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Nuevas formas de ser negro. Consideraciones sobre las identidades entre

la gente chilapa y negra del Bajo Atrato *

Daniel Ruiz Serna**

Introduccion

En 1991 la Constitucion Politica de Colombia reconocié al pais como una nacion
pluriétnica y multicultural. Desde entonces, distintas organizaciones sociales regionales
encontraron un nuevo escenario para agenciar una politica de alteridad cuyo fin es lograr el
reconocimiento y respeto de sus derechos economicos, sociales y culturales y, de manera
concomitante, erigirse como actores sociales en un espacio privilegiado de interlocucion
frente al estado. Tal es el caso de las comunidades negras del Pacifico y del departamento
del Choco, para quienes el Articulo Transitorio 55 (AT 55) y la Ley 70 de 1993 significd un
nuevo marco de herramientas juridicas y legales en las que ademas de reconocerse su
caracter étnico, se delinearon una serie de politicas para superar la historica situacion de
desventaja y exclusion social en la que se han visto involucradas las comunidades

afrocolombianas.

El AT 55y la Ley 70 plantean una serie de acciones afirmativas (1) que reivindican los
derechos étnicos de las comunidades negras, y entre estos quiza sea la titulacion colectiva
de sus territorios la mas importante de estas acciones. Si bien la titulacion constituye el
derecho minimo de quienes durante generaciones han ocupado y conservado estos
territorios, la posibilidad de ejercer legalmente este derecho gesté un importante

movimiento de reconocimiento y de reafirmacion de la identidad negra a partir de la

* Una version ampliada de este texto ha sido publicada con el mismo titulo en el libro
Identidad cultural y formacion del Estado. Colonizacion, naturaleza y cultura en
Colombia. Bogoté: Editorial Universidad de Los Andes, 2006.
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articulacion de aspectos como la parentela, localidad, ancestralidad, costumbres, précticas
productivas y tradiciones. De esta manera, las comunidades articularon un discurso
identitario en el que se apeld a la etnicidad como principal vector en su relacion frente al
estado colombiano y en sus exigencias por la adopcion de politicas concretas que
beneficien y respeten sus particularidades socioculturales.

En la region del Bajo Atrato, junto a este proceso de reflexion sobre aquello que constituia
la singularidad de la gente negra, los movimientos que venian trabajando por la titulacion
colectiva de sus territorios gestaron en su interior varios debates sobre el derecho o no que
tenian algunos grupos de poblaciones mestizas, o chilapos como se les conoce, que tambiéen
Ilevaban varias generaciones habitando estos territorios y que a todas luces no podian ser
asimilados al modelo étnico desde el que se estaba articulando el discurso de la identidad
negra. Aunque hoy dia los chilapos gozan de los mismos derechos territoriales de las
comunidades negras, gracias a su identificaciobn como ocupantes de buena fe en el decreto
reglamentario 1745 de 1995, los discursos y practicas sobre las identidades que reivindican

negros y mestizos estan lejos de agotarse con este reconocimiento legal.

El siguiente escrito pretende ser una reflexion sobre los discursos y précticas que en el Bajo
Atrato los chilapos y negros sienten, producen y reproducen a partir del advenimiento de la
Ley 70. En él se muestra que la construccion de la identidad reivindicada por la gente
chilapa ha seguido dos vias: la primera es consecuencia de la primacia de la Ley y de la
etnicidad negra como elemento articulador; la segunda es resultado de la historia de lucha
social reciente en el Bajo Atrato. La primera ha generado una subordinacion organizativa
de los chilapos al modelo planteado en la Ley 70 (por ejemplo los Consejos Comunitarios y
los Consejos Mayores de Cuenca) y también un tipo de asimilacion cultural en la que se
emulan ciertas practicas de Ordenes econdémicos y culturales reivindicados por las
comunidades negras como rasgos inherentes de su identidad. Por otra parte, la segunda via
surge de la historia reciente de conflicto y exclusion, la cual ha originado fuertes vinculos
de cohesidn social, convirtiendo a negros y mestizos en una comunidad de destino a partir
de la lucha politica que comparten por el ejercicio de sus derechos econémicos, sociales y

culturales. Esta ruta de construccion constituye una forma novedosa de entender la



identidad pues antes que apelar a la etnicidad, ancestralidad, costumbres o cultura como
realidades comunes para todos sus miembros, negros y mestizos la piensan y ejercen como

una manera concreta e histérica de ordenar la realidad social.

