siempre. Aprende a tocar siguiendo el
ritmo de los sones sin un director técnico especializado. No siendo
profesional, gana casi nada. Acompafia los conjuntos musicales por
divertirse, beber, socializar. Un maraquero de Guapi o Quibdd no
trasciende su estatus por su arte. Siempre es fulano a secas, un hombre
que contribuye con su esfuerzo a recoger los actos de la vida sentimental
y el latido de las entrafias de la negredumbre, la emocion tellrica y las
vivencias del caserio, los actores subjetivos y objetivos de los humanos,
el ansia de perdurar [...] (Velazquez citado por Patifio, 2010, p.
253).Ademas de lo dicho, negrito esclavo, muleques, mulecones y piezas
de indias creian firmemente que existia una orden real que concedia la
libertad a la negredumbre, pero que blancos sin alma lo escondian para su

provecho personal. Esta suposicion, errdnea, tal vez, metié ruido en
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Antioquia en 1789. En el Chocd donde las razones abundaban, la conseja
mantuvo los &nimos sobre exaltados y la voluntad dispuesta a todo
género de aventuras. Esclavos que se mataban como el Jelofe Lepafia,
historiado por Don Eduardo Posada; esclavos que corrian el peligro del
cimarronaje, para salir de lo azaroso del momento a fin de ser fiel a la
justicia, al pensamiento y a la accidn, al discernimiento y al saber cabal

(Velazquez, 2000, p. 70).

Velazquez se vale de este concepto para resaltar el sentimiento comunitario
que atraviesa a los pueblos afrodescendientes, sin querer indicar que fuese un
patrimonio exclusivo de estos pueblos, pues a lo largo de su produccién muestra que
son las condiciones histdricas en las que se han desenvuelto los afrocolombianos: en
los rios, en el mar, en los campos, en situacion de exclusion y marginalidad (estas
dos dltimas condiciones incluyen los contextos citadinos), las que permiten cultivar

este sentimiento.

La negredumbre, como lo sefiala Patifio (2012, p. 12), “es una creacion
semantica que vincula negro con muchedumbre”, pero no cualquier muchedumbre,
sino, la de los condenados de la tierra, la de los hijos de la diaspora africana
secuestrados y “descargados” en el continente americano. Pareceria ser que para
Veldzquez, esta negredumbre mas que vivir bajo la légica individualista, vive bajo
una légica comunitaria, es portadora de un pensamiento solidario forjado al calor de
las tribulaciones diasporicas, las cuales por muy largas y cruentas que sean si se esta

unido, en fraternidad, se hacen maés llevaderas.
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Otro ejemplo de este “yo critico” dentro de la academia colombiana es
Manuel Zapata Olivella (Cérdoba, Lorica, 1920 — Bogota, 2004), de acuerdo con
Arboleda (2016), Zapata Olivella “es sin duda el escritor afrocolombiano mas
importante del siglo XX y uno de los mayores en Colombia y América”. Su obra, en
términos generales, la podriamos considerar como una exquisita “narracion” critica
en donde se funde la imaginacion con lo real para mostrar, en “primer” lugar, la
denuncia del atropello y el menosprecio que unos seres humanos infligen a otros. Y
en “segundo” lugar, mostrar la capacidad de resistencia y de amor por la vida digna

de aquellos que padecen la explotacién, el menosprecio.

De forma especifica, la obra de Zapata Olivella es una obra enriquecida por la
tradicion oral afro y el analisis agudo sobre el colonialismo y sus secuelas en
términos de mestizaje, alienacion mental, critica epistémica y racismo. Son estas
especificidades, sumadas a su trabajo politico organizativo las que permiten
considerarlo como parte de esos seres humanos que con su trabajo han sabido
contribuir a la configuracion de una sociedad contrafactica en donde la vida de los
desposeidos, de los oprimidos, y en especial, de los pueblos afrocolombianos,
alcance el debido respeto a plenitud. Entre las innovaciones intelectuales
introducidas por Zapata Olivella pertinentes para la ampliacion de la sociedad
colombiana en términos de reconocimiento, podemos destacar las nociones de
afrocolombiano, mestizaje bioldgico y cultural, humanismo radical, apartheid a la
colombiana y sincretismos epistemoldgicos incluyentes, esta Ultima, sin ser una
creacion propia de Zapata Olivella, Arboleda la crea en su ejercicio de interpretacion

de la obra de este intelectual cordobés. Como innovacién intelectual también
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podemos destacar el apoyo a la creacion del Congreso de la Cultura Negra de las
Américas, 1977, y otras actividades politicas organizativas. Innovaciones que a

continuacion seran analizadas.

De acuerdo con Pietro Pisano, fue Zapata Olivella - y sus compafieros Delia
Zapata Olivella, Natanael Diaz, Adolfo Mina Balanta y Marino Viveros- creadores
del Club Negro de Colombia (1943) y del Centro de Estudios Afrocolombianos
(1947) - quien creo el término “afrocolombiano”: “El uso de este nuevo término
marcd una primera referencia a Africa como elemento de identidad que
anteriormente no estaba presente: los “negros colombianos” de 1943 eran ‘hijos de
Africa’ (Pisano, 2014, p. 190). Todo un giro en la manera como este grupo venia
construyendo sus referentes identitarios, pues se pasd de colocar el acento en los
problemas de clase — siguiendo a la teoria marxista- a resaltar la condicién de
oprimidos culturales. Este giro se comprende a partir del desarrollo de los estudios
folcloricos realizados desde los afios cuarenta en el que Zapata Olivella junto a
intelectuales y académicos como Rogerio Velazquez y Aquiles Escalante
“evidenciaron las raices africanas de muchas expresiones de la cultura colombiana”
(Pisano, 2014, p. 186); a esto se le suma el dialogo que Zapata Olivella — y los demas
miembros del Centro de Estudios Afrocolombianos- tiene con Fernando Ortiz, con
los estudios sobre africania americana, los estudios afrobrasilefios de Nina Rodrigues
y las investigaciones del mexicano Gonzalo Aguirre Beltran, en los cuales la
conexion entre Africa y América es visible en el proceso de formacion de las
identidades del continente americano, de ahi, que en un articulo escrito en esta

década, Manuel Karabali sefialara que:

102



El plan de trabajo del Centro -Centro de Estudios
Afrocolombiano- es vasto, pues no solo se preocupara por el
conocimiento del negro en Colombia, sino en todo el mundo, habiéndose
pasado comunicacion a las sociedades similares con el fin de establecer
canjes de estudios y obras. Asimismo, se han designado como miembros
honorarios, a los mas destacados investigadores de la raza, como el sefior
Fernando Ortiz, de Cuba, y Arturo Ramos, del Brasil, para dar una idea

de los estudios que realizaran en Colombia. [...]

Las labores que ha emprendido el Centro como punto inicial de
sus diversos trabajos, se circunscriben a la elaboracion de un fichero
bibliografico de todas las publicaciones aparecidas en Colombia, sobre el
negro, asi como también de aquellas obras y escritos aparecidos en el
exterior. ElI Centro de Estudios Afro-colombianos publicara
periédicamente una revista en donde se presentaran los trabajos
realizados por los afiliados y reproducird en la medida de sus
posibilidades todos aquellos documentos histéricos que se encuentran en
los archivos de la Conquista y la Colonia. Igualmente, se reproduciran los
trabajos recientes que sobre el negro aparezcan en las revistas de otras

instituciones similares (Karabali, 1947, p, 44).

La importancia de resaltar el “temprano” uso del concento de afrocolombiano
en las dindmicas politicas y académicas del Movimiento afrocolombiano de la
década de los cuarenta liderado por Manuel Zapata Olivella, se debe a la necesidad

de plantear un contraargumento a tendencias que dentro de la academia colombiana
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pasan por alto que lideres y lideresas afro antes de los 70 ya habian reflexionado
sobre los elementos constitutivos de su identidad cultural remitiéndose muchas veces
a Africa®, aunque los estudios sobre los afro no se expresaban explicitamente en
términos de didspora africana, se entiende que en el fondo se busca este objetivo al
hablar de un Centro de Estudios Afro-colombiano interesado no solo en el
conocimiento acerca del negro en Colombia sino también de otras partes del mundo.
Se habla de un uso “temprano” del concepto de afro-colombiano teniendo en cuenta
que el concepto hace parte de una profunda reflexién politico-académica que para el
momento se puede considerar como prematura si se tiene presente que la esclavitud
de hecho dur6 hasta inicios del siglo XX, lo que sefiala que las condiciones para los
afrocolombianos seguia siendo muy dificil, sin embargo, una vez mas, ciertos
personajes se las arreglaron para superar las adversidades, ascender y liderar este
movimiento afrocolombiano, sin lugar a dudas, Manuel Zapata Olivella fue uno de

ellos.

La nocion de mestizaje bioldgico y cultural desarrollada por Zapata Olivella a
lo largo de su obra, es una muestra de innovacion intelectual si se tiene presente que
durante gran parte del siglo XX la idea de mestizaje difundida desde los circulos
académicos y politicos era la de una ideologia excluyente. Es en contra de esta

nocion de mestizaje que Zapata Olivella expresa:

4 Dentro de esta tendencia, a manera de ejemplo se pueden destacar posturas como las de Grueso
(2009), para quien “El liderazgo negro que habia antecedido a esa década no habia sentido la
necesidad de proceder de esa manera. Los Movimientos que habian emergido en los 70 y 80 habian
hablado de ‘negritud’ y de ‘cultura negra’, como algo que se da en Colombia y en América Latina y
que no necesariamente remitia a Africa (o cuya raiz africana no se consideraba tan determinante)
(Grueso, 2009, p. 294).
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Venimos de la integracion racial y marchamos hacia una sociedad
profusamente multiétnica. La evolucién de los animales y vegetales, asi
como la del propio hombre, nos revelan que la hibridacion es la ley
natural que genera la aparicion de nuevas especies. Desde luego, el
mestizaje biologico no presupone ni busca el exterminio de las etnias.
Todo lo contrario, necesita su perpetuidad como fuente de nuevas

hibridaciones (Zapata, 1997; p. 359).

Esta nocion de mestizaje Zapata Olivella la desarrolla de forma amplia en su
obra La rebelion de los genes, el mestizaje americano en la sociedad futura (1997),
en donde el mestizaje aparece como la experiencia global que funda la evolucion de
los seres vivos, que le permite obtener un insumo epistemoldgico apropiado para una
deslegitimacion en varias vias. Primero, en cuanto a la deslegitimacion de la idea de
pureza y superioridad racial y cultural, cuyos arquetipos los podriamos encontrar en
el diplomatico y filésofo francés del siglo XI1X, Conde de Gobineau; también en el
pensamiento racial encarnado en la ideologia nazi; y para el caso colombiano, el
pensamiento politico del siglo XIX encarnado en José Eusebio Caro*’. Segundo, en
cuanto a la deslegitimacion del proyecto nacional homogenizante que invisibilizaba
el racismo y la opresién de negros, indigenas, mulatos y zambos, es decir, la

diversidad. Contrario al proyecto fundado en una nocion de mestizaje, Zapata

47 Caro, al igual que muchos miembros de la élite dirigente colombiana, defendian la supuesta superioridad de

la raza blanca, expresandose en estos términos:

“Las razas inferiores estan destinadas a desaparecer para dar lugar a las razas superiores. Los indios de
América ya casi desaparecidos. Los negros de Africa y América ya casi desapareceran del mismo modo; el
dia en que la Europa y la América estén pobladas por algunos millones de hombres blancos, nada podra
resistirles en el mundo. Asi como las especies estan destinadas a reemplazar a las otras especies animales que
le sirven de instrumentos o de alimento, asi también la raza blanca esta destinada a remplazar a todas las razas

humanas. En la blanca finalmente, prevaleceran los tipos mas perfectos” (Jaramillo, 2001afio, p. 156).
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Olivella introduce una variacion y piensa el mestizaje como una experiencia amplia
en donde la unidad y la diversidad van de la mano. De esta forma el mestizaje es
presentado como el origen de la humanidad en donde la fusién de lo bioldgico y lo

cultural es lo que caracteriza la trashumancia de la especie humana.

De otra parte, lo que se denomina como humanismo radical, es un concepto
que podemos encontrar insinuado a lo largo de la obra de Zapata Olivella como
resultado del nutrido didlogo que este tuvo con los movimientos anticolonialistas de
Africa y el Caribe y la espiritualidad africana, un ejemplo de este dialogo fue el
Primer Coloquio de la Negritud y América Latina, instalado por Leopold Sédar
Senghor, en Dakar, Senegal. Encuentros como este le permiten a Zapata apropiarse
del concepto de “negritud”, creado por intelectuales como Aimé Césaire, Leon
Gontran Damas y Leopoldo Sendar Senghor. En un articulo titulado, Negritud,

indianidad y mestizaje, Zapata describe la “negritud” como:

el patrimonio cultural, los valores y, sobre todo, el espiritu de la

civilizacion negroafricana.

El movimiento tomo el caracter de un coro intelectual de los
colonizados africanos dentro de las violentas voces de Breton, Sartre,

Camus y Fanon.

La negritud desbord6 el acento poético y romantico para
convertirse en el ideario politico filosofico de la descolonizacion. Al
fuego combinado del poema y la guerrilla, del articulo politico y el

terrorismo, de las campafias electorales y la accion revolucionaria de los
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partidos nacionalistas surgieron las republicas independientes (Munera,

2010, pp. 293-294).

El intercambio intelectual que Zapata tuvo con estos intelectuales, le permitid
afianzar més la idea de que lo cultural es un insumo importante para producir
grandes cambios politicos. El caso de Césaire y Senghor, fue un valioso ejemplo para
el cordobés, ya que estos poetas en su rol de politicos, emprendieron una lucha en
contra del colonialismo, tomando como estrategia la desmitificacion de una doctrina
que aun a mediados del siglo XX continuaba galopando con fuerza, la asimilacion,
que en Ultimas era funcional con la imposicion de la cultura blanco-europea. En
contraste con esta doctrina, los movimientos anticolonialistas de Africa y el Caribe,
luchaban por una identidad reencontrada, una identidad configurada en la diferencia
mutuamente consentida y, condensada en la nocion de negritud, que por lo anterior,
podriamos interpretarla también como una rebelion contra el reduccionismo politico-

cultural europeo.

La idea de humanismo radical presente en la obra de Zapata, esta
estrechamente ligada con el concepto de negritud, en la medida en que su sustrato
estriba en el valor de la identidad cultural configurada en la diferencia mutuamente
consentida. Fue en lecturas de textos como Discurso sobre el colonialismo, escrito en
1950 por Césaire, desde donde Zapata Olivella construyd una nocion amplia de

humanidad, recordemos que en este texto Césaire expresa:

Y este es el gran reproche que yo le hago al pseudohumanismo:

haber socavado demasiado tiempo los derechos del hombre, haber tenido
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de ellos, y tener todavia, una concepcion estrecha y parcelaria,

incompleta y parcial; y, a fin de cuenta, sérdidamente racista.

He hablado mucho de Hitler. Lo merece: permite ver con
amplitud y captar que la sociedad capitalista, en su estado actual, es
incapaz de fundamentar un derecho de gentes, al igual que se muestra
impotente para fundamentar una moral individual. Quiérase o no, al final
del callejon sin salida de Europa, quiero decir de la Europa de Adenauer,
de Schuman, de Bidault y de algunos otros, estd Hitler. Al final del
capitalismo, deseoso de perpetuarse, esta Hitler. Al final del humanismo

formal y de la renuncia filoséfica esta Hitler (Césaire, 2006, p. 16).

Para intelectuales pertenecientes a los movimientos anticolonialistas de Africa y el
Caribe, era claro que el humanismo europeo no era un humanismo a la medida del mundo.
Era un discurso lleno de contradicciones en el que, por mucho tiempo, paises como:
Espafia, Portugal, Inglaterra, Francia, Italia, Alemania y Bélgica, entre otros, habian
enarbolado la bandera del respeto a los derechos del hombre, no obstante, practicaban el
colonialismo sin ningun pudor, inquietandose Unicamente cuando Hitler aplicd este (el
colonialismo) al interior de Europa, razon por la cual Césaire habla de pseudohumanismo,
de culturas europeas en decadencia, pues confunden los genuinos valores afines al respeto

a la humanidad.

Estas insurgentes ideas, Zapata las va a robustecer con el estudio de la
espiritualidad africana presente en la filosofia del Muntu. Filosofia que a su parecer, por

estar arraigada a la cuna de la humanidad, Africa, condensa los mas antiguos
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conocimientos necesarios para que el ser humano ajuste su comportamiento a la naturaleza

y a la sociedad. Es desde esta premisa que Zapata resalta:

La filosofia del muntd, en su esencia, no se inspira en un
propdsito sagrado o moralista, sino en la valoracion de unos
codigos de comportamiento para asegurar la pervivencia de la vida
y la sociedad. Diriamos que recoge la primera experiencia de la
humanidad para sobrevivir en la Tierra, cualquiera que sea el grupo
humano, la sociedad o su religién. Esos hombres que recorrieron
desnudos, asombrados y abatidos las selvas, los rios y las praderas
sintieron el deber de preservar en sus cantos, mitos y codigos
morales las claves heredadas de sus antepasados para generar el
fuego, construir las herramientas, hablar con sus ancestros, curar
las enfermedades, acoplarse sexualmente, cuidar a las mujeres

embarazadas y proteger a los nifios. [...]

La filosofia del munta, aun cuando tenga la originalidad de
ser la més antigua, incorpora elementos de otros pueblos africanos
y de afuera del continente, lo que la hace ecuménica en el sentido
mas humano, es decir: tiene validez mas alla de los credos
religiosos o politicos. Su prédica mayor va dirigida a la ensefianza
de los principios elementales de sobrevivencias y convivencia entre
los hombres y la naturaleza. Una filosofia vitalista y existencialista,
intimamente sometida a los mandatos superiores y sagrados de los

ancestros.
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Gracias a esta profunda sabiduria del comportamiento
humano, los distintos pueblos de Africa, expatriados y sometidos a
la més ignominiosa expoliacion fisica y espiritual, pudieron resistir

a todas las infamias a que fueron sometidos en América.

El muntd concibe la familia como la suma de los difuntos
(ancestros) y los vivos, unidos por la palabra a los animales, los
arboles, los minerales (tierra, agua, fuego, estrellas) y las
herramientas, en un nudo indisoluble. Esta es la concepcién de la
humanidad que los pueblos mas explotados del mundo, los
africanos, devuelven a sus colonizadores europeos sin amarguras ni
resentimientos. Una filosofia vital de amor, alegria y paz entre los

hombres y el mundo que los nutre. (Zapata, 1997, p. 361-362).

Presentar la filosofia del muntd como un soporte pertinente para un renovado
humanismo que supera la estrecha cobertura de la solidaridad y la fraternidad del
humanismo europeo, se convierte en el “motor” de la reflexion de Zapata. En este sentido
considero que de cara a la Ley 70 de 1993, no hay un intelectual que en Colombia haya
contribuido a resaltar la filosofia del muntd, como Zapata, quien al ser interpretado desde
la figura del “yo critico” propuesta por Honneth, podriamos decir que le entrego el debido
reconocimiento a esta filosofia, planteando, lo que en estas lineas se ha denominado como
humanismo radical en respuesta critica a la estrecha cobertura del humanismo europeo y

en ponderacion hacia una concepcion de humanidad amplia*® presente en los pueblos mas

4 En el sentido de profesar respeto hacia otros seres no humanos como, animales, minerales, vegetales,
difuntos, deidades.

110



explotados del mundo, los africanos, quienes son portadores de una filosofia vital, de amor,

alegria y paz, histéricamente invisibilizada bajo la denominacion de brujeria.

El proceso de concientizacion del valor de la filosofia del muntu llevado a cabo por
Zapata, ha sido fundamental para comprender la espiritualidad de los pueblos afro en
Colombia y en el continente americano, lo cual ha posibilitado que muchos intelectuales
como Santiago Arboleda (2016), José Caicedo (2013), William Mina Arango (2006), entre
otros, creen una serie de obras, en torno al pensamiento afrodiasporico, que en el marco de
la Ley 70 han contribuido con el fortalecimiento de la autoestima de los afrocolombianos,
todo un legado que ha ayudado a ampliar los estrechos margenes en los que durante
muchos afios se movié la academia colombiana, es decir, de espalda a la realidad y los

aportes realizados por los afrodescendientes.

En cuanto a la categoria de sincretismos epistemolégicos incluyentes, si bien no es
una creacion de Zapata Olivella, no obstante, es este quien con su aguda reflexion sobre la
filosofia del muntu africano, inspira a Arboleda (2016) para que a través de esta categoria
amplifique la idea de que la resistencia de los afrodescendientes tanto en el periodo de la
colonia como en la actualidad, se ha nutrido de fragmentos filosoficos y préacticas sociales
que han tenido la particularidad de servir a distintas clases sociales y diferentes grupos
étnicos, contribuyendo con la paz del mundo y la sostenibilidad ambiental, de ahi que

Arboleda manifieste:

Se puede hablar entonces de nichos interétnicos, soportados en
practicas de convivencia no violenta, fundamentados en lo que podemos
denominar sincretismos epistemoldgicos incluyentes, lo que implica un
entrecruce, una urdimbre de concepciones de la realidad y pensamiento, que
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indistintamente de su procedencia dialogan 'y se incluyen
complementandose mutuamente, en la flexibilidad de matrices cognoscitivas
como la santeria por ejemplo, o las concepciones de salud enfermedad que
van mas alld de los aspectos fisicos y organicos, penetrando en las
dimensiones espirituales, que antes que excluir incluyen nuevos elementos
que consideren de utilidad, venidos de otros sistemas de pensamientos

(Arboleda, 2016, p. 186).

Ahora bien, en cuanto al concepto de apartheid a la colombiana, Zapata Olivella lo
utiliza en su critica hacia la Ley 70 de 1993, pues considera que habla ambiguamente de
“negros”, no por una simple inquietud semantica, sino por la pervivencia de “prejuicios,
alienaciones y complejos étnicos y sociales” (1997, p. 39). La Ley 70 tal como él la
comprendia no esclarecia qué grupos étnicos conforman la idiosincrasia de Colombia. El
camino hacia este esclarecimiento debia empezar, segun él, por abandonar la idea de que
en nuestro pais existen “etnias negras” o “indigenas” y hablar de etnias “amerindo-
colombianas” y “afro-colombianas”. Otro de los problemas de la Ley residia en que en

ella;

Las demarcaciones territoriales olvidan las modalidades historicas de
los asentamientos de las distintas agrupaciones étnicas, como cuando se
presume la similitud del concepto de propiedad colectiva de cada etnia, que

en realidad nunca fueron iguales.

La reimplantacion feudal de la norma que ataba al siervo a la tierra

restringe el derecho de propiedad individual y el de enajenar de acuerdo con
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la legislacién nacional, cualquiera que sea la etnia del poseedor, [...]

(Zapata, 1997, p. 41).

Esta critica a la Ley 70, por darse tan solo cuatro afios después de su expedicion, se
convirtio en un referente clave para el anélisis de los posibles vacios de la misma, uno de
los cuales tiene que ver con la homogenizacion de la historia de los asentamientos de los
afrocolombianos. La Ley tal como se difundié en la década de los noventa, inducia a
pensar que todos los afrocolombianos proceden y estan en las zonas rurales riberefas,
deseosos de servir como guardianes de la naturaleza. En la critica de Zapata Olivella, se
puede entrever el cuestionamiento a este supuesto que desconoce la existencia de una
inmensa poblacion afro que vive en los tugurios de las ciudades colombianas sin que el
legislador se acuerde de ella. En este sentido, la nocién de apartheid a la colombiana, ha
resultado ser una innovacion intelectual iluminadora para que otros intelectuales maticen

sus interpretaciones triunfalistas hacia la Ley 70 de 1993.