Este trabajo surge como parte del acompafiamiento que el CINEP viene realizando al
proceso organizativo de las comunidades negras y mestizas de los municipios de Riosucio y
Carmen del Darién. Bajo la perspectiva de un acompafiamiento integral a las
organizaciones étnico territoriales de la region, el CINEP y las comunidades desarrollan
una labor conjunta en la busqueda de alternativas de paz y desarrollo para el Bajo Atrato.
Durante 2003 y 2004 trabajamos en la formulacion de un Plan de Etnodesarrollo, el cual
propicié un marco adecuado para que negros y mestizos indagaran y reflexionaran por lo
gue son, por lo que saben, por lo que hacen, por lo que tienen y por lo que quieren llegar a
ser. Es en este contexto de interaccion donde surgieron la mayor parte de ideas y relatos
que configuran el presente escrito. Aunque buena parte de los testimonios son resultado de
encuentros personales, algunas otras intervenciones surgen de los aportes de las muchas
personas que participaron en las reuniones adelantadas durante la reciente formulacién de

dicho Plan, por lo que si acaso omito sus nombres no es a causa de un olvido premeditado.

La regidn del Bajo Atrato, como su nombre lo indica, comprende la zona baja del rio Atrato
en el departamento del Chocd, cuyas aguas desembocan en el golfo de Uraba.
Administrativamente esta conformada por los municipios de Riosucio y Carmen del Darién.
Esta region se encuentra irrigada por las cuencas de los rios Curbaradd, Domingodo,
Salaqui, Truando, La Larga, Jiguamiando6 y Cacarica. Exceptuando las dos ultimas, nuestro

trabajo se llevo a cabo con las poblaciones riberefias de estas cuencas.

El texto comprende un primer aparte en el que se describe el fenémeno de colonizacién de
los chilapos en el Bajo Atrato y lo que ellos y negros perciben acerca de su propia cultura.
Luego se examinard el discurso de identidad que la Ley 70 pone en circulacién, para
sefialar como los elementos a los que se apelan resultan tener un gran corte esencialista
frente a la construccion historica y politica en la que negros y chilapos han empezado a

inscribir su identidad. Tras una lectura del concepto de practicas tradicionales de



produccidn, se espera mostrar que el rigido caracter descriptivo que por momentos adopta
la Ley 70 configura un marco sobre el que los chilapos empiezan a reivindicar sus derechos
sobre el territorio. Veremos que si bien en elementos como las tradiciones y la historia estos
reivindican su propia singularidad, en los aspectos referidos a las practicas productivas, los
chilapos prefieren desplegar un tipo de subordinacion cultural como una respuesta para
satisfacer la norma social dominante en la propia Ley. Esto es precisamente lo que en Las
Nuevas Luchas por el Territorio se describira: la transformacion que sufre su racionalidad

econdmica ante la posibilidad de acceder a la titulacion colectiva.

Después se vera como el conflicto armado y el proceso organizativo de negros y chilapos
ha propiciado un escenario en el que ambos empiezan a pensarse como comunidad para
trabajar por la reivindicacion de sus derechos econdmicos, sociales y culturales. Al
pensarse como comunidad politica, lo que hacen es cimentar su propia identidad bajo
premisas mucho mas amplias que las contempladas en la Ley 70. De ahi la importancia de
lo que en términos organizativos supuso la titulacion colectiva en el Bajo Atrato.
Finalmente, veremos cémo algo tan abstracto como lo es el concepto de identidad es
Ilenado de contenido por la practica social de negros y chilapos, y la identidad empieza a
ser considerada como una cualidad que debe ejercerse, N0 como un supuesto sino como
algo que se construye y se asume a la hora de defender su territorio y reclamar el respeto a

sus derechos.

Los llaman Chilapos, se nombran Mestizos

En el Bajo Atrato, chilapos son llamados todos aquellos campesinos mestizos, cordobeses
en su mayoria, que migraron de sus tierras de origen para colonizar las tierras chocoanas.
Para el caso que nos ocupa, los chilapos debieron salir de sus tierras de origen a causa de la
presion latifundista y la violencia con que ésta suele estar acompafiada. Asi, los chilapos
han migrado a otras regiones en busqueda de mejores condiciones de vida, bien sea
empleando su fuerza de trabajo en grandes latifundios ganaderos, plataneros o palmeros, o
asentandose y convirtiéndose en propietarios de pequefias parcelas donde reproducen su

economia campesina.



En la region de Uraba este fendmeno colonizador empez6 a acentuarse a finales de la
década de 1970 y comienzos de 1980. Algunos se volvieron asalariados en haciendas
ganaderas como en los municipios de Necocli, Dabeiba 0 Mutata, o en empresas dedicadas
al cultivo y comercializaciéon de platano como en Apartadd, Chigorodd y Carepa. Otros
llegaron con una clara intencion colonizadora: se hicieron propietarios de pequefias
extensiones de tierras, las trabajaron e introdujeron mejoras con el &nimo de valorizarlas y
posteriormente venderlas para repetir el ciclo en otra parte; este fendmeno permitié que
intereses capitalistas concentraran tierras en municipios como Belén del Bajira y cuencas
como La Larga. Finalmente, otros tantos chilapos, alentados por la posibilidad de trabajar
tierras, que si bien no eran baldias, se presentaban virgenes y listas para el aprovechamiento
agropecuario, llegaron con el Unico fin de asentarse en cuencas como el Salaqui, Curbarad6

0 Domingodd en el Bajo Atrato.

Desde el ambito de las comunidades negras resulta perfectamente natural y socialmente
aceptado llamar chilapos a todos estos campesinos mestizos. Denominacion con la que sin
embargo no todos estos cordobeses se identifican por considerar que la palabra chilapo es
un término peyorativo. Muchas son las hipétesis que se manejan sobre el origen de la

palabra:

Chilapo es una palabra que ha tenido lio. A mi no me molesta que me digan asi
pero hay gente que si, que se molesta porque la palabra indicada es mestizo.
Chilapo, segun dicen, viene de chile, del chile de coger maiz. Algunos se enojan
cuando les dicen asi, como que no cae muy bien. Uno por lo menos puede decirle
a usted que sea negro, decirle: “negro”. De hecho la palabra chilapo hay gente que
no la tolera. La palabra correcta es mestizo, mas comoda y algunos no se molestan
(Entrevista a Alfonso Fernandez (2). Septiembre de 2003).

Chilapos se les dice y algunos se ofenden porque no saben que esa palabra es por
el nombre de un rio y de unos indios que vivian alla. Arriba del rio Zinu, en sus
raiceras, se le Ilama rio Chinu y alli viven los indios chimas (Entrevista a Jeremias
Melo. Febrero de 2004).



Como se ve, chilapo es un término polivalente pues no solo designa el origen cordobés de
estas gentes, sino que hoy dia, después de varios afios de asentados y cuando han nacido y
crecido al menos dos generaciones de mestizos chocoanos, engloba sobre todo una
pertenencia étnica mestiza. Sin embargo esta pertenencia mestiza es s6lo aparente, pues
chilapo refiere un color de piel, distinto al negro chocoano y al blanco paisa. Chilapo pues,
designa un color de piel, un origen cordobés, pero fundamentalmente, define la particular

cultura campesina de estos mestizos del Bajo Atrato:

El diccionario no dice nada de la palabra chilapo. Pero unos dicen que chilapo es
por una broma entre chocoanos, antioquefios y cordobeses. Nosotros en Cordoba
se le dice a los negros “pizarros”, porque antes los tableros de la escuela, los
pizarrones, eran negros. A los paisas se les decia “guata” porque el que no roba,
mata. Unos dicen que es por broma o por charla que se nos dice chilapos, otros
dicen que es porque no pertenecemos a ninguna parte (Entrevista a Miguel
Orozco. Agosto de 2003).

Al comienzo con “chilapos” referian al origen cordobés. Luego se uso6 para decir
que no éramos de ninguna parte, que como veniamos de lejos no éramos ni de
aqui ni de alld. Ahora chilapo sirve para decir el color de una persona, porque el
gue no es negro ni blanco es chilapo (Entrevista a Federico Alfonso. Julio de
2003).