Igual de iluminadores han sido sus planteamientos acerca de la educacion
presentados en el Primer Congreso de la Cultura Negra de las Américas realizado en 1977
en Cali, evento politico-académico en el que Zapata Olivella exige al Estado colombiano y
a los Estados de América la presencia de los estudios de la cultura negra en los curriculos

oficiales:

En el marco de las denuncias y recomendaciones, el Congreso de la
Cultura Negra sera enfatico en exigir a los gobiernos de América y muy
especialmente a los del Centro, Antillas y Sur América, la impostergable
inclusion del estudio de la cultura negra en los pensum educativos en aquellos
paises donde la etnia nacional tenga el aporte africano como una de sus tres
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mas importantes raices. La delegacion colombiana presentara una proposicion
para que oficialmente se incorpore la ensefianza de la Historia de Africa en la
escuela de primaria y secundaria, a la par de que se exija por parte de los
profesores un mayor anélisis del significado de la presencia negra en nuestra
comunidad a través del proceso histdrico desde su arribo e integracion en la

vida econdmica, social y cultural (Citado por Garcia, J. 2016, p. 135).

Estas palabras ponen en evidencia que Zapata Olivella ya avizoraba la Catedra de
estudios Afrocolombianos que en la década de los noventa va a ser reivindicada por el
movimiento social afrocolombiano como un mecanismo efectivo en la lucha contra el

menosprecio hacia los afrodescendientes.

Otro referente que contribuy6 significativamente al surgimiento de la Ley 70 de
1993, fue Nina S. de Friedemann, quien con su produccion académica y su activismo
politico luchd por la construccion de una sociedad de reconocimiento amplio hacia los
afrocolombianos®. Sin ser afrocolombiana, la antropdloga bogotana (1935-1998) a lo largo
de su carrera realiz6 un sinnimero de investigaciones que de acuerdo con Arocha,*’se
constituyeron en los argumentos de caracter etnohistoricos que sirvieron de marco de

referencia para la Ley 70. En términos generales, su obra es muestra de innovacion

49 Sin duda alguna, el peso de Friedemann en la academia es indiscutible; ninguna colombiana con una obra
escrita ha influenciado mas que ella en el estudio de la realidad de los afrocolombianos, su intension de
combatir la invisibilidad de los afrocolombianos en la academia fue de gran importancia en el surgimiento de
la Ley 70. No obstante, habria que destacar la produccion de las folcloristas Delia Zapata Olivella y Toto la
Momposina; las poetisas Mary Grueso y Maria Teresa Ramirez Nieva, grandes artistas afrocolombianas,
quienes con su sensibilidad han mostrado la riqueza de la cultura afrocolombiana. En la actualidad, tres
mujeres afrocolombianas se destacan por su trabajo politico y académico en pro del bienestar de los
afrocolombianos, Paula Marcela Moreno, quien fue Ministra de Cultura (2007-2010) del gobierno de Alvaro
Uribe Vélez y en la actualidad es presidenta de la Corporacion Manos Visibles; Aurora Vergara Figueroa,
directora del Centro de Estudios Afrocolombiano (CEAF) de la Universidad ICESI; y Francia Elena Marquez,
lideresa afrocolombiana, defensora de los derechos humanos en Colombia y ganadora del Premio
Medioambiental Goldman en abril del 2018.

0 Este parrafo se construyd con base en la nota biografica escrita por Jaime Arocha en el espacio de
Biografias Biblioteca Virtual del Banco de la Republica, Ficha Bibliografica: Friedemann, Nina S. de.
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intelectual por parte de una académica que durante su prolija vida luchd por la constitucion
de una sociedad contrafactica en donde los derechos étnicos de los afrocolombianos

tuvieran el debido reconocimiento.

Una de las innovaciones intelectuales introducidas por Friedemann fue la nocién de
huellas de africania. Nocion que fue acufiando con gran fuerza, como fruto de una serie de
trabajos que desde los afios setenta del siglo XX realizé en dialogo critico con el
paradigma del afroamericanismo de Melville J. Herskovits. Durante la década de los afios
veinte y cuarenta, en la academia estadounidense, Herskovits se destacé por criticar el peso
explicativo de la categoria “raza”; en su lugar, considerd que las explicaciones culturales
eran de mayor alcance a la hora de comprender fendmenos como la diversidad y el devenir
humano. Bajo esta idea, buscé combatir el racismo, proponiendo un trabajo
interdisciplinario entre la historia y la antropologia como estrategia metodoldgica para
visibilizar “el influjo de los africanismos —es decir, de los rasgos culturales provenientes de
Africa- que habrian perdurado en la poblacién negra de nuestro continente” (Pulido, 2014,
p. 5). Estos rasgos culturales podian hallarse empiricamente en unas areas determinadas

que Herskovits Ilamd retenciones culturales africanas.

La influencia del paradigma del afroamericanismo de Herskovits en Friedemann, se
reflej6 en sus primeros trabajos, Ceremonial religioso funérico representativo de los
procesos de cambio en un grupo negro de la isla de San Andrés, publicado en 1964 en la
Revista Colombiana de Antropologia y, en Estudios de negros en el litoral pacifico
colombiano, publicado en 1969. En estas obras aparece la idea de areas culturales, idea de
gran uso dentro de los estudios afroamericanistas que consideraba que una investigacion

cientificamente rigurosa y efectiva en términos de recoleccion de informacion en el campo
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de las ciencias sociales, debia concentrarse en aquellos espacios relativamente homogéneos
en términos geograficos y culturales. Bajo esta premisa, Friedemann realiza sus
investigaciones en San Andrés y el sur del Pacifico colombiano, considerando “estos
espacios geograficos como areas con cierta homogeneidad cultural, no exentas de misturas

con legados culturales indigenas y europeos” (Pulido, 2014, p. 145).

Sin embargo, en los trabajos de la década de los setenta y ochenta, Friedemann
empieza a distanciarse del afroamericanismo de Herskovits, al considerar que la idea de
retenciones africanas en América por estar enmarcada en la concepcion de una Africa
occidental como referente de irradiacién cultural, conllevaba a formar una imagen
desdibujada de los afrodescendientes en América presentandolos como receptores pasivos
de las herencias africanas. En contraste con esta imagen, Friedemann asume de manera
creativa el concepto de adaptacion cultural con el que se venia trabajando en la ecologia
cultural®?, corriente antropoldgica caracterizada por proponer la interaccion entre cultura y
medioambiente como estrategia interpretativa para realizar las investigaciones
antropoldgicas. Sobre la nueva base, Friedemann junto a Norma Whitten escriben en 1974
La cultura negra del litoral ecuatoriano y colombiano: un modelo de adaptacion étnica,
obra que pone el acento mas que en las “continuidades” de los elementos africanos
presentes en Colombia y Ecuador, en la capacidad creativa de los afroecuatorianos y los
afrocolombianos para inventar soluciones originales en contextos agrestes de la selva

tropical himeda del Pacifico, de ahi el sentido de las siguientes palabras:

La adaptacion, per se, es un concepto biolégico tomado de la teoria de

la evolucién y se refiere, simplemente, a la supervivencia de una poblacién en

51 Desarrollada por el antropdlogo y arquedlogo estadunidense Julian Steward en el siglo XX.
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un medio ambiente, manteniendo un promedio de fertilidad igual o mayor al de
mortalidad. [...] el concepto de “cultura”, junto a las perspectivas de
adaptacion, sugiere la idea de un enfrentamiento constante y creativo con las
restricciones impuestas. El concepto de “restriccion” subraya la nocion de
medioambiente relievando la expansion de este [los negros del litoral] ante lo
variado de las oportunidades y restricciones econémicas, politicas y sociales

que deben encarar. [...]

Debemos comprender el crecimiento y desarrollo de la cultura negra en
la costa del Pacifico del noroeste suramericano, enfocando primero su
potencialidad de ajuste social y luego precisando su contribucién en el
mantenimiento de la dindmica de estrategias de adaptacion. No se niega la
persistencia y elasticidad de las tradiciones africanas en el Nuevo Mundo.
Simplemente se presta mayor atencion a los aspectos creativos y de adaptacién
de aquellas formas de vida enfocadas como un continuo desenvolvimiento de
adaptacion en respuesta a nuevos retos del medioambiente (Citado por Pulido,

2014, pp. 147-148).

El talante de Friedemann como “yo critico”, su creatividad tedrica, también se hace
presente cuando introduce el concepto de Huellas de africania, con €él no solo
profundizaria en la critica iniciada por Velazquez hacia la vision criollo-céntrica que
durante muchos afios habia invisibilizado el legado de los africanos trasmitido a sus
descendientes y a la sociedad colombiana en general, sino también, en la critica que ya

habia dirigido al paradigma del afroamericanismo. En efecto el nuevo concepto permite a
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la autora —y a su discipulo mas connotado, Jaime Arocha- destacar en diversas obras®?, que
la supervivencia de las africanias implicaba la consideracion de todo un proceso de
etnogénesis de nuevas culturas en América como resultado de una serie de innovaciones,

creatividades y trasformaciones realizadas por los sujetos afrodiasporicos:

Al enfocar momentos cruciales de etnogénesis en escenarios de
relaciones interétnicas de imposicion y resistencia, es preciso tener en cuenta la
condicion cultural del grupo sometido al tratamiento asimétrico. Los africanos
en la trata, desnudos de sus trajes, armas y herramientas, desposeidos de sus
instrumentos musicales y de bienes terrenales llegaron con imégenes de sus
deidades, recuerdos de los cuentos de los abuelos, ritos de canciones y poesias
o0 sabidurias tecnologicas. Es decir, en términos de Gregory Bateson en su libro
Pasos hacia una ecologia mental (1972), lo que trajeron fue un equipaje de
informacién cifrada en lenguaje iconografico, traducido en sentimientos,
formas estéticas, texturas, colores y aromas, como parte de la materia prima

para la etnogénesis de nuevas culturas en América. (Friedemann, 1992).

Fue asi como Friedemann esculpi6 su aporte conceptual mas relevante con el que
resaltd el cumulo cultural traido por los esclavizados a América, y que con el devenir del
dia a dia de sus descendientes, sirvio de base para dinamizar los procesos de etnogénesis de

las culturas afroamericanas.

52 Por ejemplo: “Mineria del oro y descendencia: Giielmambi, Narifio”. Revista Colombiana de Antropologia
16: 9-5, articulo publicado en 1974; “Joyeria Barbacoana: artesania en un complejo orfebre con
supervivencias precolombinas”. Revista Colombiana de Antropologia 16. pp. 53-85, articulo publicado en
1974,
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Conclusion

La “influencia” de estos tres referentes académicos sobre el proceso que llevo al
surgimiento de la Ley 70 de 1993 es incuestionable. No fueron los Unicos que aportaron en
este proceso, solo quisimos dar cuenta de académicos representativos de toda una
constelacion de hombres y mujeres que con sus trabajos académicos han contribuido a la
ampliaciéon de sociedad colombiana en términos de reconocimiento hacia la poblacion

afrocolombiana.

Asi las cosas, al cruzar la obra de Veldzquez, con nuestro marco conceptual, este
antropdlogo chocoano se nos revela como un “yo critico” que introdujo una serie de
“innovaciones intelectuales” (Honneth, 1997, p. 106) de gran valor ético, pues no solo se
dedicé a narrar y describir utilizando fuentes primarias innovadoras que le permitieron
posicionar el tema del “negro” dentro de la Antropologia sino también, cre6 conceptos
claves, como el de negredumbre, que permiten “situar” su produccion de cara al contexto
de surgimiento de la Ley 70 de 1993. En este sentido, no cabe duda que la obra de
Veldzquez ha sido un insumo que ha nutrido las exigencias de legitimos derechos socio-

culturales y territoriales de los afrocolombianos condensados en la Ley 70.

En el caso de Zapata Olivella es de destacar el uso novedoso que a lo largo de su
carrera hizo de categorias como afrocolombiano, mestizaje biolégico y cultural,
innovacion intelectual que le entrega a la humanidad, pero en especial, a las academias
colombianas, una interpretacion de la evolucion de los animales, los vegetales y la especie
humana, como una experiencia global en donde la unidad y la diversidad se convierten en
un insumo epistemologico pertinente para deslegitimar ideas como pureza y superioridad

racial; al igual que la invisibilidad del racismo y la opresion de negros, indigenas, mulatos
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y zambos. Ideas y fendmenos sociales que han impedido la existencia del debido

reconocimiento hacia los afrocolombianos en la sociedad.

Del mismo modo, la nocion de humanismo radical, se convierte en parte de las
innovaciones intelectuales que se pueden leer entre lineas en la obra de Zapata Olivella, en
especial, desde Changd, el gran putas, hasta La Rebelion de los Genes. Con esta nocion es
clara la intencién de Zapata Olivella de aportar a la construccion de una sociedad futura de
reconocimiento amplio de derechos partiendo de la critica del humanismo europeo. Critica
influenciada por filosofos, politicos, literatos del Caribe y de Africa, que lo consideraban
de corta cobertura por no haber reconocido mediante experiencias como el colonialismo, a
millones de seres humanos expoliados en América, Africa y Asia. Podemos concluir que el
humanismo radical presente en la obra de Zapata Olivella descansa en la reivindicacién de
una de las vertientes del pensamiento filosofico afrodescendiente, el muntu africano,
portadora de una concepcion de humanidad amplia que los pueblos africanos le comparten
a sus colonizadores europeos, sin miramientos, sin resentimientos, sin amarguras; una
ensefianza de respeto, de reconocimiento a los ancestros, a los vivos, a los animales, al
reino vegetal y a los minerales, como seres constitutivos de un humanismo radical,
propicio para construir sociedades pacificas y democraticas, portadoras de sincretismos
epistemoldgicos incluyentes de una multiplicidad de tradiciones, practicas y saberes
historicamente menospreciados, pero que Zapata Olivella exalta como referentes en la

construccién de la sociedad colombiana que se vislumbraba en la Constitucion de 1991.

Sin embargo, habria que matizar el optimismo de Zapata Olivella frente al marco
juridico, mas aun, si tenemos presente que con el desarrollo de la Ley 70 de 1993 - a la que

denomino Apartheid a la colombiana- al interior de su ser fue creciendo un sentimiento de
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desconfianza hacia esta, debido a su ineficacia frente al problema de los tugurios y
desterrados urbanos afrocolombianos, problemas a los que esta Ley no aportaba soluciones
por su cardcter ruralista y rio-céntrico. Toda una critica que para 1997 empezaba a trazar el
camino para que la Ley tuviera los debidos ajustes en términos de un marco legal sensible
con el reconocimiento apropiado a la diversidad de las historias de vida de los

afrocolombianos.

Finalmente, la obra de Nina S. de Friedemann se suma a la constelacion de
sujetos(as) que desde una postura critica prepararon el camino para el surgimiento de la
Ley 70. Fueron muchos los aportes de Friedemann a las ciencias sociales, en especial, a la
Antropologia, sin embargo en el concepto de Huellas de africania hallamos su aporte de
mayor resonancia en términos epistémicos y éticos, en la medida en que invita a pensar la
realidad de los afrocolombianos en términos de continuidades y discontinuidades en
relacién con el bagaje cultural traido por los africanos e invisibilizado por la sociedad
colombiana durante mucho tiempo. Sin duda alguna, en Fridemann encontramos a una de
las intelectuales no afro que a lo largo de su vida académica se preocupd por mostrar a los
sujetos afrodiaspdricos como propositivos, creativos, innovadores; fue su insistencia en las
supervivencias de las africanias, uno de los factores que contribuyeron a que en la
academia colombiana se debatiera sobre la pertinencia, la validez del concepto

afrodescendiente y sus derivados.

Ahora bien, estos tres ejemplos de “yoes criticos” son muestra de seres humanos
criticos con la invisibilidad, el menosprecio padecido por los afrocolombianos. Sus
propuestas son innovaciones intelectuales de corte ético-epistémico que junto con la

produccién de otros intelectuales como Aquiles Escalante, Arnoldo Palacios, Natanael
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Diaz, Amir Smith Cdrdoba, Alfredo Vanin, Delia Zapata Olivella, Alicia Camacho, Juan
de Dios Mosquera, elaboraron una serie de exigencias que, ademas de denunciar las
injusticias vividas por los afrocolombianos, ejercieron presion para que se diera un
desarrollo social, unas reformas sociales, que con el transcurrir de los afios se crey6 podian

ser promovidas, en gran medida, a través de una Ley, la Ley 70 de 1993.

Siguiendo a Honneth, esta Ley se puede considerar una innovacion intelectual
concebida para la construccion de una sociedad contrafactica de reconocimiento amplio,
que tiene su origen en la vergienza o indignacion moral, entendidas como una reaccion de
sentimientos, que surgen de los afrocolombianos ante la experiencia de menosprecio vivida
a lo largo de la historia; experiencia que se constituyd en un impulso motivacional de una
lucha por el reconocimiento, que al decir de Honneth solo puede disolver la tension que lo

genera:

Cuando vuelve a encontrar la posibilidad de un nuevo obrar; pero como
esta nueva praxis que se le abre adopta la configuracion de una resistencia
politica, de las oportunidades de una consideracion moral resulta que esas
sensaciones morales negativas se depositan indefectiblemente en tanto que

contenidos cognitivos. [...]

La debilidad de esta actitud practica de la moral en el seno de la
realidad social se demuestra en que, en esas reacciones efectivas, la injusticia
del menosprecio no debe inevitablemente manifestarse, sino que solamente
puede hacerlo; que el potencial cognitivo contenido en los sentimientos de
verguenza social se conviertan en conviccion moral y politica, depende
empiricamente ante todo de como esta constituido el entorno politico-cultural
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de los sujetos concernidos: solamente si ya esta listo el medio de articulacion
de un movimiento social, la experiencia de menosprecio puede devenir en
fuente motivacional de acciones de resistencia politica (Honneth, 1997, pp.

168-1609).

De acuerdo con el sentido de estas palabras, en el siguiente capitulo se presentaran
elementos para comprender como la injusticia del menosprecio y su correlato, las
reacciones de sentimiento —verglienza o indignacion moral- y las innovaciones
intelectuales de los afrocolombianos criticos fueron encontrando, en el entorno politico-
cultural de Colombia, las condiciones adecuadas para llevar a cabo una resistencia politica

con posibilidades de triunfo en el futuro.
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Capitulo IV

Ley 70 de 1993: las bases de una sociedad contrafactica

Los casos presentados en el segundo capitulo y los ejemplos de “yoes criticos” con
sus innovaciones intelectuales expuestos en el capitulo anterior, son parte del sustrato
sobre el que se levanta la Ley 70, nos ilustran en la gramética de los conflictos que la
rodean. Esta gramatica corresponde a una estructura moral, que deja ver unas sumas de
fuerzas histdéricas acumuladas que en la década de los noventa conllevaron a su
surgimiento. Comprender la Ley 70 desde la perspectiva de Honneth, me permite
considerarla, a lo largo de este capitulo, como una operacion de idealizacion, que surgio de
unos impulsos de exigencias - de ser miembro socialmente aceptado dentro de una
comunidad; de autorrealizacion; de autonomia- que subyacian en las propuestas tanto de
los “yo criticos” como en el sentir del afrocolombiano y la afrocolombiana del comun.
Estos impulsos permitieron pensar una sociedad futura, que en su realizacion tendria el
potencial de generar reformas vinculadas con el desarrollo social en términos de un
reconocimiento amplio. A lo largo de este capitulo se analizara el surgimiento de la Ley 70
desde una perspectiva ética, teniendo presente sus bondades en términos del debido

reconocimiento hacia los afrocolombianos.

Al establecer una correlacién tedrica entre la Ley 70 de 1993 con los
planteamientos de Honneth, como se sefialé en lineas anteriores, esta Ley también puede
ser interpretada como una innovacién intelectual que en sus primeros afios de vida, fue
vista como el fundamento clave para la construccion de una sociedad contrafactica de

reconocimiento amplio.
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La convocatoria a la Asamblea Nacional Constituyente para la Constitucion Politica
de 1991, fue el acontecimiento que inaugur6 la década de los noventa en Colombia en
términos ético-politicos. A esta Constitucion llegan los afrocolombianos arrastrando una
historia de invisibilidad; recordemos que en las décadas de los sesenta, setenta y ochenta,
las politicas del Estado colombiano habian favorecido la constitucion de los primeros
resguardos indigenas en el Pacifico, lo cual permitia la delimitacion de los territorios
indigenas en ausencia de las comunidades afrocolombianas que durante muchos afios
habian vivido en los mismos territorios. También hay que tener presente la accion
depredadora de empresas como Pizano S. A., sobre los bosques del Medio Atrato, que

afectaron la vida de estas comunidades afro al ser despojadas de sus territorios ancestrales.

Estos antecedentes, sumados a los ya mencionados, hicieron que en la Asamblea
Nacional Constituyente los afrocolombianos llegaran con una dosis significativa de
experiencia organizativa, como resultado del papel desempefiado por organizaciones como
la ANUC y la ACIA® (Villa, 1998, p. 440), lo cual les permitié -luego de una alianza
estratégica con el movimiento indigena e intelectuales de izquierda- exigir al Estado que en
la nueva Constitucion se reconociera y respetara su identidad, sin socavar su derecho a la
igualdad. Exigencias que en altimo momento fueron escuchadas, dando origen el Articulo

Transitorio 55°* que daria via para que dos afios después se creara la Ley 70 de 1993, con

3La ANUC (Asociacién Nacional de Usuarios Campesinos) y la ACIA (Asociacién Campesina Integral del
Atrato) fueron dos organismos encargados de representar a las comunidades en la negociacion con el Estado
colombiano, con el objetivo de detener el despojo de sus tierras. La primera en la década de los setenta en
Buenaventura y, la segunda en el Chocd, en la década de los ochenta.

54 ARTICULO TRANSITORIO 55. Dentro de los dos afios siguientes a la entrada en vigencia de la presente
Constitucidn, el Congreso expedird, previo estudio por parte de una comisién especial que el Gobierno creara
para tal efecto, una ley que les reconozca a las comunidades negras que han venido ocupando tierras baldias
en las zonas rurales riberefias de los rios de la Cuenca del Pacifico, de acuerdo con sus practicas tradicionales
de produccion, el derecho a la propiedad colectiva sobre las areas que habré de demarcar la misma ley.

En la comision especial de que trata el inciso anterior tendran participacion en cada caso representantes
elegidos por las comunidades involucradas.
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la que se reconoceria derechos territoriales y politicos a las comunidades negras que venian
ocupando las supuestas tierras baldias®. Todo un triunfo alcanzado, que al ser
comprendido a la luz de los planteamientos de Honneth, podemos interpretar como los
primeros pasos para una reforma social fruto de un conflicto ético en donde intelectuales,
academicos y organizaciones comunitarias afro, harian las veces de “yoes criticos”, a la

manera como Honneth lo expresa:

La “lucha por el reconocimiento” arranca de ideas morales en las que
personalidades carismaticas supieron ensanchar el “otro generalizado” de su
entorno social de acuerdo con las expectativas intuitivas de sus
contemporaneos; tan pronto como tales innovaciones intelectuales podian tener
influjo en la conciencia de grandes grupos, tenia que surgir una lucha por el
reconocimiento de mas amplias pretensiones en cuanto al derecho, que podia

poner en tela de juicio el orden institucional (Honneth, 1997, p. 106).