Pese a la connotacion de desarraigo que para algunos pueda tener el término chilapo,
muchos de estos campesinos venian con una intencion clara de fundarse, trabajar y
prosperar en estas tierras. Si tuviéramos que definir en pocas palabras la diferencia cultural
que existe entre los negros y los chilapos, diriamos que los primeros son gente de agua y
los segundos gente de tierra. La gente negra ha sido ancestralmente pescadora, sus casas y
parcelas se localizan a orillas de los rios, los cuales constituyen su principal via de
transporte y socializacion (3). Por su parte los chilapos han sido arrieros, pequefios



ganaderos, pero principalmente agricultores, haciendo del elemento tierra el espacio

privilegiado para su interaccion social y economica.

Cuando se les indaga sobre sus diferencias culturales, negros y mestizos las definen en
aspectos como los siguientes: la dieta de la gente negra es sobre todo de pescado y platano,
mientras que los chilapos prefieren el arroz y la yuca; en la agricultura los primeros
prefieren efectuar una técnica de tumba, pudre y siembra, mientras que los segundos optan
por la tumba, quema y siembra; los negros anteponen la champa a la hora de movilizarse
pero los chilapos caminan o andan en bestias; la musica de los negros es la chirimia, el
ragga y la champeta, la de los chilapos el porro y la musica de viento; las mujeres negras

saben hacer elaborados peinados, las chilapas prefieren lucir faldas que pantalones.

Los afios que llevan de contacto y convivencia la gente negra y chilapa han hecho que estas
diferencias sean cada vez méas aparentes pues ha habido intercambios de experiencias,
conocimientos y gustos. Asi por ejemplo, aungue el vallenato es reivindicado como propio
por los cordobeses, hoy dia constituye un gusto comuin; la gente negra ahora gusta tanto del
arroz como los chilapos; los chilapos han aprendido las técnicas de pesca y navegacion en
champas, a su vez los negros emplean nuevas técnicas agricolas. Asi lo narra un anciano de

Despensa Media, en el rio Curbarado:

Yo como cordobés me di cuenta que de champa y de eso sabia muy poquito, en
San Juan se manejaba motor de agua y chalupa, pero el resto lo aprendi aqui. En
San Juan tenia uno la pesqueria, se tiraban de vez en cuando las mallitas, pero no
lo tenia uno de oficio. En cambio aqui las cuestiones de pesqueria son a cada rato,
eso es pescado por aqui, pescado por alla. Yo por lo menos aprendi de lo que ellos
[los negros] hacen aqui, de lo que sabian. Y entonces a ellos también les toco
aprender otras cosas. Varios viejos de aqui, sinceramente, me dijeron que ellos
oyeron que al papa le gustaba sembrar y que ellos sembraban un arroz soltado en
una caja, pero no sabian como recogerlo y cortarlo. Entonces ahi hubo
intercambio, aprendimos a soltar arroz y ellos a cogerlo y cortarlo (Entrevista a

Don Benjamin Herrera. Septiembre de 2004).



No obstante el contacto cultural, el aprendizaje y las innovaciones técnicas, chilapos y
negros percibian una diferencia sustancial en sus mentalidades y aspiraciones, pues los
primeros provenian de una region en donde se desarrollaban modelos productivos
diferentes y tenian, por lo tanto, una racionalidad econdmica distinta. Asi lo relata un lider

negro de la cuenca de Domingodo:

Ellos [los chilapos] venian ensefiados y acostumbrados a manejar otros tipos de
suelos, como las montafias y los valles, y por eso llegaron al Choco abriendo
potreros y ampliando formas de trabajar una tierra que no coincidia con los
requerimientos particulares del suelo chocoano. Por lo tanto, lastimaban el

ecosistema de esta region (Ramirez).

Asi por ejemplo, algunas préacticas productivas como la transformacion del bosque en
potreros para la ganaderia, estaban lejos de ser compatibles con el uso y apropiacion del

territorio que tradicionalmente venian desarrollando las comunidades negras:

Antes de la Ley 70, digamos que la gente trabajaba méas con el animo de
transformar la montafia, hacerle potreros y hacerle mejoras, porque de pronto se
podia darle valor a la tierra, venderla e irse para otro lado a hacer lo mismo.
Nosotros [los chilapos] pensabamos que entre mas potrero hubiera era mucho
mejor, y no teniamos esa montafia, todos esos arboles crecidos. Podiamos tener
unas 1000 reses, 0 bueno, no teniamos reses pero se nos podia dar la tierra para
arrendar, por ejemplo a una hectarea de tierra le metiamos unas 10 reses por un
mes entonces era rentable. O sea que antes la idea era transformar la montarfia

(Entrevista a Eustacio Rivera. Agosto de 2003).

La diferencia entre los pobladores negros del Chocé y estos nuevos colonizadores mestizos
estaba mas alla de sus rasgos culturales, sus tradiciones y costumbres, pues lo realmente
distinto radicaba en esa racionalidad econémica, en los ideales que encarnaba el trabajo

campesino (“darle valor a la tierra, venderla e irse para otro lado a hacer lo mismo”). La
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idea de trabajar la montafia, de hacerle “mejoras” a través de su transformacion en potreros
o cultivos, estd intimamente ligada a una concepcion de bienestar y desarrollo econémico
preponderante entre muchas culturas campesinas colonizadoras. Ello no significa que entre
gentes de comunidades negras no existan dichos animos o ideales, sélo que culturalmente
no es la tendencia méas habitual pues la tierra es ante todo un patrimonio familiar que se

hereda a sus miembros.

Como veremos mas adelante, el advenimiento de la Ley 70 y la posibilidad de acceder a la
titulacion colectiva condujo a una paulatina transformacion de la racionalidad econémica

chilapa.

Una celebracion que renueva las reivindicaciones sociales: La Ley 70

Vamos a celebrar / una década de la ley.

10 afios cumplimos hoy / de tener su propia ley.
Esta ley nos da sentido / para luchar por el bien.
Tenemos cultura propia y nos identificamos

por defender nuestra tierra

como Afrocolombianos.

Apartes de una cancién conmemorativa.

Estabamos finalizando una reunién de varias horas en el municipio de Riosucio, cuando
Armando, uno de los sacerdotes claretianos de esta parroquia, nos convido a celebrar misa
para dar accién de gracias por la conmemoracion de los 10 afios de expedicion de la Ley
70. La celebracion empez6 con un cantico compuesto especialmente para este dia y cuyos
apartes aparecen en el epigrafe de este apartado. “Chango”, uno de los lideres comunitarios,

hizo también una peticién especial:
Te pedimos Sefior por todas las comunidades campesinas representadas en sus

Consejos Comunitarios, para que cada dia se fortalezcan y sean autogestoras de su

propio desarrollo. Te pedimos Sefior que ilumines a todos los lideres comunitarios
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para que tu Espiritu los guie y sean testimonio de vida de la comunidad y su

organizacion.

La Ley 70 de 1993 representa sin lugar a dudas un hito de las comunidades negras en el
avance por la defensa de sus derechos econdémicos, sociales y culturales. Con la Ley 70 no
solo se abren nuevos espacios de inclusion frente al estado, sino que también, dentro de una
perspectiva antropoldgica y politica mas amplia, ésta se erige como el discurso privilegiado

para cimentar las bases de la identidad que reivindican los negros.

El discurso de la etnicidad se constituye en eje primordial en la nueva forma que adoptan
las organizaciones negras para configurar su relacion con el estado. El caracter étnico
contenido en el AT 55y la Ley 70, y bajo el que se sustentan sus derechos, encuentra un
gran cimiento en los modelos con que se ha pensado la etnicidad indigena (Restrepo, 1998;
Bolivar, 2001; Pardo, 2001; Cunin, 2003). Si antes de 1991 el “Otro” privilegiado habia
sido el indigena, el reconocimiento de otras alteridades obligaba a pensar en un modelo
cultural en el cual inscribirlas. Clasicamente la antropologia ha reconocido el grado de
diferenciacion de un grupo étnico frente a otro de acuerdo a la presencia de ciertos
elementos como la lengua, costumbres, tradiciones, cultura, historia, territorios e incluso
fenotipos compartidos. Elementos que en apariencia confieren un grado de cohesion y
autoidentificacion por parte de sus miembros y que son, supuestamente, realidades

objetivamente aprensibles.