Cuestionar el orden institucional, fue lo que hicieron estos afrocolombianos a
inicios de la década de los noventa. Una década que se caracterizaria por el influjo de las
politicas neoliberales, que en su desplegar dejarian ver la incoherencia entre las exigencias
de la apertura econémica, las grandes inversiones extranjeras, los tratados internacionales,

la realizacion de megaproyectos v, el ejercicio de titulacion de tierras a grupos étnicos.

La propiedad asi reconocida sélo sera enajenable en los términos que sefiale la ley.

La misma ley establecera mecanismos para la proteccion de la identidad cultural y los derechos de estas
comunidades, y para el fomento de su desarrollo econémico y social.

PARAGRAFO 1. Lo dispuesto en el presente articulo podré aplicarse a otras zonas del pais que presenten
similares condiciones, por el mismo procedimiento y previos estudio y concepto favorable de la comision
especial aqui prevista.

PARAGRAFO 2. Si al vencimiento del término sefialado en este articulo el Congreso no hubiere expedido la
ley a la que él se refiere, el Gobierno procedera a hacerlo dentro de los seis meses siguientes, mediante norma
con fuerza de ley.

%5 Este marco legal nacional conformado por la Constitucién politica de 1991 y la ley 70 de 1993, esta en
sintonia con un marco legal internacional, el convenio 169 de la OIT.
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Este ultimo ejercicio que ademas de enfrentar las politicas neoliberales, debia —debe- lidiar
con la violencia ejercida por los diferentes actores armados prestos a despojar a estos

grupos étnicos de sus tierras y a masacrarlos impunemente.

Ley 70 e impulsos de exigencias

Uno de estos impulsos de exigencia que ayudaron a dar forma y contenido a la Ley 70, es
el de la dignidad de ser miembro socialmente aceptado dentro de la comunidad —
colombiana-; impulso que de acuerdo con lo planteado en la introduccion de nuestra
reflexion esta relacionado con la aceptacién de los deberes y derechos que los seres
humanos tienen que cumplir frente a los demas, aceptacion que les permite concebirse
como miembros de una comunidad y, en la medida en que dichos deberes y derechos se
cumplan, les da seguridad acerca del valor de la propia identidad, adquirir conciencia del

autorrespeto y consolidarlo.

Es un hecho que antes de la Ley 70 de 1993, el mencionado impulso no contaba
con las minimas condiciones para ser saciado en un futuro cercano, por ende, existian
condiciones muy adversas para el autorrespeto en lo que respecta a la poblacién

afrocolombiana.

La dificultad de saciar este impulso se encuentra en una de las secuelas de la

esclavitud del régimen colonial, el racismo®. Fendmeno social que ha acompafiado el

%6 En términos éticos, por racismo entiendo, siguiendo a Honneth (1997), un comportamiento de humillacion,
menosprecio hacia un ser humano, justificado en una supuesta inferioridad evidenciada en sus rasgos fisicos.
Un comportamiento que ademas de representar una injusticia porque perjudica a los sujetos en su libertad de
accion, también los alecciona en el entendimiento positivo que deben ganar intersubjetivamente, con la
capacidad de causar una lesion que sacuda su identidad en su totalidad.
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proceso de democratizacion de la era republicana, era que se extendié desde la
Independencia hasta 1991 cuando surge nuestra actual Constitucion Politica®’. En este
espacio temporal, los afrocolombianos tuvieron un momento en el que se ilusionaron con
saciar el impulso de exigencia de ser miembro socialmente aceptado, a saber el afio de
1851, cuando se decretd la abolicion legal de la esclavitud y se abrié para ellos la
posibilidad de ser reconocidos como personas de derecho, como ciudadanos. Sin embargo,
con el trascurrir de los afios las diferencias de los afrocolombianos en cuanto a tener
condiciones minimas para alcanzar una vida digna, en comparacién con el resto de
poblacion, eran considerables, de ahi que el gedgrafo norteamericano Robert West a
mediados del siglo XX sefialara sobre el pacifico colombiano que: “la pobreza ha sido la
caracteristica mas sobresaliente de la economia local en los Gltimos 300 afios”, de manera
similar, Joaquin Viloria De la Hoz (2008) manifestara que las economias de la region del

pacifico se ha caracterizado por poseer:

Unas condiciones dificiles de pobreza y ruralidad, asi como por fuerte
presencia de minorias étnicas (indigenas y afrodescendientes). [...] Esta
situacion de pobreza regional estuvo y esta asociada al aislamiento geogréfico,
excesiva precipitacion, elevada humedad y temperatura, falta de medios de
transporte, escasez de tierras fertiles y proliferacion de enfermedades

endémicas (Viloria, 2008, p. 7).

Para complejizar a un mas las consecuencias del racismo, habria que tener presente lo planteado por el
sociologo Anibal Quijano (2011), en el sentido en que el racismo tendria la capacidad de establecer: una
clasificacion social universal de la poblacion del mundo; el desarrollo del capitalismo y; la distribucion
mundial del trabajo y del intercambio. Tres fendmenos que generalmente han redundado en el beneficio
econémico, politico y cultural de paises con poblacion mayoritariamente blanca, europea-norteamericana, y
partidarios del sistema democratico-capitalista.

57 En este momento surge un Estado pluriétnico, lo cual, como se vera mas adelante, no significé el fin del
racismo en Colombia.
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Si el anélisis se hace méas en detalle, se logra apreciar que desde la abolicion de la
esclavitud hasta los afios 70, para el caso del Chocd, la caracteristica constante fue “la
presencia de instituciones extractivas con relaciones muy verticales y una elite econémica
poco interesada en la construccion de capital social de la region” (Bonet, 2008, p. 22), de
ahi la coherencia de las cifras reportadas por el Plan de Fomento Regional para el Choco
en cuanto al analfabetismo, que “para el periodo de 1958-1959 alcanzaba al 72,4% de la
poblacion de 7 afios y mas. Esa tasa de analfabetismo era el 176% de la observada en el
pais durante esos afios” (Bonet, 2008, p. 29). En cuanto a la situacion de Buenaventura,
resultan mas que esclarecedoras las palabras de Santiago Eder®® a finales del siglo XIX,
quien mas alla del potencial portuario expresaba: “es sencillamente una agrupacion de
chozas infelices edificadas sobre pilotes” (Pérez, 2008, p. 59). A esta cruda descripcion se

le suman una serie de hechos tragicos como:

“la fiebre amarilla y la viruela, que acabaron con cerca de la quinta
parte de la poblacion; una serie de incendios que destruyeron las pocas
edificaciones que con esfuerzo habian sido construidas. [...] Afios mas tarde,
en 1931, como si el destino se negara a dar una oportunidad de desarrollo a la
isla y sus habitantes, ocurrio un nuevo incendio, esta vez con peores
consecuencias que los anteriores. En esta oportunidad el hecho se inici6é en un
almacén localizado en una de las principales calles de la ciudad. El desastre fue
mayor debido a que alrededor de este se encontraba la mayoria de las

edificaciones importantes: la oficina del ferrocarril, la aduana, la capitania de

%8 Judio ruso importador de vinos, que para inicios del siglo XX visité Buenaventura.
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puerto, los consulados, algunos bancos, hoteles, la casa del comercio y teatros,

entre otros” (Pérez, 2008, p. 59-60).

Para el caso del Cauca, el inicio del siglo XX significo el declive de su economia y
la desarticulacion geografica de un territorio que durante los afios de la colonia fue el
departamento mas grande, “en 1907 se creo la Intendencia del ChocO y en 1910 se separ0
lo que hoy es el Valle del Cauca” (Gamarra, 2008, p. 85). Desde inicios del siglo XX hasta
nuestros dias, el Cauca se ha caracterizado por poseer gran parte de su poblacién en las
areas rurales, y una de las distribuciones de tierra méas desiguales, en la que indigenas y
afrocolombianos han sido arrinconados a vivir en los territorios de mas baja fertilidad, es
decir, las ubicadas en el occidente y norte del departamento, dejando para la poblacion sin
autorreconocimiento étnico el centro del departamento “que cuenta con la mayor
infraestructura vial y donde se ubica un sector considerable para la agricultura y la
ganaderia comercial” (Gamarra, 2008, p. 98). En otra de las zonas de gran presencia
afrocolombiana, el departamento de Narifio, las condiciones para que esta poblacion
pudiera alcanzar una vida digna luego de la abolicién de la esclavitud, fue adversa debido a

varios factores, uno de estos ha sido el aislamiento, el cual como lo muestra Viloria:

“Todavia en las primeras décadas del siglo XX, el Departamento de
Narifio continuaba aislado del resto de Colombia. El viaje de Pasto a Bogota
demoraba al menos cuarenta dias por caminos peligrosos, pasando por
paramos, valles, selvas himedas, rios caudalosos, el riesgo de las enfermedades

tropicales o ser asaltado” (Viloria, p. 128).

Si bien, condiciones como estas afectaban a la poblacion en general, el indignante
peso de ellas sobre la suerte de la poblacion afrocolombiana era mucho mayor, pues, eran
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estos quienes desde la colonia en condicion de esclavos habian sido arrojados a las zonas
narifienses méas reconditas para extraer minerales como el oro, en donde la falta de vias de
comunicacion, las enfermedades endémicas y la escasez de buenas tierras han

condicionado los esfuerzos de los afrocolombianos por un mejor vivir.

A inicio de la segunda mitad del siglo XX, no habia grandes avances -en términos
estructurales- para mejorar las condiciones de vida de la poblacion afrocolombiana, por el
contrario, se registraban hechos de suma insensibilidad en el que la discriminacion vy el
racismo mostraban su brutal pervivencia. Un caso ejemplar de este racismo, fue
Chambacu, un barrio de Cartagena de Indias, considerado durante la década de los setenta
como el tugurio mas grande y antiguo del pais (Cunin, 2003, p. 135). Lo conformaban mas
de 1300 familias, en su mayoria afrodescendientes, las cuales en 1971 fueron trasladas a
otros barrios de la ciudad. De acuerdo con Zapata Olivella en Chambacu: corral de
negros, este barrio encarna el rechazo, el maltrato, el desarraigo sufrido por estos
afrocolombianos por parte del Estado y la sociedad cartagenera. Esta ademas de
abandonarlos a su suerte, los empujaba a que a diario lucharan contra el racismo, el
hambre, el destierro, la desintegracion familiar y la muerte. Todo un drama que Zapata a

través de uno de sus personajes recrea de la siguiente manera:

Mafana seremos quince mil familias. El “cancer negro” como nos
Ilaman. Quieren destruirnos. Temen que un dia crucemos el puente y la ola de
tugurios inunde la ciudad. Por eso para nosotros no hay calles, alcantarillados,
escuelas ni higiene. Pretenden ahogarnos en la miseria. Se engafan.
Lucharemos por nuestra dignidad de ser humanos. No nos dejaremos expulsar

de Chambacu. Jaméas cambiaran el rostro negro de Cartagena. Su grandeza y su
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gloria descansa sobre los huesos de nuestros antepasados (Zapata, 1990, p.

199).

Estas elocuentes palabras, puestas en uno de los personajes principales de la obra,
Méaximo, ilustran de muy buena forma el racismo estructural y cotidiano padecido por
estos afrocolombianos. Por un lado deben lidiar con las consecuencias de la desidia, el
abandono, la indiferencia estatal hacia los problemas que por afios los aquejan; por otro,
enfrentan el menosprecio de la sociedad, que los cosifica, dia a dia viendolos como un
“cancer”, como un elemento que afea la ciudad, olvidando que la grandeza y la gloria de

Cartagena descansa sobre los hombros de los africanos y sus descendientes esclavizados.

A este caso le podriamos sumar la Ley 21 de 1991, por medio de la cual se aprueba
el Convenio nimero 169 sobre pueblos indigenas y tribales en paises independientes,
adoptado por la 76a. reunion de la Conferencia General de la OIT de 1989. La aprobacién
de este convenio prueba la pervivencia del racismo en nuestro pais. Al aprobarlo el Estado
colombiano reconocia que desde la abolicion de la esclavitud hasta el inicio de la década
de los noventa, los pueblos indigenas y tribales (afrocolombianos) no habian podido gozar
de los “derechos humanos fundamentales en el mismo grado que el resto de la poblacion
[...]1y que sus leyes, valores, costumbres y perspectivas han sufrido a menudo una erosion”
(Convenio namero 169 sobre pueblos indigenas y tribales en paises independientes de la

Conferencia General de la OIT. Ginebra, 1989).

No obstante, habria la posibilidad de una reforma social en la que los
afrocolombianos pudieran defender sus exigencias, “anticipando” una comunidad que
garantizara mayores espacios de reconocimiento: la Constitucion Politica de 1991 dado el
caracter multiculturalista que el Estado colombiano adopté con ella. En ella se reconoce la
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multiculturalidad étnica constitutiva de la nacionalidad colombiana y el Estado se
compromete a crear las condiciones para el debido respeto a la diversidad. Cuando surge
este compromiso y se “materializa” en la Ley 70 de 1993, los afrocolombianos sintieron

gue ganaban una batalla en contra de los efectos producidos por el racismo.

Lo anterior permite plantear la siguiente pregunta: ;qué elementos hay presentes en
la Constitucion Politica de 1991 y en la Ley 70 de 1993, que permitan combatir los efectos
del racismo, saciar el impulso de exigencia de los afrocolombianos de ser miembro

socialmente aceptados?.

Frente a la persistencia del racismo, desde el marco legal de la Constitucion Politica

de 1991, se plantea:

Articulo 5. El Estado reconoce, sin discriminacion alguna la primacia

de los derechos inalienables de la persona [...]

Articulo 7. El Estado reconoce y protege la diversidad étnica y cultural

de la nacion colombiana.

Articulo 13. Todas las personas nacen libres e iguales ante la ley,
recibirdn la misma proteccion y trato de las autoridades y gozaran de los
mismos derechos, libertades y oportunidades sin ninguna discriminacion por
razones de sexo, raza, origen nacional o familiar, lengua, religion, opinién

politica o filosofica.

El Estado promovera las condiciones para que la igualdad sea real y

efectiva y adoptard medidas en favor de grupos discriminados 0 marginados.
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El Estado protegerd especialmente a aquellas personas que por su
condicion econdémica, fisica 0 mental, se encuentren en circunstancia de
debilidad manifiesta y sancionard los abusos o maltratos que contra ellas se

cometan.

En el caso de la Ley 70:

ARTICULO 33. El Estado sancionara y evitard todo acto de
intimidacion, segregacion, discriminacion o racismo contra las comunidades
negras en los distintos espacios sociales, de la administracion publica en sus
altos niveles decisorios y en especial en los medios masivos de comunicaciéon y
en el sistema educativo, y velard para que se ejerzan los principios de igualdad

y respeto de la diversidad étnica y cultural.

Para estos propdsitos, las autoridades competentes aplicaran las
sanciones que le corresponden de conformidad con lo establecido en el Codigo
Nacional de Policia, en las disposiciones que regulen los medios masivos de
comunicacion y el sistema educativo, y en las demas normas que le sean

aplicables.

Estos articulos son muestra, sin duda, de una norma sensible al reconocimiento. En
cuanto al racismo, brindaba a los afrocolombianos la ilusién de que se estaba produciendo
un gran cambio conducente a una sociedad cuyos pilares descansarian en el respeto por la
diversidad étnica y cultural; en el respeto por la igualdad y la libertad; en el
reconocimiento de que en la sociedad existen personas propensas a sufrir el flagelo de la

discriminacion, por lo cual el Estadose comprometia con la Ley 70 a promover
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condiciones para una igualdad real y, adoptar medidas en favor de grupos discriminados o
marginados; por ejemplo, al acceso a cargos en los altos niveles decisorios de la
administracion publica, a su presencia en los medios masivos de comunicacion y en el
sistema educativo en cuanto a un curriculum que incluyera su historia, su cultura, en

determinados casos su lengua.

Otro de los impulsos de exigencia de los afrodescendientes que ayud6 a dar forma y
contenido a la Ley 70 de 1993, con miras a una sociedad contrafactica, fue el impulso de
autorrealizacion, impulso que, como sentamos en el primer capitulo, esta relacionado con
la realizacion de la identidad del singular y destinado a un tipo particular de
reconocimiento: el sujeto quiere diferenciarse de los otros para alcanzar la conciencia de la

propia unicidad:

El tipo de confirmacién a que tal sujeto esta destinado puede no ser el
mismo que encuentra en tanto portador de derechos y deberes normativamente
regulados; porque las cualidades que se le reconocen en tanto que persona de
derecho, precisamente las comparte con todos los miembros de la comunidad

(Honneth, 1997, p. 108).

Dicho impulso entra en plena relacion con el autorrespeto cuando el sujeto —
individual o colectivo- puede identificar su contribucion positiva a la reproduccion de la
comunidad. Identificacion que debe caracterizarse por ser un acto publico, es decir, estar
enmarcada dentro de unos gestos, sefiales de aprobacion (Honneth, 2011). Se trata de un
tipo de reconocimiento sobre el que llamaron la atencion Rogerio Velazquez, Manuel
Zapata Olivella y Nina S. de Friedemann, asi como el Convenio de la OIT, en lo referente
a visibilizar los valores, costumbres y aportes realizados por los afrocolombianos.
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En el proceso inmediato en el que surge la Ley 70, vale la pena destacar momentos
como: el nacimiento de la Coordinadora de Comunidades Negras®®; el “telegrama negro™®
y el nacimiento de la Comision Especial para Comunidades Negras®®. Tres momentos
claves de gran discusion politica dentro del movimiento social afro durante los primeros
tres afios de la década de los noventa, que sumados a los viejos esfuerzos realizados por
organizaciones campesinas e intelectuales que antecedieron la década de los noventa y, a
los compromisos legales de caracter internacional adquiridos por el Estado colombiano,
incidieron de forma directa en el surgimiento de los afrocolombianos como un nuevo actor
politico y social que luego de 1993 seria reconocido bajo la denominacion de “grupo

étnico”.

Es en esta figura y en sus efectos, que el impulso de autorrealizacién de los
afrocolombianos, creyd encontrar el estimulo ideal para el debido reconocimiento. Plantear
esta afirmacion nos obliga a detenernos en como desde la Ley 70 se ha concebido lo

étnico.

En la Ley 70 de 1993, conocida en su momento como “Ley de comunidades
negras”, l0 étnico aparece como un sujeto colectivo portador de unos derechos especiales.

El reconocimiento de estos derechos evidencia la aceptacién de parte del Estado

% Liderada por Carlos Rosero y Carlos Ramos, La Coordinadora de Comunidades Negras fue el espacio (pre-
Asamblea Nacional Constituyente) en donde se dieron las discusiones sobre los candidatos y los términos de
los derechos especificos de las comunidades negras que deberian ser considerados en la nueva Constitucion
Politica.

%0 Fue una de las actividades que durante la Asamblea Nacional Constituyente se llevé a cabo al ver que no se
estaban tomando en serio las exigencias de las organizaciones afrocolombianas. Consistié en recoger mas de
10.000 firmas y enviar constantemente telegramas a la Presidencia y a los Constituyentes, diciendo, grosso
modo: los negros existimos, por lo tanto, exigimos el reconocimiento de nuestros derechos como grupo
étnico. Diganle si a las propuestas de las comunidades negras.

61 Una vez sancionado el Articulo Transitorio 55, se crea la Comision Especial para Comunidades Negras, la
cual seria la encargada de ayudar a redactar el proyecto de Ley 70 que el presidente Cesar Gaviria firmoé en el
mes de agosto de 1993. Proyecto en el que se definieron los términos de los derechos territoriales,
econémicos, politicos y culturales de las comunidades negras como grupo étnico.
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colombiano de considerar la ciudadania y los derechos humanos, como insuficientes para
solucionar el problema de la discriminacion, los prejuicios y demas injusticias que
historicamente han padecido los afrocolombianos. Desde nuestro punto de vista este tipo
de derechos son fundamentales para saciar el impulso de autorrealizacion del que hemos
venido hablando. Uno de ellos va a estar referido al espacio, es decir, a la titulacién

colectiva® de territorios ancestrales:

Articulo 1. La presente ley tiene por objeto reconocer a
las comunidades negras que han venido ocupando tierras baldias en las zonas
rurales riberefias de los rios de la Cuenca del Pacifico, de acuerdo con sus
practicas tradicionales de produccion, el derecho a la propiedad colectiva, de
conformidad con lo dispuesto en los articulos siguientes. Asi mismo tiene
como proposito establecer mecanismos para la proteccion de la identidad
cultural y de los derechos de las comunidades negras de Colombia como grupo
étnico, y el fomento de su desarrollo econémico y social, con el fin de
garantizar que estas comunidades obtengan condiciones reales de igualdad de

oportunidades frente al resto de la sociedad colombiana.

De acuerdo con lo previsto en el paragrafo 1o. del articulo transitorio 55
de la Constitucion Politica, esta ley se aplicara también en las zonas baldias,

rurales y riberefias que han venido siendo ocupadas por comunidades negras

62 Es en el debate sobre el comprender lo afrocolombiano como grupo étnico, el lugar en el que una categoria
como negredumbre, de Rogenio Velazquez, cobra vigencia, en la medida en que invita a pensar la
importancia del peso de la ldgica comunitaria como uno de los rasgos constitutivos de la historia
afrocolombiana.
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que tengan précticas tradicionales de produccion en otras zonas del pais y

cumplan con los requisitos establecidos en esta Ley.

Con el reconocimiento de este derecho especial los afrocolombianos veian consolidadas
sus reivindicaciones territoriales. El derecho a la propiedad colectiva posibilita a los de los
espacios rurales que tengan “garantizado” la titulacion del lugar donde tradicionalmente
han desarrollado sus préacticas culturales. Este derecho parecia minar las bases de la
continua reificacion de la que habian sido victimas, pues, “obliga” a la sociedad a no
continuar viendo lo afro como exaético, es decir, reduciéndolo a un aspecto de su ser. Con
la puesta en practica de este derecho, la poblacién afrocolombiana esperaba ganar un
contexto material donde sus sentimientos, sus representaciones colectivas, en fin, sus
expresiones culturales, se pudieran producir y reproducir, lo cual permitiria fortalecer su
identidad cultural. Se entendia que con el mencionado contexto se reducirian las
probabilidades de que se siguieran valorando las expresiones culturales desde el prejuicio,
articulandolas a espacios que les da sentido. Es un punto que prueba la vigencia de la teoria
del reconocimiento de Honneth para quien se puede hablar de ‘reconocimiento’ “[...]
también en relacion con objetos no humanos. [...] El reconocimiento [...] nos exige
percibir los objetos en la particularidad de todos los aspectos que aquellas personas asocien

con ellos en sus respectivos puntos de vista” (Honneth, 2007, p. 102).

Es asi como con la Ley 70 las tierras del Pacifico cobran ain mas sentido para sus
pobladores, se convierten en un entorno cultural con una multiplicidad de significados
existenciales relacionados con su impulso de autorrealizacion. La Ley70, se convierte en

mecanismo protector de la identidad cultural de la poblacion afrocolombiana, en especial,
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de aquellas comunidades que venian ocupando las mal llamadas “tierras baldias” en las

zonas rurales riberefias de los rios de la Cuenca del Pacifico.

Que un marco legal se mostrara sensible hacia el reconocimiento del impulso de
autorrealizacion de los afrocolombianos, no tenia precedente en el contexto nacional, el
hecho los llen6 de gran optimismo y alimentd su ilusion de poder frenar los destierros y
demas injusticias que venian perpetrando las multinacionales y los gobiernos durante

muchos afios a lo largo y ancho del Pacifico colombiano.

Ahora bien, la sensibilidad de la Ley 70 en cuanto a favorecer el desarrollo del
mencionado impulso de autorrealizacion, no se reduce al reconocimiento de un derecho
especial como el de la titulacion colectiva de los territorios ancestrales, también incluye

otros mecanismos como la educacion:

ARTICULO 32. El Estado colombiano reconoce y garantiza a las
comunidades negras el derecho a un proceso educativo acorde con sus

necesidades y aspiraciones etnoculturales.

La autoridad competente adoptara las medidas necesarias para que en

cada uno de los niveles educativos, los curriculos se adapten a esta disposicion.

[.]

ARTICULO 42. El Ministerio de Educacion formulara y ejecutara una
politica de etnoeducacion para las comunidades negras y creard una comisién
pedagdgica, que asesorard dicha politica con representantes de las

comunidades. [...]
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En el capitulo nimero seis de la Ley, conformado por quince articulos, que van del
32 al 46, se encuentra todo lo concerniente a este mecanismo. Se entiende que para el
debido desarrollo de la identidad cultural de los afrocolombianos se requiere una educacion
que tenga en cuenta su vida social, cultural y el medio ambiente en el que se desenvuelven.
Condiciones que no deben ser ignoradas por los programas curriculares a fin de “asegurar”
el respeto y el fomento del patrimonio econdémico, natural, social y cultural de sus
destinatarios, al igual que el respeto y el fomento de sus creencias religiosas y sus valores

artisticos.

Para que se dé la incidencia de la educacidn, desde la Ley se plantea el trabajo
mancomunado, la cooperacion entre el Estado y las comunidades afro bajo las siguientes

premisas:

Las comunidades pueden crear sus propias instituciones educativas siempre y

cuando no se distancien de las normas establecidas por la autoridad competente.

El Estado se compromete a que se conozcan y difundan en el sistema nacional
educativo las practicas culturales de las comunidades afro y su aporte a la historia y a la
cultura nacional (para ello el Ministerio de Educacién formulara y ejecutara una politica de
etnoeducacion para esta comunidad y creard una comision pedagdgica con representantes
de la comunidad que asesore dicha politica. De Igual forma, se crea la Catedra de estudios
afrocolombiana, la cual debera incluirse en los diferentes niveles educativos de las areas de

ciencias sociales).
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El Estado se compromete a reestructurar el Instituto Colombiano de Antropologia
(ICAN) con el fin de crear mecanismos para promover y llevar a cabo programas de

investigacion de la cultura afrocolombiana.

El Estado destinara recursos para ayudar a las comunidades afro a recuperar,
preservar y desarrollar su identidad cultural. Recursos que seran administrados por el
ICETEX en forma de becas en educacion superior para estudiantes afrocolombianos

destacados académicamente y de escasos recursos.

Considero que la Ley 70 no solo contribuye a saciar el impulso de autorrealizacion,
también contribuye al desarrollo del impulso de autonomia®. Y lo hace mediante otro

mecanismo, me refiero a la Consulta Previa Libre e Informada.

De acuerdo con el Convenio 169 de 1989, la Consulta Previa es una obligacion de

los gobiernos, un derecho que bien se expresa en el articulo 6 de este convenio:

1. Al aplicar las disposiciones del presente Convenio, los gobiernos

deberan:

a) Consultar a los pueblos interesados, mediante procedimiento
apropiado y en particular a través de sus instituciones representativas, cada vez
que se prevean medidas legislativas o administrativas susceptibles de afectarles

directamente;

b) Establecer los medios a través de los cuales los pueblos

interesados puedan participar, por lo menos en la misma medida que otros

8 En la investigacion de Honneth, es claro que para que el ser humano se sienta completo, pleno dentro de
una sociedad bien estructurada, justa, ademas de sentirse parte de la comunidad, requieren un desarrollo de la
autonomia y de la autorrealizacion. (1997, pp. 91-113).
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sectores de la poblacion, y a todos los niveles en la adopcion de decisiones en
instituciones electivas y organismos administrativos y de otra indole

responsable de politicas y programas que les conciernan;

c) Establecer los medios para el pleno desarrollo de las
instituciones e iniciativas de esos pueblos y en los casos apropiados

proporcionar los recursos necesarios para este fin.

2. Las consultas llevadas a cabo en aplicacién de este Convenio deberan
efectuarse de buena fe y de una manera apropiada a las circunstancias, con la
finalidad de llegar a un acuerdo o lograr el consentimiento acerca de las

medidas propuestas.

En consonancia con este articulo, el Estado colombiano en el articulo 22 de la Ley

70 de 1993 expresa:

Articulo 22. Cuando en las areas del Sistema de Parques Nacionales
Naturales ubicados en las Zonas se encuentren familias o personas de
comunidades negras que se hubieran establecido en ellas antes de la
declaratoria de area-parque, el Inderena o la entidad que haga sus veces
definird, en el plan de manejo que se debe expedir, las practicas tradicionales
de dichas comunidades que son compatibles con la naturaleza, objetivos y
funciones del area de que se trate. Para tal efecto, la entidad administradora del
Sistema de Parques Nacionales promoverd mecanismos de consulta y

participacion con estas comunidades.
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Articulo 38. Los miembros de las comunidades negras deben disponer
de medios de formacion técnica, tecnoldgica y profesional que los ubique en

condiciones de igualdad con los demés ciudadanos.

El Estado debe tomar medidas para permitir el acceso y promover la
participacion de las comunidades negras en programas de formacion técnica,

tecnoldgica y profesional de aplicacion general. [...]

Articulo 44. Como un mecanismo de proteccidon de la identidad cultural,
las comunidades negras participaran en el disefio, elaboracion y evaluacion de
los estudios de impacto ambiental, socio-econémico y cultural, que se realicen

sobre los proyectos que pretendan adelantar en las areas a que se refiere esta
ley.

Articulo 58. En los fondos estatales de inversion social habrd una
unidad de gestion de proyectos para apoyar a las comunidades negras en los
procesos de capacitacion, identificacion, formulacion, ejecucién y evaluacion
de proyectos. Para su conformacion se consultard a las comunidades

beneficiarias de esta ley.

La Consulta Previa Libre e Informada en la Ley 70 se refiere, pues, a las practicas

tradicionales que las comunidades negras puede llevar a cabo dentro de los Sistema de
Parques Nacionales; a los programas de formacion técnica, tecnoldgica y profesional que
desde el Estado se creen inicialmente con el fin de crear condiciones para que las
comunidades afrocolombianas estén en igualdad con el resto de la poblacién; al impacto de

los proyectos ambiental, socio-econémico, cultural, al igual que en la conformacién de
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fondos estatales de inversion social cultural que se pretendan realizar en territorios de

comunidades afrocolombianas.

Para todos estos ambitos la Consulta Previa Libre e Informada ha sido pensada
como un derecho e instrumento de participacion de estas comunidades en las decisiones de
todo lo que les concierne en cuanto a su proceso de desarrollo. Y si se puede afirmar que
contribuye a saciar al impulso de autonomia es porque, da un margen de libertad a las
comunidades afrocolombianas para decidir sobre sus propias prioridades de acuerdo con su
ritmo de vida, sus tradiciones y practicas culturales, aquellas que otrora fueron tildadas de
barbaras, arrinconadas y proscritas por el marco legal de la Constitucion de 1886 que habia
ayudado a dar forma a una sociedad insensible con la diferencia. Pretende, en suma,

impulsar el autogobierno.

Ademés de la Consulta Previa libre e Informada, los historicos esfuerzos y
exigencias de los afrocolombianos, llevaron a que en la Ley 70 se reconocieran los

Consejos Comunitarios, institucion esencial para el desarrollo de su impulso de autonomia:

Articulo 5. Para recibir en propiedad colectiva las tierras adjudicables,
cada comunidad formara un Consejo Comunitario como forma de
administracion interna, cuyos requisitos determinara el reglamento que expida

el Gobierno Nacional.

Ademas de las que prevea el reglamento, son funciones de los Consejos
Comunitarios: delimitar y asignar areas al interior de las tierras adjudicadas;
velar por la conservacion y proteccion de los derechos de la propiedad

colectiva, la preservacion de la identidad cultural, el aprovechamiento y la
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conservacion de los recursos naturales; escoger al representante legal de la
respectiva comunidad en cuanto persona juridica, y hacer de amigables

componedores en los conflictos internos factibles de conciliacion.

Los Consejos Comunitarios aparecen, entonces, COmo un mecanismo que permite a
sus actores administrar de manera autdnoma las problematicas del dia a dia concerniente a
la preservacion de su identidad, la delimitacion y asignaciéon de las areas recibidas, el
aprovechamiento de sus recursos naturales y sus conflictos internos. Todo un margen de
accion que, en teoria, reconoce la existencia de una institucion encargada no solo de recibir
en titulos los territorios asignados sino, también, de ser en ella la méxima autoridad
administrativa. Se trata de un reconocimiento que tiene el potencial de contribuir a saciar el
impulso de autorrealizacion y el de autonomia en cuanto tiende a fortalecer la identidad
cultural y la capacidad de las comunidades afrocolombianas de tener un mayor margen de

decisién sobre su destino.

Otro de los instrumentos digno de tener en cuenta en nuestra reflexion, es la
“circunscripcion especial para elegir dos miembros de las comunidades negras a la Camara

de Representantes”:

Articulo 66. De conformidad con el articulo 176 de la Constitucion
Nacional, establece la circunscripcién especial para elegir dos (2) miembros de
las comunidades negras del pais asegurando asi su participacion en la Camara

de Representantes.

Es un gran logro en cuanto reconoce el derecho especial de los afrocolombianos a

la participacion politica. Estos ganan con él un espacio que formalmente garantiza su voz
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en el ejercicio de la politica y contradice el proceder histérico de la sociedad “mayoritaria”,
sociedad acostumbrada a hablar por el otro o en nombre del otro y a tomar decisiones que
lo afectan. La lucha de los afrocolombianos también puede interpretarse, entonces, como
un gran esfuerzo por hacer visible su voz, tener arte y parte en estas decisiones. En este
sentido, el derecho especial de participacion politica contribuye al impulso de autonomia
de los afrocolombianos en la medida en que brinda posibilidades para que estos participen
de forma mas directa en la preservacion de su identidad cultural y en la construccion de su

futuro.

Conclusion

La Ley 70 de 1993 es una innovacion intelectual que encarna los impulsos de
exigencia de los afrocolombianos, quienes tras largas luchas por un mejor vivir dentro de
la sociedad colombiana a la que han ayudado a dar forma desde sus inicios, creyeron haber
encontrado el momento propicio para que sus pretensiones en términos de derecho

enriquecieran y ampliaran la sociedad.

Decir que la Ley 70 es una innovacion intelectual o una operacion de idealizacion
con el potencial de poner en tela de juicio un orden institucional vigente por mas de un
siglo, es insuficiente, hay que tener presente que en ella se encuentra perfilado el croquis
de una sociedad cuyos pilares descansarian en el reconocimiento de una serie de derechos
que permitirian saciar los impulsos de exigencias de los afrocolombianos en diversos
ordenes, a saber: ser miembro socialmente aceptado dentro de la comunidad; saciar el

propio impulso de autorrealizacion y de autonomia.
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La ilusion de saciar estos impulsos reposé en el reconocimiento de la diversidad
étnica y cultural y en el compromiso del Estado, expresado en la Constitucion de 1991, de
combatir las diferentes formas de discriminacion; también en los diferentes mecanismos y
derechos especiales reconocidos en la Ley 70 de 1993, tales como el derecho a la
propiedad colectiva, la existencia de los Consejos Comunitarios, la Consulta Previa Libre e
Informada, la politica de etnoeducacion, el derecho especial de los afrocolombianos de

participacion politica.

Estos derechos tras largas luchas, fueron acogidos con la ilusion que suele
acompariar a los triunfos obtenidos. La razon de este febril optimismo se puede atribuir al
habito de otorgar a las leyes la capacidad de transformar la sociedad, hacerla mas justa,

unir la comunidad, hacer méas buenos a los seres humanos, etc.

Es una ilusion que no debe asombrar a nadie, si se tiene presente que la sociedad
anterior a la Constitucion de 1991, se habia edificado sobre un formalismo que
invisibilizaba y cosificaba a los afrocolombianos y a sus territorios, los cuales venian
siendo considerados terrenos para colonizar, tierras baldias. Los afrocolombianos
buscaron poner fin a esta condicion tanto desde la academia como desde las diferentes
dimensiones organizativas de la actividad politica. Sus esfuerzos sin embargo, no habian
logrado frutos prometedores en cuanto a lograr una trasformacion profunda que les
permitiera sentir que eran parte de Colombia de manera real, esto es, ciudadanos

colombianos en plenitud, es decir, a quienes se reconociera su historicidad.

Ahora bien, el potencial sefialado de la Ley 70 de 1993, también se vincula con lo
que Honneth llama “‘conciencia de injusticia”, que no es otra cosa que la moral social de
las agrupaciones oprimidas con potencial de transformarse en “pretensiones de justicias
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capaces de ser universalizadas, porque ilustran de forma indirecta las asimetrias
socialmente establecidas” (Honneth, 2011, p. 71). La Ley 70, en este sentido, hace parte de
un potencial normativo® gestado desde la experiencia de injusticia de los
afrodescendientes y con capacidad de contribuir a la ampliacion de una democracia
fundada en una concepcién redefinida de la dignidad humana que implique el respeto por
la diversidad como patrimonio que debe ser promovido y protegido. Se supone, en el caso
de la cultura afrocolombiana, que este patrimonio estaria asegurado con la Ley 70, en la
medida en que la identidad nacional alli aparece como diversa y se aboga por un modelo
econdmico y de control de los territorios del Pacifico; en efecto, ella reconoce derechos

territoriales colectivos inalienables e imprescriptibles.

8 potencial normativo que al ser interpretado desde la nocién de eticidad que Honneth (2014) toma de Hegel,
nos permite comprender la Ley 70 como una institucion que tiene el potencial de hacer que los
afrocolombianos desarrollen objetivos generales —por ejemplo, lucha por la diversidad, por los territorios
colectivos, por el medio ambiente; lucha en contra del racismo- que para ser cumplidos necesitan de la
complementariedad de los otros colombianos, y que al ser realizados se constituyen en un indicador de una
conciencia general de progreso si se compara con el pasado.
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Capitulo V

Tras el triunfo la desilusion

La sensacion de desilusion surge del desmantelamiento de unas expectativas, VY,

porque las cosas no resultan como se esperaba.

A continuacion presentaremos algunos factores que han contribuido a que los
afrocolombianos se desilusionen con el triunfo alcanzado con la Ley 70, lo que no deberia
desembocar en entrega, espiritu derrotista, actitud pesimista. La sensacion de desilusién
implica asumir una postura critica que permita ver los puntos débiles, las razones del por
qué no se han concretado las promesas de la Ley 70. Esto permitiria preparar el camino
para buscar soluciones acordes con la ampliacién de la democracia colombiana en

términos del debido reconocimiento.

Los factores a los que me refiero son: la naturaleza del ejercicio de la politica en
Colombia y el conflicto armado. Son ellos consustanciales a la organizacion social del
sistema capitalista colombiano y permiten por lo tanto, hablar de “patologia social”, de un
desarrollo deficiente de la sociedad que hace que esta no pueda regirse por principios
universales como el respeto a la diversidad, que es el principio sobre el que, al fin y al

cabo, descansan las exigencias de la Ley 70 de 1993.

La naturaleza del ejercicio de la politica en Colombia

En la medida en que puede ser definida como el ejercicio mediante el cual los seres
humanos organizan su vida en sociedad, o como la actividad directiva cuyo objetivo es la

administracion del aparato estatal con el fin de organizar la vida en sociedad sobre la base
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de derechos como la libertad, la igualdad y el derecho a la protecciéon y promocién de la
diversidad, la politica en Colombia durante los Ultimos veintisiete afios no difiere de lo
realizado en otras latitudes. Esta ella cargada, sin embargo, de una historicidad que le da
unos rasgos particulares en el presente vivido: en los Gltimos veintisiete afios, el ejercicio
de la politica en Colombia se ha caracterizado por una ambivalencia estratégicamente
dirigida, que ha hecho que la promesa de reconocimiento presente en la Ley 70 de 1993

sea un discurso poco efectivo.

Esta ambivalencia en cuanto al proceder del politico se manifiesta en dos
momentos: durante el periodo electoral cuando este profesa gran aprecio por la poblacion,
pues sus votos les son indispensables; una vez es elegido, desatiende las demandas de la
poblacién o las responde con un lenguaje burocratico que amplia la distancia entre él y los

electores. Este proceder surge, sin duda, del menosprecio hacia la poblacion.

En cuanto a las normas, durante campafia los politicos dicen ser respetuosos de la
Ley y estar dispuestos a crear otras normas acordes con las necesidades de la poblacion, en
especial, de la mas desprotegida. Una vez elegidos crean una serie de estrategias dilatorias
para evadir la Ley si no les conviene, y de ser necesario crean leyes que terminan

perjudicando a la poblacién mas vulnerable.

Hablar, pues, de una “ambivalencia estratégicamente dirigida™, destaca un proceder
que afecta, sobre todo, a la poblacion mas desprotegida. Se trata de un proceder voluntario,
pensado de manera estratégica habida cuenta de que los sectores poblacionales vulnerables
suelen ser mayoritarios, facilmente manipulables con promesas y dadivas que apaciguan de

forma momentanea sus necesidades basicas. No por otra razon, los politicos en tiempos de
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campafa acuden a ellos con premura. Una vez elegidos los olvidan, lo que muestra el

menosprecio que desde el principio sintieron por ellos.

Respecto a los afrocolombianos, son muchos los casos que durante estos ultimos
veintisiete afios, denotan esta ambivalencia, por ejemplo, el Plan Pacifico. En 1992 el
presidente César Gaviria ante los constantes reclamos por la pobreza en la que se
encontraba sumergida la regién del Pacifico colombiano, lanza el Plan Pacifico,
presentandolo como el puntal de desarrollo de esta regién para los proximos afios. Once
proyectos con inversiones de 46 mil millones de pesos fue la promesa con la que salia al
paso a las criticas por el abandono estatal hacia la region®. Proyectos de caracter social, de
infraestructura vial y comunicaciones, presentados como claves para resolver problemas
como educacion, agua potable, alcantarillado e infraestructura hospitalaria®. Era un plan
que favoreceria los suefios de progreso, de una vida digna de gran parte de la poblacion
afrocolombiana. Sin embargo, al finalizar Gaviria su periodo presidencial en 1994, las
expectativas de desarrollo quedaron estancadas, los anuncios de inversion de caracter
social no se concretaron, porque la prioridad para el mencionado gobierno y los siguientes,
fue crear la infraestructura vial y portuaria que permitiera conectar las economias locales
con miras a una “apertura econémica” de caracter neoliberal. No obstante, la desazén de

las comunidades afrocolombianas en estos afios no fue mayor, la ilusion frente a los

8 Con base en: El Espectador, 1992, 23 de abril. http://www.eltiempo.com/archivo/documento/MAM-
106018.

% Es de resaltar la investigacion realizada por Daniel Gomez Lopez y Camilo Suarez Espinosa (2009) en la
que se destaca los fuertes contrastes que para esta época existian en cuanto al Plan nacional de desarrollo
1990-1994: “La Revolucion Pacifica”, por un lado, el afan por la creciente integracion del pais al comercio
mundial y la puesta en marcha del modelo de apertura econémica con sus exigencias tecnolégicas, aspectos
que requerian modernizar la costa Pacifica colombiana debido al papel de la Cuenca del Pacifico como nuevo
escenario de las dinamicas econdmicas mundiales. Por otro lado, estaban los mandatos Constitucionales —el
articulo transitorio 55- y la puesta en marcha de la Ley 70 de 1993 que proponia el posicionamiento de los
valores culturales de los afrocolombianos. Este fuerte contraste, en sus inicios dificulto las posibilidades de
inversion en la zona, debido a que las tierras tituladas quedaban sustraidas del libre comercio.

151


http://www.eltiempo.com/archivo/documento/MAM-106018
http://www.eltiempo.com/archivo/documento/MAM-106018

efectos de la Ley 70 de 1993 estaba intacta, pues apenas habia trascurrido un par de meses

entre el surgimiento de la Ley y el fin del gobierno del presidente Gaviria.

Lo mismo sucedio durante el gobierno de Ernesto Samper con su Plan Nacional de
Desarrollo 1994-1998: “El Salto Social”. Muchas fueron las promesas hechas a los
afrocolombianos, en especial, a los habitantes del Pacifico, por ejemplo, el Megaproyecto
del canal interocednico Atrato-Truanddé (Arocha, 1998) con el que se buscaba
“interconectar” el océano Pacifico con el mar Caribe. Este fue presentado ante la
poblacién como la gran esperanza de progreso, en especial para los chocoanos. Sin
embargo, por el compromiso del Estado colombiano con las politicas neoliberales, el
megaproyecto respondié a los intereses de inversionistas y empresarios que veian al

Pacifico como “el dorado” del siglo XXI.

En cuanto a los gobiernos de los presidentes Andrés Pastrana (Plan Nacional de
Desarrollo 1998-2002: “Cambiamos para Construir la Paz”) y Alvaro Uribe (Plan Nacional
de Desarrollo 2002-2010: “Hacia un Estado Comunitario”), el ejercicio de la politica
continud respondiendo a la caracteristica sefialada. EI Plan Colombia, en el primer caso, es
buen ejemplo®” de ello, pues se promocion6 como un acuerdo bilateral en el marco de la
lucha antidroga entre los Estados Unidos y Colombia, que significaba para el primero,
prevenir el flujo de drogas ilegales hacia su territorio, y para Colombia, la paz, el
desarrollo econémico el incremento de la seguridad en el territorio nacional y en la region

de los Andes. Empero, en la practica como lo sefiala Arboleda (2016), este plan ha sido un

87 Otro ejemplo en cuanto al gobierno de Andrés Pastrana, lo constituye el documento Conpes 3169. Politica
para la Poblacién Afrocolombiana, en el que se propone: “definir una politica del gobierno orientada a
generar mayor equidad social hacia la poblacion afrocolombiana en particular en la region pacifica y
contribuir a fortalecer la identidad étnica, los procesos organizativos y su participacion en las politicas y
planes que los afecten” (Daniel GGmez Ldpez y Camilo Suéarez Espinosa, 2009, p. 21). Todo un compromiso
que no fue alcanzado.
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disefio trasnacional de guerra neocolonialista en la region andina que inaugura el siglo
XXI. Un laboratorio de despojo y desarraigo que en su desarrollo ha producido desastre

ambiental y el etnocidio de afrocolombianos, de indigenas y de campesinos.

Dicho laboratorio, segun lo sefiala Arboleda, ha operado, por un lado con la “ayuda
humanitaria” como elemento distractor y paliativo de sus acciones, por el otro, con una
fabricacion categorial: “desplazado”, “refugiado”, “reasentado”, “soberania limitada”,
“seguridad humanitaria”, etcétera. Expresiones que (aparecen en dicho plan) ocultan el

racismo y las consecuencias del capitalismo colonial y su espiritu de aniquilacion.

Fue en este contexto que, segun el autor, surgieron dos lineas de reflexion:

La optimista, que interpretaba el Plan Colombia como un plan disefiado para el
restablecimiento del Estado democratico de derecho. El peligro subyacente a esta linea, es
considerar los efectos destructivos del Plan como parte de los “sacrificios” que tienen que

hacer los afrocolombianos.

La critica-realista, que ponia el acento en el componente militar y la lucha
antinarcotica. Ella muestra con crudeza los dafios que estos componentes ocasionan,

teniendo presente los efectos tanto al interior del territorio colombiano como fuera de él:

Los prondsticos mas realistas en cuanto a los dafios integrales, producto
de las acciones militares combinadas y la presencia masiva de “refugiados”
colombianos en Ecuador; para esa época, ya era el pais que recibia la mayoria
de estos a nivel internacional: 40 000 aproximadamente hasta el 2005.

(Arboleda, 2016, p. 79).
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De este modo es como en los dos gobiernos del presidente Alvaro Uribe, de
acuerdo con una lectura realista, el componente social del Plan Colombia empieza a
difuminarse®®. Si tomamos como ilustracion los datos presentados por la Agencia de la

ONU para los Refugiados (ACNUR), la afirmacion anterior cobra mayor sentido:

Hoy la poblacion afrocolombiana, corresponde al 26%
aproximadamente de la poblacién nacional; el 30% de esta poblacién vive en el
Chocd Biogeografico, mas del 50% reside en la zona rural, y un 45%
aproximadamente vive en las grandes y medianas ciudades, en los barrios
marginados. De los 3 millones de desplazados internos en el pais, 9,49% son
comunidades afrocolombianas segun cifras de Accion Social desde 1997 a

2011.

Muchas son las voces, las investigaciones, (Arboleda, 2016); (Molano, 2017), en
donde se denuncia el incremento de diferentes formas de violencia hacia las comunidades
afrocolombianas (expresadas principalmente en desarraigo —o0 desplazamientos-, masacres

y asesinatos selectivos®®) durante los ocho afios de gobierno del expresidente Alvaro Uribe.

% De este gobierno podemos tomar como ejemplo lo consignado en dos documentos Conpes. El primero, el
Conpes 3310. Politica de Accion afirmativa para la Poblacién Negra o Afrocolombiana, en donde se plantea
una politica para “identificar, incrementar y focalizar el acceso de la poblacion negra o afrocolombiana a los
programas sociales del Estado, de tal manera que se generen mayores oportunidades para alcanzar los
beneficios del desarrollo y mejorar las condiciones de vida de esta poblacion, a través de la implementacion
de acciones afirmativas” (Daniel Gdmez Ldpez y Camilo Suérez Espinosa, 2009, p. 24). El otro documento es
el Conpes 3342. Plan de Expansién portuaria 2005-2006: Estrategia para la Competitividad del Sector
Portuario, en el que “se pretendi6 generar un ambiente integral, para convertir el Litoral en la entrada y salida
de los productos del comercio exterior, no solo del pais, sino de la region. Para hacer viable esta propuesta, el
documento parte de una visién de mediano plazo que comprende un mejoramiento en la infraestructura de la
zona” (Daniel Gomez Ldpez y Camilo Suérez Espinosa, 2009, p. 26). Un ligero repaso por la realidad del
territorio nacional, en especial de los territorios de comunidades afrocolombianas como los del Pacifico, deja
ver que durante este gobierno lo mas cercano al cumplimiento de una promesa 0 compromiso, estuvo
enfocado en lo relacionado con el mejoramiento de la infraestructura de la zona portuaria, el resto de la
poblacidn continud padeciendo la ldgica de la desidia institucional del Estado colombiano.

8 En este aspecto Molano presenta varios ejemplos, “la figura de la hermana Yolanda Cerén Delgado,
asesinada en Tumaco por orden paramilitar el 19 de septiembre de 2001 [...] Ella no dudé en entregarse
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Gobierno cuya bandera fue La politica de la seguridad democratica, una politica que al
continuar priorizando el fortalecimiento de las actividades y érganos de seguridad militar a
lo largo y ancho del territorio nacional, procedia de forma ambivalente al estar de espalda a

los principios democraticos de proteccion de la vida y honra de todos los ciudadanos.

Terminado el mencionado gobierno, se descubrieron multiples casos de corrupcion,
como Agro Ingreso Seguro, programa creado para entregar subsidios a los agricultores
colombianos, ayudas que de manera irregular y omitiendo los debidos estudios, se
entregaron a grandes familias terratenientes. Estas irregularidades condujeron a que la
Contraloria y otros drganos de control, investigaran al expresidente por presuntamente
favorecerse de forma irregular con Agro Ingreso Seguro; también por la supuesta
acumulacién indebida de predios baldios y porque en su gobierno se presume que uno de
sus hijos y uno de sus altos funcionarios recibié un soborno de 6,5 millones de dolares para

beneficiar a la empresa Odebrecht en la adjudicacién del contrato de Ruta del Sol tramo 2.

Durante los siete afios que lleva el gobierno del Juan Manuel Santos (2010-2017),
el ejercicio de la politica en Colombia sigue presentando un caracter ambivalentemente
estratégico. El presidente Santos en su primer gobierno (2010-2014) propuso un Plan
Nacional de Desarrollo que desde su nombre resultaba ser prometedor, “Prosperidad para
todos”. Es asi como en su capitulo 1V (lgualdad de oportunidades para la prosperidad

social), se expresa:

plenamente al servicio de las comunidades del Pacifico narifiense a pesar de las amenazas reiteradas. Las
enfrentd y las denuncio, y contribuyé a que se titularan cerca de 100.000 hectareas de tierra de forma
colectiva a las comunidades negras de la costa de Narifio”. Otro de estos ejemplos tiene que ver con la
aparicion de las “Aguilas Negras y la Organizacién Nueva Generacion, cuya sigla tenia un sentido muy
diciente: ONG. Entre 2000 y 2012 hubo en el municipio de Tumaco 2427 homicidios; el pico mas alto se
presentd entre 2007 y 2012, con una tasa de 130,4 por 10 000 habitantes, cuatro veces mayor que el promedio
nacional, que es de 32,3” (Molano, 2017, pp. 13 - 36).
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Los objetivos ultimos del Gobierno del presidente de Juan Manuel
Santos, y del Plan Nacional de Desarrollo 2010-2014 como mapa de ruta, es la
prosperidad de todos los colombianos. Esto significa lograr una sociedad con
méas empleo, menos pobreza y méas seguridad. La vision de sociedad que
queremos es la de una sociedad con igualdad de oportunidades y con movilidad
social, en que nacer en condiciones de desventajas no signifique perpetuar
dichas condiciones a lo largo de la vida, sino en que el Estado acude
eficazmente para garantizar que cada colombiano tenga acceso a las
herramientas fundamentales que le permitiran lograr su propio destino,
independientemente de su género, etnia, posicién social, orientacion sexual o

lugar de origen (Plan Nacional de Desarrollo 2010-2014, p. 321).

Estas palabras resultan esperanzadoras para los sectores poblacionales en
condiciones de desventaja, quienes son la mayoria del pais. Se les promete que el Estado
va a acudir de manera eficaz para ayudarlos a labrar su propio destino sin distingo alguno.
En el caso de los afrocolombianos, muchas fueron las promesas que en este plan de

gobierno se hicieron.

Lo primero que hay que decir en este sentido, es que el Plan nacional de desarrollo
es coherente con la Ley 70 de 1993, la Constitucion de 1991 y el convenio 169 de 1989 de
la OIT. Es asi como en el apartado Politicas diferenciadas para la inclusion social, en el
punto C referente a los Grupos étnicos, se reconocen los cuatros grupos étnicos presentes
en Colombia: indigena; la poblacién raizal del Archipiélago de San Andrés, Providencia y
Santa Catalina; la poblacion negra o afrocolombiana; y la poblacién Rom o gitana. Y se

reconoce la condicion de vulnerabilidad historica en la que se encuentran estas poblaciones
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debido a los elevados indices de pobreza; la discriminacién y exclusion de las que son
victimas; y la presencia de actores armados y de narcotréfico en sus territorios, una serie de
probleméticas que el gobierno buscaria abordar en la medida en que alcanzara los

siguientes objetivos:

- Promover la igualdad de oportunidades de acceso de la poblacion de

los grupos étnicos a los beneficios del desarrollo, con enfoque diferencial.
- Proteger los derechos fundamentales de la poblacion étnica.
- Fortalecer las organizaciones y formas propias de gobierno.

Es evidente que estos objetivos que en lo formal han querido incorporar el enfoque
diferencial© y las acciones afirmativas’®, guardan coherencia tedrica en relacién con el
reconocimiento hacia los afrocolombianos. A este formalismo “sensible” , habria que
afiadir el anuncio que el presidente hizo el 21 de mayo de 2011, durante la conmemoracién
del Dia Nacional de la Afrocolombianidad (“queremos que Colombia sea un pais libre de
cualquier tipo de discriminacion, y queremos garantizar un trato igualitario para los
afrocolombianos y para todas las comunidades”’®) y la promulgacion de la Ley
antidiscriminacion 1482 de 2011, que castiga las expresiones racistas y discriminatorias en

contra de minorias sociales.

70 Se entiende como aquellas politicas publicas que identifican y actian en relacion con la proteccién de los
derechos individuales y colectivos de poblacion vulnerable, con el fin de promover la reconciliacion y la
integracion en el territorio nacional (Departamento Nacional de Planeacion, 2012, pp. 23-24).

I Todas aquellas medidas, politicas o decisiones publicas a través de las cuales se establece un trato
ventajoso, y en cuanto tal, formalmente desigual, que favorece a determinadas personas o grupos humanos
tradicionalmente marginados, con el Unico propoésito de avanzar hacia la igualdad sustancial de todo el
conglomerado social (Sentencia C-293/10).

2 Recuperado de El Espectador:http://www.elespectador.com/noticias/actualidad/vivir/promesa-santos-no-
les-cumplio-los-afro-articulo-423301
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En cuanto al segundo mandato del presidente Juan Manuel Santos, 2014-2018, en el
Plan Nacional de Desarrollo “Todos por un Nuevo Pais”, encontramos elementos que
permiten hablar, al menos en términos formales, de cierto “desarrollo” y “progreso” en
materia de reconocimiento hacia los afrocolombianos, en comparacion con las propuestas
de gobierno de afios anteriores a este y enmarcados en el periodo de vigencia de la ley 70
de 1993. Al leer el plan se puede apreciar, en términos generales, la intencion de construir
un nuevo pais desde tres pilares: paz, equidad y educacion. Pilares que son presentados
como un circulo virtuoso para mejorar la calidad y la cobertura del sistema educativo, el
goce de los derechos y oportunidades en todos los planos de la existencia, y la convivencia

pacifica con formacion de capital humano.

En términos especificos el mencionado Plan pareceria tener los elementos claves
para que desde una serie de politicas publicas se cree una nueva sociedad sensible con el
reconocimiento del otro, de ese otro histéricamente menospreciado; por ello, en la tabla de
contenido del documento encontramos que de sus catorce apartados, siete hacen referencia
directa a un tema fundamental para la autorrealizacion de la vida de los grupos étnicos,
Acuerdos de consulta previa con grupos étnicos. Estos son: V. Competitividad e
infraestructura estratégicas; V1. Movilidad social; VII. Transformacién del campo; VIII.
Seguridad, justicia y democracia para la construccion de la paz; IX. Buen gobierno; X.
Crecimiento verde; XI. Estrategias regionales: ejes articuladores del desarrollo y

prioridades para la legislacién territorial.

En cuanto a los afrocolombianos, de manera explicita el Plan Nacional de
Desarrollo, sefiala, entre otras cosas, en el apartado VIII. Seguridad, justicia y democracia

para la construccion de paz:
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Conformar y reglamentar instancias de participacion de las
organizaciones de comunidades negras a través de 1) procesos eleccionarios; 2)
encuentros de Concertacion; y, 3) reglamentacion. Igualmente, se asesorard a
los entes territoriales y gubernamentales en procesos de construccion y
formulacién de politica publica para comunidades negras, afrocolombianas,

raizales y palenqueras.

Promociéon de mecanismos adecuados para el ejercicio efectivo del
Derecho Fundamental a la Consulta Previa de los grupos étnicos mediante
procesos de formacion que incrementen el conocimiento sobre el mismo por
parte de funcionarios publicos y la sociedad en su conjunto. Ello de
conformidad con lo establecido en el Convenio 169 de la OIT ratificado por
Colombia a través de la ley 21 de 1991 y la jurisprudencia evitada por la Corte

Constitucional.

Fortalecimiento de la resolucion de conflictos en las juntas de consejos

comunitarios de las comunidades negras (Decreto 1745/95) (p.407).

Sin embargo, en la practica, las cosas han sido diferentes. La realidad colombiana
ha seguido mostrando su crudeza hacia los afrocolombianos en los dos periodos
presidenciales del actual presidente. El ejercicio de la politica en Colombia ha continuado
menospreciando este sector poblacional, haciendo de la promesa de reconocimiento

presente en la Ley 70 de 1993 un discurso poco efectivo.

El Proceso de Paz iniciado en el 2012, entre el gobierno y las Fuerzas Armadas

Revolucionarias de Colombia (FARC), es también muestra de la ambivalencia sefialada.
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Desde sus inicios se realizO sin tener en cuenta la voz de los grupos étnicos,
invisibilizandolos, no reconociéndolos, razon por la cual durante més de tres afios estos
exigieron ser escuchados, en virtud de que un gran nimero de comunidades indigenas y
afrocolombianas se encuentran ubicadas en lugares donde los enfrentamientos entre las
FARC, grupos paramilitares y el Ejército Nacional han sido constantes, impidiendo que los
grupos étnicos ejerzan sus derechos territoriales, como la titulacion de tierras, gobierno
propio, Consulta Previa Libre e Informada, entre otros derechos. Sin embargo, no
encontraron respuesta alguna de parte de los negociadores. Es a causa de esta desatencion
que los afrocolombianos se ven obligados con los recursos que tenian al alcance a iniciar
una serie de gestiones en el exterior: reuniones con congresistas de Estados Unidos y con

el presidente Barack Obama.

En el caso de las gestiones realizadas en Estado Unidos, estas se sustentaron en
unas relaciones de vieja data entre las organizaciones afrocolombianas (PCN’3, Conpa’™,
Afrodes’, Anafro’®, entre otras) y la bancada de congresistas afroamericana. Fruto de esta
relacion, los congresistas de este pais le reprocharon al gobierno de Alvaro Uribe la falta
de representantes afro en su gobierno, lo cual condujo a que a los pocos meses se designara
a Paula Moreno como Ministra de Cultura. Algo parecido sucedi6 en el 2011, cuando el
demdcrata Hank Johnson liderd una iniciativa en el Congreso para exigir que antes gque se
aprobara el TLC, se fortalecieran los derechos territoriales de los afrocolombianos y se
evitara el incremento de su brutal desplazamiento. Estos antecedentes, son un ejemplo que

ayuda a comprender la importancia de estas gestiones en el exterior, en la que los

3 Proceso de Comunidades Negras

4 Consejo Nacional de Paz Afrocolombiano

> Asociacion de Afrocolombianos Desplazados
® Autoridad Nacional Afrocolombiana
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congresistas afroamericanos le solicitan al gobierno de Juan Manuel Santos tener presente

a los afrocolombianos en el proceso de Paz’’.

Sin esta presion ejercida por las organizaciones afrocolombianos en el exterior, los

representantes de los grupos étnicos (indigenas, afrocolombianos y Rom) no hubiesen

podido arribar a La Habana. Lo cual indica que el reconocimiento fue a regafiadientes, mas

aun, si se tiene presente que la inclusién del Capitulo étnico se hizo un par de horas antes

de que se firmara el acuerdo Final. Es lo que deja ver el siguiente Comunicado Oficial:

Los pueblos indigenas y negros, afrocolombianos, raizales y
palenqueros, conscientes de la responsabilidad politica, social, cultural,
econOmica Yy territorial que entrafia para los pueblos étnicos el proceso de paz y
postacuerdo en Colombia y en la mision de defender la madre tierra,

COMUNICAMOS A LA OPINION PUBLICA:

La Mesa de Negociacién de La Habana invité a una audiencia étnica el
26 y 27 de junio del presente afio; en este didlogo se propuso a la Mesa de
Dialogo del Gobierno y las FARC EP darle enfoque étnico territorial a los
acuerdos de Paz, con mecanismos especiales, promocionales y diferenciales de
participacion, que contengan los principios, garantias, salvaguardas de los
derechos de los pueblos étnicos, para dar cuenta de las realidades de nuestros
pueblos en el marco de los acuerdos de paz, y para que este contenga un
mecanismo étnico de seguimiento en la implementacion de los acuerdos de

paz.

77

https://www.semana.com/nacion/articulo/el-poder-de-las-razas-relacion-entre-congresistas-afro-de-estados-

Con base en: Revista ~ Semana. 20186, 18 de  junio. Recuperado

unidos-y-organizaciones-colombianos/478258

161

de


https://www.semana.com/nacion/articulo/el-poder-de-las-razas-relacion-entre-congresistas-afro-de-estados-unidos-y-organizaciones-colombianos/478258
https://www.semana.com/nacion/articulo/el-poder-de-las-razas-relacion-entre-congresistas-afro-de-estados-unidos-y-organizaciones-colombianos/478258

Después de la audiencia, los pueblos étnicos que hacemos parte de la
Comision Etnica para la Paz y la Defensa de los Derechos Territoriales, hemos
sostenido dialogos bilaterales con las partes negociantes de la Mesa de Dialogo
de La Habana y hemos creado una mesa de trabajo para abordar los temas
urgentes y construir insumos para el Capitulo Etnico en los Acuerdos de Paz, y
hemos acordado una vez entregados los insumos, conformar una Comisién
Técnica Etnica, con participacion de delegados de los pueblos étnicos en el
marco de la Mesa de Conversacion de La Habana que se encargue de
recomendar la incorporacion del capitulo étnico especial que se ubicara en el
punto 6 del Acuerdo Final para terminacién del conflicto, con los principios,
salvaguardas, garantias, mecanismos de seguimiento en perspectiva étnica y de
género, mujer, familia y generaciones en los acuerdos de paz, pero a pesar de
lo acordado, solo hasta ayer 23 de agosto en la recta final de los dialogos de
paz se nos invita a una audiencia en La Habana, para que la Comision Etnica
sustente el Capitulo Etnico, para tal sustentacion la comision étnica requiere de
un tiempo respetable para concertar con la Mesa de Dialogo el capitulo a
incorporar y que no sea solo de una reunion de una tarde para legalizar los
acuerdos de paz. Mas de 50 afios de guerra en los territorios de los pueblos
étnicos no se pueden resolver en una tarde, exigimos un tiempo prudente para
la sustentacion, para que la incorporacion integral del capitulo étnico sea una
realidad y sea la forma de realmente avanzar en la construccion de una paz

estable y duradera en los territorios.

162



[...] Como victimas colectivas de un conflicto histérico con raices en
los procesos de colonizacion y con vida en la actual Republica, exigimos el
respeto a nuestro territorio, a los derechos fundamentales y colectivos, en
medio de una negociacion que puede ser excluyente, sino se incluye el capitulo
Etnico. Y sera resultado de un proceso de exclusion planeado para que no haya
paz en nuestro territorios, a pesar de todo seguimos compartiendo el anhelo de
paz de la inmensa mayoria de colombianos y votaremos por el si a la paz, pero
no entendemos el afan del Gobierno Nacional de querer cerrar los dialogos sin
incorporar integralmente el capitulo étnico. ;O es que el gobierno nacional
quiere una paz, una democracia sin la historia de los pueblos étnicos, una paz

sin raices?

¢Por qué el Gobierno Nacional no ha tomado a tiempo las medidas para
facilitar la participacion de nuestros pueblos a pesar de nuestras demandas?
¢Las violaciones desproporcionadas que hemos recibido histéricamente y
seguimos recibiendo en el marco del conflicto armado interno no son suficiente
para que nos escuchen? ;Donde quedd el discurso de que las victimas son el
centro de las negociaciones del proceso de paz? ¢EIl gobierno nacional seguira
legislando en contra de la paz de los territorios de los pueblos étnicos, como lo
ha venido haciendo hasta ahora? ¢El gobierno seguira violando el derecho
fundamental a la consulta previa? Son las preguntas que nos surgen ante la
indiferencia del gobierno a nuestra propuesta (Comunicado Oficial 003 de la
Comisién Etnica para la Paz y la Defensa de los Derechos Territoriales,

expedido el 24 de agosto de 2016).
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La claridad de este comunicado evidencia la inconformidad de los grupos étnicos
con el trato que el Gobierno Nacional les dio en este proceso, en el que incumple la
promesa de tener a las victimas como centro de las negociaciones del Proceso de Paz. En el
caso de los afrocolombianos en particular, el proceder del Gobierno Nacional de cumplir a
medias 0 bajo presion la promesa de incluirlos en el desarrollo de la nacion, generd
indignacion al interior del pais, haciendo que diferentes personalidades; artistas,
deportistas, lideres y lideresas se pronunciaran, recordando que sus acciones, han sido
fundamentales en la construccién del pais, contribuyendo de esta manera a la construccion
de la paz. El pronunciamiento se hizo a través de una carta dirigida al presidente Santos,

conformada por seis puntos, destacamos el cinco:

Los muertos o los territorios afrocolombianos no valen mas que ningun
otro muerto o region, pero si nos preocupa que valgan menos, pues es lo que
podemos deducir al advertir que hemos hecho parte de la guerra como victimas
y NO ESTAMOS SIENDO PARTE DEL DISENO DE LA PAZ COMO

ACTORES,

Elocuentes palabras que expresan la historica exigencia de los afrocolombianos de
ser tratados con igualdad. Ser excluidos del disefio y consenso de la paz, ademas de
evidenciar un trato desigual, refleja la poca voluntad politica para cumplirle con la
aplicacion de la Ley 70, que de ser respetada darian lugar a una sociedad contrafactica mas
humana, o al decir de Honneth, mas amplia en términos de reconocimiento. Una sociedad

colombiana portadora de unas ideas en cuanto a democracia, desarrollo, paz, justicia, entre

8 Carta publicada en el periddico El espectador el 23 de febrero de 2016, la cual fue respaldada por
reconocidas personalidades afrocolombianas como: Freddy Rincon, Faustino Asprilla, Chocquibtown, Zulia
Mena. Recuperado de http://www.elespectador.com/noticias/paz/afrocolombianos-piden-participacion-el-
proceso-de-paz-articulo-618414 el 20 de junio de 2017.
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otras, disefiada teniendo presente la valoracion pablica y positiva de la experiencia de vida

de los afrocolombianos.

Ahora bien, ademas del Proceso de Paz entre el Gobierno Nacional y las FARC, en
el periodo del presidente Juan Manuel Santos se han presentado otros hechos que
evidencian el caracter ya sefialado del ejercicio de la politica en Colombia: el Decreto
numero 2041 del 15 de octubre de 2014; y el Paro Civico de Buenaventura desarrollado

entre los dias 16 de mayo y 6 de junio de 2017,

La expedicion del Decreto nimero 2041 del 15 de octubre de 2014, tiene el
potencial de causar efectos negativos sobre dos de los derechos étnicos de los
afrocolombianos presentes en la Ley 70 de 1993, el derecho a la Titulacién Colectiva vy al
de Consulta Previa Libre e Informada. El decreto tiene la particularidad de derogar el
Decreto 2820 de 2010, el cual se encontraba vigente desde su expedicion, siendo el
referente legal que se encargaba de reglamentar el licenciamiento ambiental en Colombia.
Con el nuevo decreto se busca hacer mas expeditos los permisos ambientales para los
proyectos mineros, de infraestructura y petroleros. Busqueda que ha suscitado molestia
dentro de ambientalistas y lideres y lideresas de las comunidades afrocolombianas, quienes

han coincidido en calificar el nuevo Decreto como una norma que alienta el surgimiento de

9 Cabe destacar, que mas o menos para el mismo tiempo, del 10 al 27 de mayo de 2017, se produjo un paro
en el Departamento del Choc6. De acuerdo con los pronunciamientos publicos emitidos por el comité
organizador, conocido con el nombre, “Por la salvacion y la dignidad del Choc6”, el paro civico indefinido se
dio por una serie de problemas no resueltos por el Gobierno Nacional, entre los que se destacan: el precario
estado de las vias que comunican al Choc6 con el interior del pais; mejorar la calidad del servicio pablico de
salud mediante la construccion de un hospital de tercer nivel en Quibdé y el saneamiento fiscal del hospital
departamental San Francisco de Asis; interconexién eléctrica; publicacién del mapa del Chocé incluyendo el
corregimiento de Belén de Bajira, con el fin de dirimir el conflicto con el departamento de Antioquia que
asegura que el corregimiento es de su jurisdiccion. Problemas presentes en un territorio con gran presencia de
grupos étnicos indigenas y afrocolombianos, que a la luz de las exigencias de la Ley 70 de 1993 y las normas
subsiguientes, ya deberian estar resueltos. Ver: Diario el Tiempo, 9 de mayo de 2017. Recuperado de
www.eltiempo.com/colombia/otras-ciudades/peticiones-del-nuevo-paro-civico-de-choco-86314
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licencias exprés con todos sus implicaciones en detrimento del medio ambiente y de los
derechos colectivos de las comunidades afrocolombianas. El calificativo de licencias
expres radica basicamente en dos puntos: haber reducido de 24 meses a 3,5 meses el

tiempo de expedicién de las licencias; y convertir el proceso en oral.

Para empresarios interesados en desarrollar proyectos de construccion de carreteras,
exploraciones y explotaciones petroleras y auriferas, entre otras, la decision del Gobierno
Nacional resulta ser positiva, acorde con las necesidades de desarrollo para la nacion. Sin
embargo, para muchos lideres de comunidades afro, la medida es negativa pues debilita un
derecho como el de la Consulta Previa Libre e Informada, quitandole rigor a los estudios
de impacto por cuestion de premura, dando lugar a consultas exprés, en donde las
comunidades méas que participar en un proceso que los afecta, terminan siendo informadas
sobre unas decisiones ya tomadas desde arriba, desde el contubernio entre funcionarios
estatales e intereses empresariales particulares. Bajo estas consultas exprés, las
posibilidades de concertacion entre las autoridades y las comunidades afro afectadas por
estos proyectos, se reducen. No en vano, el senador Jorge Robledo, dias antes de la
expedicion del decreto, el 21 de septiembre de 2014, en una carta dirigida al Presidente de
la Republica Juan Manuel Santos, al Vicepresidente de la Republica German Vargas
Lleras, al Ministro de Medio Ambiente Gabriel Vallejo Lépez, y al Director de la Agencia

Nacional de Licencias Ambientales (ANLA) Fernando Iregui Mejia, expreso:

El nuevo decreto maltrata mas el derecho fundamental a la participacion
de las comunidades en proyectos que les afectan en materia grave de sus vidas.

Porque hace de la participacién una burla total, dado que esta se reducira a lo
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que puede definirse dentro de los tres dias siguientes al momento en que la

ANLA analice el EIA.

En conclusion, un pésimo decreto que empeora la mediocridad
existente, con un agravante: su presentacion se calculé para que la ciudadania
no pudiera opinar al respecto. Solo asi se entiende que se haya colgado en la
web un miércoles con plazo para opinar hasta el viernes siguiente, lapso que
también se les impuso a los especialistas de la ANLA, a quienes no se les
consulté sobre su redaccion. A propdsito, un derecho de peticion: ¢este

proyecto de decreto lo redacto alguien con interés econémico en el tema?

Concluyo esta amable carta expresando mi rechazo a la cada vez mayor
irresponsabilidad con la que el Estado decide sobre los asuntos ambientales en
Colombia, para favorecer a unos cuantos inversionistas, principalmente
extranjeros. Y les agrego una peticion elemental: que el gobierno anuncie que
no expedira ninguna reforma sobre las licencias ambientales hasta tanto la
comunidad cientifica y los colombianos la hayamos podido analizar con tiempo

suficiente, incluido debatirla en la Comision Quinta del Senado.

Este polémico Decreto, es solo una muestra de como, en estos ultimos veintisiete

afios, los gobiernos han ido progresivamente debilitando una norma sensible con el
reconocimiento, como es el caso de la Ley 70 de 1993, mediante la expedicion de otras
normas que de manera clara debilitan los logros alcanzados por los afrocolombianos en
términos del debido reconocimiento. La expedicion del Decreto numero 2041 del 15 de
octubre de 2014, ademéas de convertir a la Consulta Previa Libre e Informada en un

sofisma, deja a muchos de los territorios colectivos, caracterizados por estar ubicados en
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zonas de gran riqueza en términos de biodiversidad, a merced de empresarios e
inversionistas nacionales y extranjeros avidos de apoderarse de muchos de estos territorios

titulados o que estan por titular.

En cuanto al Paro Civico en Buenaventura desarrollado entre los dias 16 de mayo y
6 de junio de 2017, la ambivalencia estratégicamente dirigida que domina al ejercicio de la
politica en Colombia, se dejo ver sin ningun pudor, con todo el cinismo que puede estar

presente en este ejercicio.

El Paro Civico desarrollado en el Distrito Especial, Industrial, Portuario, Biodiverso
y Ecoturistico de Buenaventura, fue una accion ciudadana, pacifica y organizada, sin
parangon en la historia reciente de Colombia. Si bien en las Ultimas tres décadas han
existidos otros paros, ninguno ha logrado aglutinar a toda una ciudad. Estos han surgido
de la iniciativa de un sector de la sociedad inconforme: profesores, carceleros, médicos,
rama judicial, universitarios, sector agrario, trasportadores, etc., sin lograr involucrar al
resto de la sociedad de manera directa, activa. El Paro Civico de Buenaventura logré reunir
a toda la poblacion residente en el distrito. Los rios de gente movilizandose por la Avenida
Simon Bolivar, principal (...), durante los dias de paro fueron una muestra del apoyo
unanime de toda la ciudadania bonaverense. Las manifestaciones de apoyo en las redes
sociales provenientes de todas partes del mundo fueron constantes. Bonaverenses y demas
colombianos junto con extranjeros residentes en diversas partes del mundo, alzaron su voz
de apoyo al paro y manifestaron su rechazo al Gobierno Nacional de Colombia por la
precaria condicién en la que esta sumida Buenaventura. En Cali y Bogota, ciudadanos afro
y no afro se reunieron en la Defensoria del Pueblo exigiendo proteccion a los derechos de

los bonaverenses.
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En términos concretos, las razones del por qué surge el Paro Civico se pueden
resumir en los siguientes puntos presentes en la carta que el comité organizativo envié al

presidente Juan Manuel Santos el dia 16 de mayo de 2017:

1. La deuda histérica del Estado colombiano con Buenaventura:

Que perjudica e impide el goce de los derechos colectivos de nuestro
pueblo, que obstaculiza la prosperidad de la comunidad: cred una indignante brecha

de maltrato, acentuada con el tiempo, que crece a diario, que acumula problemas.

Nuestro pasado fue de privacion, nuestro presente es la suma de carencias y
nuestro futuro es sombrio. [...] nuestra comunidad sufre los efectos nocivos de la
discriminacion y la marginalidad. (Carta del Comité del Paro civico de

Buenaventura al Presidente de la Republica).

2. El incumplimiento de compromisos y acciones presente en el

CONPES 3410 de 2006 orientadas a:

i) Alcanzar los objetivos del Milenio: erradicar la pobreza, entre

otros.

i) Promover el desarrollo econdmico y la competitividad,
consolidando a Buenaventura como nodo de desarrollo portuario, logistico e

industrial.

iii)  Promover el desarrollo planificado, convirtiendo a
Buenaventura en una “ciudad amable”, con viviendas dignas, espacios

publicos adecuados, mayor cobertura y calidad de los servicios publicos; y
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iv)  Fortalecer la gobernabilidad y la democracia, a través del
mejoramiento de la situacion de orden publico. (Carta del Comité del Paro

civico de Buenaventura al Presidente de la Republica).

3. El diagnostico emitido por el DANE en el informe “Programa de
Nuevas Ciudades” de febrero de 2017, en donde se reconoce la gran paradoja que

identifica a Buenaventura:

- Es la zona portuaria mas importante de Colombia en el

Pacifico

- Presenta un entorno de desarrollo en nivel bajo

- El 64% de la poblacion urbana y el 91% de la rural son

considerados pobres.

- El 62% es la tasa de desempleo, el empleo informal llega al

90.3%

- Esta catalogada como un territorio de alta incidencia del
conflicto armado. ElI 50% de la poblacién se reconoce como victima del
conflicto armado. (Carta del Comité del Paro civico de Buenaventura al

Presidente de la Republica).

4. Los resultados del Plan de Choque creado en el 2014 por el
Presidente Juan Manuel Santos para resolver los graves problemas de

Buenaventura:
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- “Privilegio enfrentar las consecuencias criminales, aumentando la
fuerza pablica para combatir la delincuencia; sin hacer inversion social de mayor
cuantia para extinguir las causas” (Carta del Comité del Paro civico de

Buenaventura al Presidente de la Republica).

5. La reconfiguracion e incumplimiento del “Plan todos somos

Pazcifico™:

- Se asignaron  cuatrocientos millones de  ddlares
(U$400.000.000) para invertir en Buenaventura; financiado con un crédito
proveniente del Banco Interamericano de Desarrollo y del Banco Mundial;
que luego fue menguado al incluir el Pacifico colombiano. En vez de
acrecer generosamente el Gasto Publico Social, para atender con merecida
holgura a las demas poblaciones de nuestro Pacifico colombiano, nos hacen
compartir lo poco, para que nos corresponda menos a cada uno (Carta del

Comité del Paro civico de Buenaventura al Presidente de la Republica).

6. El no garantizar el derecho fundamental al agua potable en un
contexto caracterizado por poseer nueve cuencas hidrograficas y una alta

pluviosidad.
7. El desconocimiento de derechos colectivos en tanto grupo étnico:

- AUn se desconocen derechos sobre el territorio a las personas
que habitan en zonas recuperadas al mar, en circunstancias de modo y lugar,
que les han permitido a nuestros pobladores que se generen formas de vida

basadas en su interaccidn con el mar, que fundamentan el caracter ancestral
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tipico de las comunidades negras. El despojo en provecho de Proyectos de
expansion portuaria, vulnera el derecho a permanecer. (Carta del Comité del

Paro civico de Buenaventura al Presidente de la Republica).

Estas son algunas de las razones del por qué el Paro Civico en Buenaventura;
razones que llevaron al comité a exigir al Gobierno Nacional declarar el Estado de
Emergencia como accion urgente y suficiente para asegurar el cumplimiento de los deberes
sociales del Estado Colombiano. La exigencia del comité estuvo basada en considerar que
existe una evidente crisis que el Estado debe resolver da manera inmediata para impedir
que sus efectos causen mas problemas en Buenaventura. Exigencia cuyo soporte legal se
sustentd en el articulo 215 de la Constitucion Politica de Colombia que define la
Declaratoria de Estado de Emergencia, y en el articulo 42 de la Ley 80 de 1993 que define

la aplicacion de la “Urgencia Manifiesta”.

Ahora bien, que los pobladores de Buenaventura tengan que recurrir a unas vias de
hecho para que el Estado respete sus derechos y el gobierno de turno cumpla sus promesas
y compromisos adquiridos con esta poblacion, es inadmisible. Méas aun, cuando se ha dicho
de mdaltiples formas estar comprometidos con convertir a Buenaventura en una “ciudad
amable”, con viviendas dignas, espacio publico adecuado, calidad y cobertura de servicios.
Cuando en escenarios internacionales, con voz de trompeta se ha dicho estar
comprometido con erradicar la pobreza y respetar los derechos colectivos de los grupos

étnicos. ,

Igual de inadmisible es que el gobierno durante los dias de paro civico haya
decidido implementar la estrategia de “zanahoria y garrote”, es decir, mientras en “una

mesa” trataba de llegar a un acuerdo con el comité del paro civico, por otro lado,
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provocaba y maltrataba a la poblacion indefensa arrojando al Escuadron Movil
Antidisturbios, también conocido como ESMAD, accién cinica, inhumana, si se tiene
presente que el comportamiento que reind de parte de la poblacion, fue en términos
generales, de calma, organizacién, alegria acompafiada por todo su repertorio cultural
dancistico, musical, poético y deportivo, desplegado a lo largo de la Avenida Simén
Bolivar. Repertorio atacado brutalmente por el ESMAD en su afén por asegurar que los
tractocamiones pudieran entrar y salir con las mercancias. Ataque que dejo cientos de
ciudadanos y ciudadanas heridas, entre estos, nifios, nifias, mujeres embarazadas y
ancianos al borde de la asfixia. Mas agravios para una poblacién histéricamente maltratada
que requiere de un trato especial distinto al golpe, la bala, el gas lacrimogeno, el bolillo y

demas acciones brutales.

Sin embargo, decir que es inadmisible no significa desconocer lo l6gica de las
acciones de los bonaverences, quienes al no ser escuchados reaccionan comunitariamente
para hacer frente a la historica falta de reconocimiento del Estado. De igual forma, es
I6gico el proceder del Estado, quien frente a las peticiones de reconocimiento de la
poblacién, reacciona violentamente, demostrando que no actlia de buena fe, pues por un
lado promete, mientras por otro, criminaliza las exigencias de reconocimiento, en una
muestra de que nunca ha encarado con seriedad los problemas de los territorios

afrocolombianos

Finalmente, el paro se levantd 6 de junio, la declaratoria de Estado de Emergencia
no se logré. En su lugar, los delegados del gobierno y el comité del paro acordaron otras
medidas para hacer frente a la critica situacion en la que estd Buenaventura. Medidas que

en términos generales se traducen en mas promesas a la espera de ser cumplidas en un
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territorio de gran presencia afrocolombiana, donde la poblacion estd acostumbrada a la
desilusién que acomparia el incumplimiento de las recurrentes promesas de los politicos,

del Estado y sus representantes.

El ejercicio de la politica caracterizado por instrumentalizar al pueblo, o para ser
mas preciso, la ciudadania; no afecta a la totalidad de esta de la misma forma, a los pobres
que son la mayoria del pais, los afecta de manera particular, pues hace incierto su porvenir.
A los afrocolombianos por ser un grupo humano propenso a sufrir el racismo, el
incumplimiento de los compromisos estatales los revictimiza, haciéndolos victimas no solo
de la discriminacion y el racismo cotidiano, sino también, del estructural, es decir, de la
discriminacion y el racismo provenientes de las instituciones, de la indolencia e ignorancia
de los funcionarios, de la desidia estatal que hacen que un triunfo como el de la Ley 70 de

1993, progresivamente vaya teniendo un desarrollo deficiente.

El conflicto armado

El conflicto armado en Colombia, tal como lo sefiala Gonzalo Sanchez, puede ser
definido como el rasgo de una sociedad largamente fracturada. Como la expresion de
problemas atinentes a la configuracién del orden politico y social. Se trata de un conflicto
que para ser resuelto, amerita una lectura en clave politica que permita dejar las puertas
abiertas para su trasformacion, la eventual superacion, reconocimiento, reparacion y
dignificacion de sus victimas, las cuales han sido historicamente valoradas de manera

desigual (Centro Nacional de Memoria Historica, 2013).
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De acuerdo con Oscar Almario (2004), en este conflicto se puede apreciar la
cultura de la guerra contemporénea, guerra caracterizada por el despliegue de acciones
violentas hacia poblaciones despreciadas, cuya repulsion ya no se sustenta en criterios
abiertamente raciales, sino en criterios étnicos que, como en el caso de los
afrodescendientes y otros grupos étnicos, explican los etnocidios-genocidios perpetuados

en el Pacifico colombiano.

A partir de los afios noventa, los afrocolombianos, progresiva y sistematicamente,
empezaron a sentir con gran rigor, la ferocidad de dicho conflicto. No lo habian vivido de
manera tan intensa como se presentd en este periodo. A la larga historia de menosprecio
padecida por ellos, se suma el accionar de los grupos armados empecinados en hacer su

nefasta contribucidn a revictimizarlos®.

Esta revictimizacion, como ya se insinu0, tiene su razon de ser en la ubicacion
estratégica de los territorios en zonas rurales de la poblacion afrodescendiente. Muchos de
estos que son de titulacion colectiva, estan ubicados en espacios apetecidos por empresas
nacionales y multinacionales y por actores armados al margen de la ley. Los primeros en
virtud de sus riquezas en términos de biodiversidad, lo cual los hace favorables al
desarrollo de mega proyectos de mineria, extraccion de madera y de hidrocarburos, de
cultivo de aceite de palma africana, entre otros. Los segundos en virtud de la mineria
ilegal, asi como de su ubicacion estratégica para el cultivo, procesamiento y transporte de

drogas de uso ilicito.

8 EI concepto de revictimizacion hace referencia al hecho de un ser humano ser victima de violencia en dos o
mas momentos de la vida.
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El cruce de estos intereses sumado a la irresponsabilidad del Estado colombiano
hacia estos territorios y hacia sus pobladores, hace que el conflicto armado se alimente de
complejas contradicciones que no dejan ver a primera vista sus alcances, sus impactos y
sus multiples mecanismos de reproduccion. Estas complejidades superan cualquier mirada
simplista que pretenda explicar la naturaleza del mismo de forma unidireccional, es decir,
endilgandoselo en exclusiva a empresarios 0 a paramilitares o a guerrilleros o0 a la
corrupcion de los politicos de turno o al Estado. Todos estos actores han aportado su
nefasto “granito de arena” para que la violencia desplegada con el desarrollo del conflicto
armado se convierta en uno de los factores que impiden la concrecion del reconocimiento

que los afrocolombianos conquistaron con la Ley 70 de 1993.

Como se destaca en la obra de Molano (2017, p. 12):

[...] las comunidades convivian con la naturaleza de manera tranquila y
pacifica, las ambiciones de nacionales y extranjeros fueron depredando el territorio
amparados en concesiones mineras y madereras otorgadas por un Estado que si bien

los ignora para los servicios, los entrega a una explotacion inmisericorde.

El nuevo caracter esté signado por los cultivos de coca y palma aceitera, que
traen aparejadas nuevas formas de violencia de redomada crueldad. La incursion de
los paramilitares ha dejado a su paso millares de victimas y comunidades
destrozadas y desplazadas. El tejido social, las formas culturales y de respeto a las
autoridades naturales se han visto gravemente afectados. Es evidente que la
sanacion no sera facil cuando lamentablemente esos grupos han sido engrosados

también por miembros de las mismas comunidades.
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Las guerrillas de las FARC y el ELN también han llegado para dejar su
impronta de violencia y de dolor, doblegar a las comunidades y extorsionarlas. Se
han lucrado del tréfico de estupefacientes y han prohijado la mineria ilegal y

depredadora del territorio.

En medio de tanta pobreza, abandono estatal y violencia de todo tipo, las
comunidades negras e indigenas han resistido y permanecido en el territorio gracias
a su organizacion comunitaria, que no siempre ha sido la mejor pero que finalmente
muestra que es por fuerza y organizacion del pueblo que se puede creer en un

futuro diferente.

Queda claro que el posicionamiento de fendmenos como el cultivo de coca y palma
aceitera, mineria ilegal y megaproyectos; ha abierto la puerta al conflicto armado en el
Pacifico colombiano con su sello de violencia y dolor. Este conflicto ha llevado a que los
territorios titulados a partir de la Ley 70, considerados “inembargables”, “inalienables” e
“imprescriptibles”, pasen a ser espacios de arrendamientos necesarios para fortalecer la
dindmica de negociantes, cultivadores de coca y mineros ilegales depredadores del medio
ambiente. Cambio que ha generado todo un problema agrario, traducido en una gran
concentracion de tierras por parte de grandes terratenientes, en contraste con la miseria de
campesinos, indigenas y afrocolombianos. De igual forma, Las masacres, los desarraigos -

o desplazamientos®- y el envenenamiento de la vida a través de las aspersiones con

8 Frente a la capacidad del desplazamiento para impedir la autorrealizacion de los afrocolombianos, es de
gran importancia tener presente la idea de Arturo Escobar de comprender que “el desplazamiento forma parte
integrante de la modernidad eurocéntrica y de la manifestacion que esta ha revestido desde la Segunda Guerra
Mundial, en Asia, Africa y América Latina, es decir: el desarrollo. [...] Desde 1996 aproximadamente, y con
mayor intensidad a partir de 1998, se empezaron a producir desplazamiento masivos de poblacion —ubicada
en el Pacifico- cuando los grupos armados de guerrilleros de izquierda y paramilitares derechistas penetraron
en muchas zonas. Matanzas y desplazamientos colectivos se convirtieron en fendmenos cotidianos en la
region, a medida que se intensificaba la lucha por sus ricos recursos” (Escobar, 2004, pp. 54-56). De esta
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glifosato® a los cultivos de drogas de uso ilicito por parte del Estado, se han convertido en
fendmenos que impiden la autorrealizacion de los afrocolombianos expresada en la Ley 70,
pues, de la misma forma como el disfrute de la titulacion colectiva de tierras ha quedado
impedida por el conflicto armado, derechos como la Consulta Previa Libre e Informada; el
derecho a una educacidon propia; a la proteccién y uso de la lengua propia; se han

convertido en letra muerta.

Conclusion

Se puede decir que el triunfo que representd la Ley 70 de 1993 para los
afrocolombianos, se ha ido diluyendo. Esta Ley concebida como un instrumento legal para
cultivar la sensibilidad hacia el reconocimiento, asi como para crear las condiciones para el
mismo en lo que respecta a los afrodescendientes en virtud de las injusticias que
padecieron durante siglos, ha enfrentado serios obstaculos para su desarrollo. En sintesis

hemos dicho que estos son los siguientes:

Por un lado, la naturaleza del ejercicio de la politica en Colombia, caracterizada por
una ambivalencia estratégicamente dirigida a seducir a la mayoria de los colombianos, es
decir, a los méas pobres, dentro de quienes esta la inmensa poblacion de indigenas,
campesinos, y los afrocolombianos. La I6gica de este ejercicio, esta lejos de obedecer al

principio kantiano que exige de manera incondicional no instrumentalizar a ningun

forma es como los afrocolombianos ubicados en el Pacifico han padecido el desplazamiento como resultado
de la convergencia del accionar de grupos armados con el abandono estatal y la expansion econémica con
proyectos de desarrollo capitalista a gran escala, tres elementos convergentes que han hecho que la
modernidad local en Colombia tenga como atributo intrinseco el desplazamiento.

8 El 9 de mayo de 2015 el presidente Juan Manuel Santos anuncié la suspension del glifosato en las
aspersiones.
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miembro de la humanidad, principio que inspira a cualquier constitucién de pretensiones
democréticas. Es asi como de manera recurrente, en lo que lleva de vigencia, la Ley 70 de
1993 ha sido instrumentalizada para ganar elecciones; para maquillar planes de gobierno
para que, a primera vista, parezcan sensibles con el reconocimiento de los afrocolombianos
ante la poblacion nacional y la comunidad internacional; para ganar distinciones
honorificas, recaudar recursos, obtener apoyo politico y financiero de otras naciones y de

organismos internacionales.

Las masacres, los continuos y sistematicos despojos, desarraigos®® o
desplazamientos-, las Consulta Previas exprés, han sido entre otras, problematicas que
estan afectando de manera directa la autorrealizacion de la vida de los afrocolombianos. Se
trata de problematicas que como bien sefiala Arboleda (2016, p. 81), o han sido planeadas
por el Estado o estdn dentro de su rango de previsibilidad. No obstante, la historica
capacidad de resistencia de esta poblacion, su creatividad, hacen que la desilusion ante las
promesas incumplidas por los gobiernos de turno y ciertos sectores de la sociedad, no se
convierta en resignacion. Por el contrario, los afrocolombianos contindan mostrando su
fuerza y capacidad de organizacion. Ejemplo de ello fueron los recientes paros civicos de
Buenaventura y Choc0; acciones ciudadanas que deben ser comprendidas como parte de la

contribucion que los afrocolombianos hacen a la ampliacién de la democracia colombiana.

Otro de los obstaculos, es el conflicto armado, expresion de problemas atinentes a

la configuracion del orden politico y social de una sociedad largamente fracturada. Los

8 Estas acciones violentas, que al decir de Almario, podrian describirse desde términos mas reveladores como
el de holocausto o etnocidio-genocidio, “nos alerta sobre lo anodino de cualquier discurso multiculturalista
gue no vaya precedida de una autentica superacion de estas heridas en el inconsciente colectivo y de una
honesta y sincera decision de los Estados y sociedades en su conjunto para respetar, aceptar y convivir con el
Otro” (Almario, 2004, p. 75).
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territorios tradicionales de los afrocolombianos ubicados en zonas como el Pacifico, antes
de la década de los noventa, habian estado al margen de este conflicto, estaban habitados

por pueblos que convivian con la naturaleza de manera pacifica.

La incursion de las dinamicas del conflicto armado en territorios afrodescendientes
como los del Pacifico colombiano, en el momento en que surge la ley 70, va de la mano
con las politicas de apertura de caracter neoliberal adoptadas por el Estado; politicas
caracterizadas por ser portadoras de tendencias nocivas para el desarrollo de dicha ley.

Entre estas se destacan:

a) Entregar territorios nacionales ricos en biodiversidad a empresas mineras
nacionales y trasnacionales, cuyo objetivo es enriquecerse sin importar el dafio al medio

ambiente y a los grupos étnicos que viven en estos territorios.

b) Otorgar concesiones a empresas de infraestructura para que a través de
megaproyectos lleven el “desarrollo” a estos territorios de titulacion colectiva, para lo cual,
el Estado ha debilitado la figura de la Consulta Previa Libre e Informada, con lo que
evidencia la intencion de marginalizar a los afrocolombianos dentro de su vision de
desarrollo. Una vision acorde a intereses de los tradicionales grupos de poder politico y

econdmico que direccionan el aparato estatal.

c) Debilitar la soberania nacional con la aceptacion de tratados con otras naciones
que, como en el caso del Plan Colombia, fueron presentados como la gran oportunidad
para reconstruir el Estado colombiano. Sin embargo, en la préactica, estos tratados

terminaron siendo unos disefios trasnacionales de guerra neocolonialista, con el firme —
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pero encubierto- propdsito de favorecer la expansion del capital transnacional, sin importar

que en su desarrollo se cometieran grandes genocidios y etnocidios.

d) El surgimiento de cultivos como coca y palma aceitera bajo el tutelaje de
paramilitares y guerrilleros. La presencia de estos actores armados junto con la del ejército
nacional, ha convertido los territorios de comunidades afrocolombianas en campos de
batalla, lo que niega el caracter inembargable, inalienable e imprescriptible de estos
territorios colectivos. La violencia empuja a sus habitantes a alquilarlos o abandonarlos,
produciendo una reforma agraria de hecho, favorable a bandas armadas y terratenientes

inescrupulosos atentos a esta tragedia para “hacer lefia del arbol caido™.

Considero que estos obstaculos expresan una “patologia social” (Honneth, 2011),
esto es, indican un desarrollo deficiente de la sociedad colombiana. El ejercicio de la
politica caracterizada por una ambivalencia estratégicamente dirigida, el conflicto armado
y sus repercusiones sobre los afrocolombianos, configuran un modo de vida contrario a la
autorrealizacion. Este responde a la légica del modelo neoliberal que, va a terminar por

revictimizar a los afrocolombianos.

Como propuesta para enfrentar estos obstaculos que limitan el desarrollo de la Ley
70, considero que se debe hacer de la politica un ejercicio que busque organizar la sociedad
colombiana en torno al genuino respeto por la diversidad. Para llegar a este punto, en
donde la diversidad deje de ser asumida como un estribillo de moda, como un instrumento
discursivo para captar votos, realizar acuerdos politicos y jalonar recursos, habria que
concretar los siguientes principios éticos politicos y propuestas que ya han sido

reconocidos y se supone que estan en marcha:

181



1) Reconocer la diversidad como una condicion humana natural, una
dotacion antropoldgica del género humano que merece ser tenida como base

principal de todo orden social.

2) Hacer del respeto por la diversidad y la bdsqueda del bien comun
una sola bandera, un principio ético sobre el que se reconstruya una sociedad capaz
de posibilitar la autorrealizacion de todos sus miembros. De acuerdo con esto,
cualquier proyecto, iniciativa o actividad que privilegie los intereses de unos pocos
en detrimento —obvio y/o previsible- de la comunidad, debe ser desechado. De igual
forma, cualquier proyecto, iniciativa o actividad que directa o indirectamente
aniquile la diversidad en cualquiera de sus formas: cultural, religiosa, bioldgica,

debe ser desechado.

3) Hacer del respeto por la diversidad y la busqueda del bien comdn un
principio ético contrapuesto a la atomizacién de la sociedad colombiana, sociedad
que, bajo el modelo neoliberal, ha generado unos efectos destructivos que se
expresan en el aumento desmesurado del particularismo individual, la
pauperizacién econdémica y la apatia politica. Tres fendmenos que desde la década
de los noventa se han convertido en la impronta que caracteriza a los colombianos,
afectando de manera especial los modos de vida comunitarios de los grupos

étnicos, como en el caso de los afrocolombianos.

4) Que los diferentes gobiernos asuman un compromiso mas profundo
con la reglamentacion de la Ley 70, de tal forma que con su implementacion llegue
el momento en que esta se vuelva innecesaria pues se habria equiparado la brecha
entre los afrocolombianos y el resto de la poblacion.
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5) Acelerar con la mejor voluntad y acierto posible como parte de una
politica de Estado, el programa®* para modernizar el sector agrario del pais,
programa que incluye, recuperar baldios indebidamente adjudicados o acumulados
y formalizar la propiedad agraria. Es un mecanismo con la capacidad de contribuir
al desarrollo de la Ley 70 en lo referente a la titulacion de tierras, pues posibilita
conjurar la corrupcion y la indiferencia hacia el desfavorecido que ha caracterizado
el manejo de la politica agraria y el desarrollo rural en Colombia, y de superar la
condicién de pobreza, la desigualdad y la exclusién social, econémica y politica a

la que histdricamente han sido sometidos los afrodescendientes.

6) Dar prioridad a los grupos étnicos, en especial a los
afrocolombianos en el “Banco de Tierras”® que se pretende configurar con la
recuperacion de baldios dolosamente acumulados por avivatos. Lo anterior debido
a la magnitud del despojo, desplazamiento —desarraigo- y las recurrentes masacres
que han sufrido estos grupos durante gran parte del siglo XX y lo que va del XXI.
Para que esta prioridad sea efectiva, se requiere que todas las instituciones publicas
se comprometan a adoptar el enfoque diferencial®, de tal forma que se convierta en

guia de sus funcionarios en lo referente a la atencion de las victimas del despojo de

8 Programa creado en el primer gobierno del presidente Juan Manuel Santos como parte del punto ndmero
uno de la agenda de La Habana, denominada, “Politica de Desarrollo Agrario Integral”, entre el Gobierno y
las FARC. (Restrepo y Bernal, 2014). Considero que este programa debe constituirse en una politica de
Estado debido a la magnitud del problema agrario en Colombia.

8 Este Banco de tierras es una estrategia trasversal que tiene impacto tanto en los acuerdos de La Habana
como en el desarrollo de la Ley 1448 de 2011, también conocida como Ley de victimas.

8 Por enfoque diferencial se entiende: “el conjunto de acciones que, al dar un trato diferenciado a algunos
grupos poblacionales, contribuye a reducir la brecha existente entre los diferentes segmentos de la poblacién y
garantiza la superacion de la exclusidon social, la marginalidad politica, la desigualdad econdémica, la
condicion especial de vulnerabilidad y el riesgo de estas poblaciones ante el conflicto armado, lo que genera
igualdad en el acceso a las oportunidades sociales” (Ministerio del Interior, Reptblica de Colombia, 2012).
Este enfoque debe comprenderse como un mecanismo que ademas de reconocer unos derechos especiales,
ayuda a la configuracion del reconocimiento como valoracién social de los afrocolombianos en la medida en
que pretende garantizar el territorio como espacio para la autorrealizacion, para el desarrollo de su historia de
vida particular.
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tierras y demas violencia sufrida. Si bien el trato prioritario hacia los
afrocolombianos como grupo étnico es un derecho que estd consignado en la
Constitucion Politica de 1991 y en la Ley 70 de 1993, lo que ha fallado es la
difusion, la pedagogia sobre la importancia de estos derechos especiales y sobre el
por qué las instituciones publicas son las que deben dar atencion prioritaria a
ciertos ciudadanos. Esto contribuiria a combatir el prejuicio de muchos
colombianos, segun el cual, el trato diferenciado hacia indigenas y afrocolombianos
es una muestra de la incapacidad de estos. En suma: una pedagogia mas rigurosa,
mas intensa, unos entes de control mas efectivos harian caer en cuenta, tanto a
funcionarios publicos como al ciudadano de a pie, que adoptar el enfoque

diferencial no es una dadiva sino un derecho ganado.

7) Hacer de la proteccién a la naturaleza una causa comun que conlleve
a valorarla en condiciones de reconocimiento igualitario. Para ello, se necesita que
todos los colombianos asuman un compromiso Mas Serio con su respeto y
proteccién; que el Estado cree un plano juridico que no dé lugar a ambigledades
frente a la proteccion de la misma, al tratamiento amigable de los mal llamados
“recursos” ecoldgicos, de tal forma que toda actividad extractiva sea examinada
bajo la primacia del principio del bien comun y teniendo en cuenta los efectos a
mediano y largo plazo hacia la poblacion proxima y hacia las generaciones
venideras. Toda una labor donde el Estado estara llamado a aprender de otras

experiencias, como en el caso del Estado ecuatoriano que le ha otorgado derechos a
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la naturaleza®’, medida con la cual se han beneficiado todos los ciudadanos, en
especial, grupos étnicos como los afroecuatorianos que durante muchos afios han

poblado zonas rurales ricas en biodiversidad.

8) Matizar (o en los casos necesarios, abandonar) la idea de desarrollo
estructurada en la légica intervencionista-desarrollista con la que han procedido los
diferentes gobiernos desde la década de los noventa. Logica caracterizada por
privilegiar proyectos de extraccion y mejoramiento de puertos fluviales con el fin
de dinamizar las actividades exportadoras que posibiliten la insercién del pais en la
Cuenca del Pacifico. En lugar de esta ldgica, se deben generar procesos de
acercamiento que impliguen mayor presencia y responsabilidad estatal sobre las
condiciones de abandono que se perciben de forma recurrente a lo largo de
territorios afros como los del Pacifico colombiano; dar mayor credibilidad a la
participacion comunitaria y organizaciones de base; conocer de manera mas
profunda la region, principalmente en términos del tipo de poblacion y de los
diferentes ecosistemas, lo que revelaria las fragilidades en uno y otro nivel. Esta
comprension daria pie a concebir una idea de desarrollo que saque mayor provecho
de las potencialidades de la regién en términos de localizacion estratégica y

biodiversidad.

El hecho de que el razonamiento que nos ha traido hasta aqui nos haya llevado a

plantear las anteriores tareas -tareas, que a mi modo de ver, tienen pendientes tanto la

sociedad como el Estado colombiano, nos sefiala que el ideal del reconocimiento, ademas

87 La Constitucion Politica de Ecuador de 2008 en sus articulos 71, 72, 73, 74 del capitulo séptimo, convirtid
la naturaleza en un sujeto de derechos; hecho de gran significado en la ecologia politica a nivel mundial, que
invita a los Estados a pensar en las formas de valoracion, de respeto ambiental acorde con las necesidades de
los momentos de la actualidad y pensando en las generaciones futuras.
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de ser un marco de referencia para elevarse con sentido critico sobre las sociedades
existentes en el mundo actual, permite construir modelos normativos que replanteen ideas
como el bien comun, la justicia y la legitimidad del orden politico, (Grueso, 2005, p. 14).
Un orden politico-social que en el caso de Colombia, debe ser reestructurado de tal forma
que incorpore de manera genuina las necesidades no satisfechas de grupos humanos que
como los afrocolombianos han sido sisteméaticamente invisibilizados. Incorporacion que ha
de darse en la medida en que el orden politico-social se reconstruya sobre la base de una
idea de justicia orientada hacia la autorrealizacion de los sujetos®. Esto desde un enfoque
comunitario, con arreglos institucionales surgidos en gran medida desde el conocimiento
de los recursos y las condiciones culturales necesarias para promover la solidaridad de los
ciudadanos, dando cabida a estrategias como las acciones reparativas, acciones que para el
caso del sujeto afrodiasporico, han sido conocidas como afro-reparaciones, plenamente
concordantes con la tradicional nocion de justicia reparativa®®, es decir, “como discurso
ético y rodeo politico que nos permite vincular injusticias pasadas y presentes mientras

elaboramos estrategias positivas de cambio” (Lao Montes, 2007, p. 148).

La Ley 70 de 1993 condensa muchas de estas necesidades no satisfechas, que al ser
incorporadas, tienen el potencial de generar la ampliacién de la democracia colombiana y
relegar el uso de la violencia en el ejercicio de la politica y la convivencia. Este es el gran

valor de la teoria del reconocimiento de Axel Honneth respecto a esta investigacion:

8 Este tipo de justicia Honneth considera que estd elaborada sustancialmente, es decir, a partir del
conocimiento externo de las condiciones sociales que permite al sujeto el desarrollo de su libertad reflexiva —
positiva- en tanto autorrealizacion, que es lo mismo que, realizacion del singular de la manera méas auténtica
posible, es decir, mas acorde a su modo de vida, a sus deseos. Ver Honnneth, 2014, pp. 47-63.

8 De acuerdo con Lao Montes (2007), la idea de justicia reparativa tiene como ejemplos historicos la
retribucion alemana a los judios por causa del holocausto, la concesion de 44 millones de acres a los
amerindios en Alaska en 1971 y la compensacion que el gobierno de Estados Unidos dio en 1988 a los
japoneses segregados y expropiados durante la Segunda Guerra Mundial. De este modo, considero que la idea
de justicia reparativa esta contenida dentro las propuestas del comunitarismo filoséfico.
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ayudar a comprender la Ley 70 de 1993 como una innovacion intelectual surgida del
movimiento social afrocolombiano que ha procedido como un “yo critico” ante el historico
menosprecio de la sociedad colombiana, haciendo una serie de exigencias que, a todas
luces, no son un capricho, una peticion egoista de un “gueto”, sino, exigencias que tienen
un valor ético-politico de gran altura®. Surgen, en efecto, de un “yo critico” que durante
maés de dos décadas creyd con mucha fuerza que desde el plano juridico se podia impulsar
grandes cambios no solo a favor de su autorrealizacion, sino también, a favor de la
autorrealizacion de todos los colombianos. Sin embargo, en los ultimos afios, debido a los
efectos del ejercicio de la politica y el conflicto armado, esta fe en el plano juridico ha
dejado de ser fervorosa. Esto se ve en que en la atmdsfera se perciben dos percepciones de

la Ley 70, que se podrian tipificar de la siguiente manera:

% Destacar ese aporte, me permite ampliar la critica — sefialada en la introduccién- hacia trabajos como los de
Mauro Basaure (2016), que llegan a plantear que en Honneth hay un déficit explicativo que no permite
vincular su idea de reconocimiento con cuestiones fundamentales del contexto politico y social del mundo
moderno, como son las cuestiones de “la politica de la diferencia” y las luchas culturales; déficit que en parte
se le atribuye por el supuesto de estar preocupado por las cuestiones de identidad individual mas que de las
colectivas. En la lucha por el reconocimiento podemos encontrar pasajes que permiten interpretar que estos
temas estan entrecruzados: “frente a este segundo tipo de menosprecio, por el que una persona es lesionada en
las posibilidades de su autorrespeto, puede finalmente producirse una dltima modalidad de humillacion que se
refiere negativamente al valor social del singular o del grupo. Solo con tales formas evaluativas de
menosprecio, de desvaloracion de modos de vida individuales o colectivos se llega propiamente a la forma de
comportamiento que hoy se designa en el lenguaje cotidiano con los conceptos de injuria o de deshonra”
(Honneth, 1997, p. 163). En otro pasaje Honneth manifiesta: “la injusticia del menosprecio no debe
inevitablemente manifestarse, sino que solamente puede hacerlo; que el potencial cognitivo contenido en los
sentimientos de vergiienza social se conviertan en una conviccion moral y politica, depende empiricamente
ante todo de cémo esté constituido el entorno politico-cultural de los sujetos concernidos: solamente si ya esta
listo el medio de articulacién de un movimiento social, la experiencia del menosprecio puede devenir fuente
motivacional de acciones de resistencia politica. Sobre la légica que sigue el brote de tales movimientos
colectivos, nos informa solamente un analisis que intenta esclarecer las luchas sociales desde la dindmica de
experiencias morales” (Honneth, 1997, p. 169). En estos pasajes se hace evidente que el reconocimiento y su
cara negativa, el menosprecio, han sido pensados por Honneth tanto en la perspectiva individual como en la
colectiva. Por otra parte, hay que tener presente que la teoria del reconocimiento de Honneth hace parte de la
filosofia social, la cual tiene como objetivo hacer una critica no del individuo aislado sino de un estado social
gue desde nociones como patologia, cosificacion, alienacion, es considerado como deficiente a la luz de una
idea de normalidad referida a la vida social en su totalidad.
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Aquella —predominante en el “comtin”® de los colombianos- que invadida por el
pesimismo, considera que la Ley 70 ya es letra muerta, pues en todos estos afios de
vigencia no se ha logrado crear las condiciones para su aplicabilidad. Todo lo contrario, el
progresivo recrudecimiento de la violencia con sus nuevas formas de expresion y la
creciente corrupcion politica, dejan sin posibilidad de efectiva realizacion un mecanismo

pensado para ayudar a la autorrealizacion de los afrocolombianos.

La otra es la de quienes® desde una lectura prudencial, revestida de mucha cautela,
seguimos creyendo en la posibilidad de construir una democracia amplia en términos de
reconocimiento. Tarea en la que la resistencia y la capacidad propositiva de los
afrocolombianos condensada en las exigencias presentes en la Ley 70%, seguiran siendo
esenciales, sobre todo en condiciones en las que tendran que vérselas con el desarrollo
feroz de la agenda de control de las politicas neoliberales implementada por actores
inescrupulosos que buscan apoderarse de muchos de los territorios y recursos de las

comunidades afrocolombianas.

91 Es la impresion que he obtenido al conversar con muchos colombianos ilustrados pero poco especializados
en este tema.

92 Considero que en esta perspectiva se pude incluir el pensamiento de un académico como Jaime Arocha
presente en un texto como: La inclusion de los afrocolombianos ¢Meta inalcanzable? (1998).

%3 Estas exigencias estan enmarcadas en las costumbres de los afrocolombianos, lo que permite comprender la
Ley 70 en relacion con lo dicho por Honneth: “Como medio social en que debe realizarse plenamente la
integracién de la libertad individual y general, Hegel, en segundo lugar observa los usos y costumbres que
tienen curso en una comunidad social de comunicacién. Ademas, ha elegido cuidadosamente el concepto de
“costumbre” para exponer con claridad que ni las leyes promulgadas por el Estado ni las convicciones de los
sujetos singulares, sino solo las actitudes intersubjetivas realmente practicadas, pueden dar una base suficiente
para la realizacion de esa libertad ampliada, por ello, como se dice en el texto, el sistema de legislacion
publica solo ha de expresar las costumbres que existen de hecho” (Honneth, 1997, p. 23). Con lo anterior se
comprende que la pertinencia de la Ley 70, descansa en la estrecha relacion que tiene con el acervo cultural
de las comunidades afrocolombianas, y con el hecho de ayudar a los colombianos a aprender a respetar la
diversidad.
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Conclusiones generales

Esta investigacion descansd sobre un interrogante ¢hasta qué punto la Ley 70 de
1993, se puede interpretar como un triunfo histérico que por las particularidades del
contexto colombiano actual esta en el peligro de diluirse? para su abordaje -y apelando al
dialogo interdisciplinar entre filosofia, historia, antropologia y sociologia- en el primer
capitulo se buscd justificar la validez de la teoria del reconocimiento de Axel Honneth para
interpretar esta Ley, entendiéndola como uno de los sucesos mas importante de la historia
reciente de Colombia. De esta teoria del reconocimiento que descansa en la idea de la
existencia de tres esferas o relaciones de reconocimiento: relaciones amorosas, juridicas y
valoracion social, se pudo extraer elementos -la ponderacion de lo comunitario, la
formacion de la identidad, la valoracién positiva de los conflictos sociales y la idea de
patologia social- que permitieron realizar una interpretacion ética de la politica del
reconocimiento de la identidad colectiva afrocolombiana presente en la Ley 70, a pesar
que, el planteamiento de Honneth a menudo ha sido comprendido como fuertemente

vinculado con el reconocimiento de la identidad individual.

El hecho que esta investigacion haya girado alrededor de la comprension de una
Ley, pudo dar al lector la impresion que la identidad y lo comunitario quedé reducido a lo
juridico. Tal reduccidn es aparente, pues, una cosa es conceder demasiada importancia al
orden juridico creyendo que este es el factor determinante de la identidad, y otra muy
diferente es, realzar como tema de investigacion el lugar de lo juridico, considerandolo una
arista de interpretacioén —entre otras- de la lucha que los afrocolombianos han tenido por el
debido reconocimiento. Es desde este ultimo sentido que se puso en dialogo la teoria del

reconocimiento de Honneth con la Ley 70 de 1993, cuyo proceso de configuracion ha
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pasado por la valoracion o desvalorizacion del modo de vida de los afrocolombianos. En
este sentido, es necesario aclarar que en Honneth la identidad como una de las partes clave
del fendmeno del reconocimiento, es un proceso intersubjetivo en el que las relaciones
amorosas, las relaciones juridicas y las relaciones de valoracion social cumplen un papel
importante en su configuracion. Estos tres tipos de relaciones o esferas, son las encargadas
de hacer que en el ser humano se constituyan la autonomia y la autoestima como correlatos
de la identidad y de los lazos comunitarios como parte de la consolidacion del debido
reconocimiento. De las tres esferas, es en la valoracion social donde la configuracion de la
identidad en relacion con lo extrajuridico, o para ser mas preciso, con lo politico y lo
cultural, se hace evidente, pues para que esta valoracion sea posible, se requiere “de la
existencia de un horizonte de valores intersubjetivamente compartido” (Honneth, 1997, p.
149) desde donde un ser humano puede valorarse como sujeto particular que aporta a la

consecucion de determinados objetivos desde su diferencia.®*

Dicho esto resulta necesario enfatizar en que la esfera de lo juridico no se ha
concebida como prenda de garantia para el reconocimiento pleno. Lo juridico es
simplemente una dimension que puede sefialar hasta que punta hay avances o retrocesos en

materia de reconocimiento dentro de una sociedad. Lo juridico es una de las dimensiones

% Con lo dicho en este parrafo, se busca aclarar que ni Honnneth ni en esta investigacién hay lugar para
comprender la configuracion de la identidad como determinada exclusivamente por lo juridico. De mi parte,
tampoco se desconoce que otros académicos puedan contribuir a un entendimiento amplio del fenémeno de la
identidad, en este sentido, en un dialogo sostenido con el profesor Radl Cuadros, me sugiere tener presente los
aportes Benedict Anderson en Comunidades Imaginadas. Sin embargo, lo identitario en este texto esta
pensado desde el lugar de la clase, es decir, cuando Anderson habla de la identidad, esta tienen dos
caracteristicas: primero, aparece encarnada en el discurso de la nacién - el nacionalismo-; segundo, la
identidad por la via del nacionalismo, pasa a ser comprendida como un artefacto cultural de una clase
particular. EI problema con esta forma de concebir la configuracion de la identidad es que el lugar de lo étnico
termina siendo subsidiario de los intereses econémicos de clase debido a la primacia del capitalismo — el
sistema de produccién y las relaciones de productivas alrededor de lo impreso-; en el caso de esta
investigacion, lo étnico es un factor de gran relevancia para comprender la manera como la sociedad
colombiana se ha construido.
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que ayudan a desarrollar las potencialidades del ser humano en términos del
reconocimiento pleno, en este sentido, el derecho le entrega a los seres humanos una buena
dosis de autorrespeto, de seguridad para interactuar con el otro; en contraste, cuando en una
sociedad hay relaciones asimétricas en términos de derecho, los seres humanos en
condicion de desigualdad se sienten excluidos, menospreciado. De igual forma, podemos
comprender la esfera del amor y de la valoracion social. La primera le entrega al ser
humano la dosis de autoconfianza necesaria para enfrentar el mundo social, la segunda —la
valoracion social- le entrega al ser humano una dosis de autorrespeto como resultado de
saber que posee una caracteristica particulares que son valoradas dentro de la sociedad por
que contribuyen al desarrollo de esta. Sin estas entregas, el ser humano sufre un gran dafio

en su autoestima y autonomia.

Asi, pues, el lector de esta investigacion no tiene por qué pensar que se estan
sobredimensionando el papel de lo juridico. El derecho es solo una instancia, una esfera
que permite comprender el desarrollo humano en términos éticos. Es desde esta claridad
que el estudio de la Ley 70 ha sido pensado como una de las tantas vetas que posibilita un
acercamiento al devenir de los afrocolombianos para interpretar hasta qué punto ha habido

avances, hasta qué punto se puede hablar de un triunfo que esta por diluirse.

En el segundo capitulo se presentaron elementos que permiten interpretar la Ley 70
como un triunfo, en la medida en que se evidencid que esta es el fruto de una larga lucha
de los afrocolombianos en contra de la invisibilidad y el racismo estructural. Las leyes que
se presentaron como ejemplo de falso formalismo, es decir, leyes institucionalizadas poco
sensibles con la diferencia encarnada en los afrocolombianos, que ademas de responder a

un proyecto de nacion homogenizante, contribuyeron significativamente en la construccion
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de un sujeto, un otro racializado, barbarizado, invisibilizado como forma de menosprecio o
no reconocimiento. A este formalismo se le suma, la invisibilidad epistémica expresada en
la negativa de las disciplinas de las ciencias sociales por tener como tema de investigacion
a los afrocolombianos y sus realidades. Todo un proceder que no fue —ni es- patrimonio
exclusivo de las ciencias sociales colombianas, sino que hace parte —como diria Edward
Said (2008)- de ese entramado de prejuicios, imagenes falsas, discursos creados por las
academias de naciones poderosas de la cultura occidental para justificar el colonialismo e
imperialismo que europeos y norteamericanos han desplegado sobre Africa, Asia, Medio

Oriente y Latinoamérica.

Aunado a esta invisibilidad epistémica, se presentd el proceder del Estado
colombiano quien en contubernio con los empresarios, generaron en los territorios de
poblacién afrocolombiana toda una serie de acciones asociadas a proyectos desarrollistas,
que desconocian la existencia del modo de vida de esta poblacion. Los planes de desarrollo
de mediados del siglo XX se construyeron sin tener en cuenta a la poblacién
afrocolombiana, sus tradiciones, sus formas de relacionarse con el medio ambiente. El
comun denominador de este contubernio fue generar riquezas para las elites dirigentes del
Estado y para los empresarios, en detrimento de la existencia de los afrocolombianos
ubicados en territorios como los del Pacifico. Territorios sobre los que histéricamente ha
recaido un discurso de reificacion expresado de diferentes formas; antes de mediados del
siglo XX representandolos como territorios de clima mal sanos, recinto de la barbarie;
después de mediados del siglo XX, representados como el dorado del siglo XXI, territorios

baldios aptos para los planes de desarrollo econdémico estatal.
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Esta asociacion entre Estado y empresarios, ha creado toda una politica de muerte o
como plantea Achille Mbembe (2011), una necropolitica, en donde el ejercicio de la
politica mas que ejercer un control sobre la vida, tiene como gran aliado la muerte, el
despojo. Ante esta cruda e inhumana realidad, se mostr6 como los afrocolombianos
acudiendo a sus repertorios culturales, a las alianzas con académicos, con algunos curas
catélicos y las comunidades indigenas, se organizaron y emprendieron una serie de luchas
que evidencian con gran fuerza por qué la Ley 70 debe ser considerada como un triunfo.
Los argumentos presentados en el segundo capitulo nos permiten concluir que esta ley es el
fruto de una larga y ardua lucha de los afrocolombianos en contra de una la invisibilidad

asociada con la muerte, el genocidio, la desterritorializacion.

En el capitulo tres se presentaron las innovaciones intelectuales construidas por tres
“grandes figuras” de la tradicion académica interesada en el estudio de la realidad
afrocolombiana: Rogerio Velazquez, Manuel Zapata Olivella y Nina S. de Friedemann. Por
su lugar en la sociedad Colombiana como académicos, las obras de estos yo criticos,
fueron teniendo una progresiva influencia en la conciencia de un namero significativo de
colombianos, quienes al escucharlos, leerlos y seguirlos, poco a poco se convencieron de
las injusticias que se han cometido hacia los afrocolombianos y de la necesidad de
construir una sociedad contrafactica en términos de reconocimiento amplio. Necesidad
para la cual, se penso inicialmente que las exigencias condensadas en la Ley 70 de 1993
serian de gran ayuda para construir una mejor sociedad colombiana en términos de

reconocimiento amplio.

Aportes como el concepto de negredumbre, creado por Rogerio Velazquez, fue de

gran importancia para dejar sentada la idea de que el sentimiento comunitario contrapuesto
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a la légica individualista, es un rasgo histérico que hace parte de los afrocolombianos —sin
ser un patrimonio exclusivo de su ser- desde antes de la década de los ochenta. Un
sentimiento comunitario que no responde a un oportunismo 0 una estrategia politica de
momento, Sino que es un rasgo de vieja data, que se fue constituyendo en parte de su ser a
partir de las condiciones impuestas por una cruenta diaspora africana en Colombia, que los

llevo a ser consciente que si se esta unido, en fraternidad, la vida se hace mas llevadera.

Es Veldzquez un ejemplo de yo critico no solo por haber acufiado el concepto de
negredumbre, sino también, por ser el primer etndlogo de la negritud, quien, al decir de
Caicedo (2013), fue el que abrio los caminos para comprender la realidad sociocultural de
las poblaciones negras del Pacifico, deslocalizandose del indiocentrismo de su época y
produciendo -desde finales de la década de los afios cuarenta- un saber etnoldgico
diasporico sin parangén en la historia del pais. Fue a partir de Velazquez que la
antropologia ampli6 su espectro investigativo teniendo como tema de interés la poblacién

afrocolombiana.

Los aportes de Velazquez, sin duda alguna, nos ayudan a comprender con mayores
argumentos, por qué es valido sostener la idea de ver la Ley 70 como un triunfo historico,
en este sentido el concepto de negredumbre ayuda a instalar en la academia —desde la
década de los cuarenta- la idea de una menoria colectiva como uno de los rasgos
constitutivos de la afrocolombianidad destacados en la Ley 70. De igual forma, su
contribucion al surgimiento de una etnologia afrocolombia, debe ser comprendida como
una de esas exigencia historicas que esta en plena sintonia con el proyecto etnoeducativo

que inicia en Colombia a partir esta ley.
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En el caso de un yo critico como Manuel Zapata Olivella, su contribucion al
entendimiento de la Ley 70 como un triunfo, se evidencié en el momento en que se
presenta la complejidad de su pensamiento, como fruto de su postura politica identitaria de
reivindicar sus raices triétnicas: afro, indigena y espafiola. Raices que ademas de constituir
su ser, hacen parte de lo que hoy se conoce como Colombia. De igual forma, en la idea de
un humanismo radical sustentado en una nocion amplia de humanidad, de mayor cobertura
que el tradicional humanismo europeo que excluye de la humanidad indigena y
afrodescendiente. La potencia de una innovacion intelectual como el concepto de
humanismo radical, también descansa en recordar que los seres humanos se han
“apareado” en cada “rincon” del planeta tierra, dando como resultado factico un mestizaje
bioldgico que deja sin fundamento epistémico al racismo y sus aristas ideologicas como la
pureza de sangre. La idea de humanismo radical y todos sus componentes conceptuales,
corre en paralelo con el reconocimiento del respeto a la diversidad étnica presente en la

Constitucion Politica de 1991, marco legal del que es deudor la Ley 70.

Es Zapata Olivella y sus comparfieros del Club Negro, quienes con su militancia, su
actitud combativa, le dieron a la ancentralidad afro el lugar politico y académico que afios
mas tarde iria a tener dentro del discurso identitario que ha hecho parte de los movimientos
sociales asociados al desarrollo de la Ley 70. Nadie como Zapata Olivella realzé de forma
notoria —en sus novelas Changé el gran putas, La rebelion de los genes, entre otras- la
importancia de la espiritualidad, de las raices africanas —el Muntd- como repertorio cultural
de gran valia para la construccion de sociedades mas respetuosas con todos los seres
existentes. Nadie como Zapata Olivella le dio un lugar de suma importancia al legado de

los ancestros africanos como una gran contribucion psicoafectiva para la sana convivencia
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entre los seres humanos, resaltando la capacidad creativa presente en el abanico cultural de
la diaspora africana. Fue Zapata Olivella quien destacd con gran vigor la importancia del
aporte libertario de los afrodescendientes, recordando a lo largo de su obra, que fueron
estos quienes le ensefiaron al continente americano -a través de los palenques y de la
revolucién haitiana- que el colonialismo podia ser derrotado y que la esperanza de la
libertad debia de cultivarse como aspecto clave para la independencia de los pueblos del

continente americano.

En cuanto a Nina S. de Friedemann, su gran innovacion intelectual de relevante
valor epistemoldgico y ético, el concepto de huellas de africania, fue un buen preludio de
la Ley 70. Su obra logr6 mostrar a la antropologia, ciencias sociales y a la sociedad
latinoamericana y colombiana —en especial-, que el devenir de los afrodescendientes en
Colombia ha trascurrido entre continuidades y discontinuidades en relacién con los
repertorios culturales legados de Africa. Devenir en el que hay todo un ejercicio adaptativo
que refleja, no solo, su creatividad, su espiritu critico, sino también, su humanidad,
histéricamente invisibilizada por los prejuicios, la discriminacion racial imperante en todas

las esferas de la sociedad colombiana.

No obstante, vale la pena resaltar a modo de conclusion, que el brillo de la obra de
Nina S. de Friedemann, la visibilidad que muchos de sus planteamientos lograron dentro
de las ciencias sociales y de la agenda politica de los movimientos sociales, reafirman la
idea, que no es lo mismo escuchar la voz de los otros, que hablar en representacion de los
otros. Frente a lo primero, entendido como un acto de suma irreverencia, un acto de
arrojarse a la “palestra publica” para expresar desde adentro, desde la intimidad: qué es eso

de ser “negro”, qué es eso de ser racializado, barbarizado durante largos siglos. Todo un
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acto temerario, una labor titanica, cuesta arriba que los afrocolombianos en lo que respecta
a la academia, desde la segunda mitad del siglo XI1X han llevado acabo®. Sin embargo, la
respuesta a esta voz que habla desde adentro, desde la intimidad, ha sido, la invisibilidad,
el ninguneo, el cubrir con un manto de sospecha sus planteamientos, tilddndolos de
revanchista, extremista, racista a la inversa, atdvico. Sin duda alguna, con estos
sefialamientos tuvo que luchar Veldzquez y Zapata Olivella, dos grandes intelectuales

militantes que en su momento merecieron mayor reconocimiento del que se les dio.

Por otra parte, aunque a Nina S. de Friedemann no le fue fécil abrirse espacio
dentro de la academia colombiana abrazando como tema de interés investigativo una
tematica histéricamente menospreciada, la realidad de los afrocolombianos; sin embargo,
el camino que ella tomd ya estaba abierto por intelectuales como Velazquez y Zapata
Olivella, entre otros; sobre ella no recaia una descalificacion a priori, pues, su cuerpo —su
piel- no era asumido como la encarnacion de lo negativo, de una mentalidad enferma,
paranoica, quejumbrosa, que ve racismo o discriminacion donde no existe, y por ende,
termina aislandose. Este hecho fue uno de los factores que acompafid el gran
reconocimiento de las innovaciones intelectuales de un yo critico como Nina S. de
Friedemann, lo cual nos permite comprender por qué en determinados momentos —como
en la década de los noventa- la influencia, la aceptacion de los planteamientos de
Friedemann llegaron a alcanzar mas notoriedad que la de los dos referentes ya sefialados,

los cuales son los pioneros de los estudios afrocolombianos y afroamericano.

Ahora bien, en el capitulo cuatro se entreg6 al lector elementos argumentativos para

comprender la Ley 70 como una innovacion intelectual que fue posible a partir de unos

% El mejor ejemplo perteneciente al contexto es Candelario Obeso.
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impulsos de exigencias presentes en las acciones colectivas de los afrocolombianos. Cada
uno de estos impulsos — ser miembro socialmente aceptado dentro de la comunidad,
autorrealizacion, autonomia- alimentaron las acciones colectivas desde donde fue posible,
en algin momento, pensar la Ley 70 como un triunfo, pues la ilusién de configurar una
sociedad contrafactica, amplia en términos del debido reconocimiento, se pens6 como una
realidad por construir, con la firme intension de sepultar el proyecto del Estado-nacién que
desde el siglo XIX y gran parte del siglo XX, continu6 invisibilizando a los
afrocolombianos, causando efectos como el desarraigo, el hambre, la pervivencia del
racismo estructural y cotidiano, la pobreza material, el enterramiento cultural y sus efectos
sobre la autoestima. Toda una serie de males para los que se penso, con gran optimismo -

sobre todo durante la década de los noventa- la Ley 70 ayudaria a erradicar.

Optimista que no descansé en el aire, pues, desde una mirada retrospectiva en
perspectiva juridica y a modo de balance, la Ley 70 estuvo antecedida por una serie de
leyes que negaban la libertad de los afrocolombianos, los des-sexualizaban considerarlos
cosa parlante, sementales, animales para el trabajo y la reproduccion de crias, sin ninguna
posibilidad de establecer vinculos familiares. A su vez, estas leyes eran un signo de la
exclusion social, pues, reflejaban la existencia de un marco legal que insidi6 con gran
fuerza en negar cualquier valoracion social, en la medida en que la tendencia general fue
no permitir a los afrocolombianos ocupar cargos de relevancia social desde el cual se
pudiera destacar sus cualidades particulares. A esto se suma el proyecto eugenésico y las
leyes desarrollistas de gran parte del siglo XX. Es frente a un marco legal como el anterior
que la Ley 70 de 1993 puede ser interpretada como una conquista, un triunfo de los

afrocolombianos fruto de sus continuos esfuerzos a lo largo de la historia.
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A pesar de los elementos que permiten comprender la Ley 70 como un triunfo no
solo de los afrocolombianos, sino también, de toda la sociedad colombiana, hay unos
factores que han contribuido para que la desilusion toque las puertas de los
afrocolombianos en especial. Como se sefial6 en el Gltimo capitulo de esta investigacion, el
capitulo V, estos factores son: la naturaleza —instrumental, calculadora, cosificadora- del
ejercicio de la politica en Colombia y el conflicto armado. Factores que confluyen para que
el desarrollo deficiente -patologia social- del sistema capitalista en Colombia impida que se
asuma enserio el principio de respeto a la diversidad, pues la ldgica de este sistema tiende a
favorecer los modos de vida asociados a las clases altas blanca-mestiza localizadas en gran
medida en la region andina, en detrimento de los modos de vida de las clases bajas,
campesinos y grupos étnicos, como en el caso de los afrocolombianos, que han sido
fronterizados, racializados como una clara muestra de no cumplimiento con el principio de

respeto a la diversidad®® sobre el que descansa la Ley 70 de 1993.

Ante la desilusion que generan estos factores, intelectuales, lideres sociales,
politicos, académicos y demas miembros del movimiento social afrocolombiano, han
reforzado su agenda politica enfatizando en el discurso diaspérico —afrodiasporico- como
una estrategia organizativa comunitaria y extrajuridica que permite construir puentes entre
las acciones, experiencias vividas por los afrodescendientes en las diferentes latitudes de
dispersion. El origen de este discurso, de acuerdo con una periodizacion creado por Lao-
Montes (2009), se puede remontar a 1914, hundiendo sus raices en el panafricanismo y en
vanguardias estéticas como el renacimiento de Harlem, el negrismo antillano y la negritud

en paris fuertemente relacionada con la diaspora francoparlante de Martinica, Haiti, la

% EI cumplimiento del principio del respeto a la diversidad no es una exigencia sin sustento y funcional con
el debilitamiento del Estado, por el contrario, es una exigencia cuyo sustento descansa en un conocimiento
realista del contexto colombiano forjado a partir de sus tres fuentes nutricias: indigena, afro y europea.
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Guayana y Senegal. Entre sus representantes méas destacados se encuentran Amilcar
Cabral, Frantz Fanon, Senghor, Césaire entre otros. En Colombia el gran representante de
este discurso fue Manuel Zapata Olivella, en la actualidad —afio 2018- podemos destacar a
Santiago Arboleda, Aurora Vergara, José Antonio Caicedo, William Mina Aragon, entre
otros. El mensaje que desde este discurso se envia es claro: para hacer frente al continto
menosprecio al que historicamente han estado sometidos los afrodescendientes, a las
estrategias de reinvidicaciones étnicas de caracter local y nacional, es necesario sumarle la
solidaridad de caracter trasnacional, la cual ha dado lugar a lo que se conoce como
“mundializacion de la resistencia” (Amin y Houtart 2004). Se habla de implementar
estrategias que vayan mas alla de lo juridico y que develen el racismo epistémico. Todo un
intercambio de ideas que permitan crear sinergia entre la iniciativas resolutivas surgidas
en los diferentes contextos; solo de esta forma es posible pensar en soluciones profundas

para el buen vivir de los afrodescendientes.

Entre las estrategias que han resurgido desde la primera década del siglo XXI, se
habla de hacer justicia reparativa a grupos étnicos desde “reparaciéon historica™’ y
“acciones afirmativas”®. De acuerdo con Almario (2007), fue en la Conferencia de Durban
(Sudéfrica) de 2001, y en el Foro Social de las Américas realizado en Quito en el 2004, en
donde aparecen estas nociones, las cuales “hace ocho o diez afios habria sido dificil
encontrar, en el contexto latinoamericano, referencias a estas nociones particulares, y

mucho mas a los procesos mas generales que implican” (Almario, 2007, pp. 185). Sin

% Entendida como una estrategia financiera y de sensibilizacion histdrica hacia grupos humanos que han
sufrido crimenes de lesa humanidad, y que en la actualidad, sufren de discriminacion y desigualdad social a
causa de estos crimines del pasado.

% Entendidas acciones cuyo objetivo es la busqueda del incremento de la representacion de grupos
“minoritarios” en dimensiones del empleo, la educacion y demés actividades sociales relevantes, de las que
histéricamente estos grupos han estado excluidos.
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embargo, es en el contexto mundial de lucha frente a los crimenes contra la humanidad, en
el que se crearon leyes internacionales y estrategias de procesamiento judicial apoyadas en
la exigencias de “reparacion” y la “acciéon afirmativa”; el caso de las luchas de los
afroamericanos por los derechos civiles en los Estados Unidos de América, la Segunda
Guerra Mundial, la guerra étnica en la ex Yugoslavia y la guerra civil en Ruanda, para
mencionar solo algunos casos, configuran el contexto especificos en el que inicialmente las

estrategias de “reparaciones histdricas” y “acciones afirmativa” ganaron espacio (Almario,

2007, 187).

De lo anterior se sigue que, el contenido del discurso afrodiaspérico en el contexto
colombiano, se esta llenando con estas estrategias, las cuales estan siendo pensadas en
términos de utilidad politica, de resistencia y de movilidad social para reparar dafios
historicos y contemporaneos. Aspectos que —para muchos®®- de ninguna forma sustituye la
Ley 70 de 1993, por el contrario, ante los factores que estan haciendo que la Ley 70 se
convierta en un triunfo que se diluye, las “acciones afirmativas” y las “reparaciones
historicas” que le dan forma al discurso afrodiaspérico, se presenta como una estrategia de
complemento para que la lucha por el debido reconocimiento de los afrocolombianos

contintie avanzando hacia la construccién de sociedades deseables®.

% Este matiz se introduce con el fin de aclarar que dentro de la academia colombiana, las discusiones dan
legitimidad al interrogante: ¢hasta qué punto la Ley 70 de debe comprender como una forma de reparacion
histérica?

100 Hay que precisar que en los afrocolombianos no hay una lectura homogénea, univoca de la Ley 70 y de las
“reparaciones” y las “acciones afirmativas”, la valoracion hacia estas estrategias de reconocimiento es tan
diversa como la misma comunidad afrocolombiana, en la cual existe agendas disimiles dinamizadas por
“viejos” y “nuevos” lideres y lideresas pertenecientes o simpatizantes con posturas de derecha, izquierda,
centro y otras que se declaran auténomas frente a las ya sefialadas.
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