Gracias a la incidencia que tiene el universo académico en la produccién de discursos, la
normatividad apela a estos supuestos esencialistas para definir el caracter étnico e
identitario de las comunidades negras (4). De este modo, la etnicidad negra se cimienta bajo
premisas como la historia compartida (la didspora africana), un territorio comudn (la llamada
Cuenca del Pacifico) y unos rasgos culturales (v.gr. practicas tradicionales de produccion)
que serian inherentes y comunes a todos sus miembros. Este discurso se pone en
circulacion, configurando un régimen de verdad que los mismos actores sociales
reivindican, al punto que la Ley 70 se transforma en el libreto por excelencia con el que los

movimientos negros piensan y reivindican su identidad.
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De esta forma en la Ley 70 la etnicidad negra se define bajo la triada tierra-comunidad-
identidad, la cual se reactualiza en la Cuenca del Pacifico y a la que se le adscribe la
existencia de modos ancestrales y comunitarios de organizacién, de ocupacién de tierras,
asi como de uso y apropiacion de los recursos naturales. Se crea pues una relacion
indisociable entre identidad y territorio: se erige a la region Pacifica y al departamento del
Chocd como paradigma de la etnicidad e identidad negra. La Ley 70 se convierte en una ley
sobre territorio (5), creando fronteras espaciales de la etnicidad e identidad del pueblo
negro, excluyendo el debate o el ejercicio conceptual sobre la etnicidad de otras
comunidades negras que, como las urbanas por ejemplo, no ocupan tierras baldias
(Cunin,2003). Algo que a final de cuentas dificultaria el objeto final de la ley, que es
“reconocer el derecho de la propiedad colectiva de quienes ocupan tierras baldias de
acuerdo con sus practicas tradicionales de produccion™ (Ley 70 de 1993: articulo 1), pero
que evidentemente limita el espectro para pensar el caracter de la etnicidad e identidad

negra.

Tras examinar la Ley 70 y parte de la inmensa literatura secundaria que existe sobre el
tema, se puede concluir que ésta desempefia dos roles frente a la identidad negra: un rol
descriptivo por cuanto define una realidad que es, en apariencia, socialmente aprensible (la
existencia de un comunidad negra étnica y culturalmente identificable); y un rol
prescriptivo ya que impone a estas comunidades un “deber ser” (tal y como lo determina la
misma Ley en su articulo 3°: *““La proteccion del medio ambiente atendiendo a las

relaciones establecidas por las Comunidades Negras con la naturaleza™).

Si bien hay que reconocer que en muchos aspectos la Ley 70 encausa los discursos sobre la
etnicidad e identidad negra, en el ejercicio de las practicas sociales y organizativas de estas
comunidades dicha esencializacion se rompe: “La identidad cultural no se discute, ni se

exige; se ejerce” (1° Conferencia Nacional Afrocolombiana, 2003.).

Con estos argumentos tan pragmaticos la discusion sobre el discurso étnico e identitario

pierde fundamento, para empezar a enfocarse en el campo de la identidad que las mismas
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comunidades sienten y practican. De manera similar a lo argumentado por la Conferencia
Afrocolombiana en el sentido de concebir la identidad como algo que se ejerce,
consideramos que la etnicidad e identidad nombrada desde la Ley es objetivizada y
esencializada, y estd lejos de acercarse a la descripcion de los fendmenos sociales,
culturales, econémicos e interétnicos que se suceden particularmente en el Bajo Atrato.
Razén por la cual preferimos optar por una via distinta para considerar lo étnico e
identitario de estas comunidades y hacernos las siguientes preguntas: ¢Cuando se convierte

uno en negro ante los ojos del Estado? ;Cuéles son los limites entre lo negro y lo no negro?

Précticas tradicionales de produccion: un elemento constitutivo de la identidad negra

Al reconocer el derecho que tienen las comunidades negras a la propiedad colectiva de los
territorios ancestralmente ocupados, uno de los principios en los que se fundamenta la Ley
70 es “La proteccion del medio ambiente atendiendo a las relaciones establecidas por las
comunidades negras con la naturaleza” (Ley 70 de 1993: articulo 3). Lo que la Ley
reconoce en este supuesto es un tipo especial de vinculo que existe entre las comunidades

negras y la naturaleza, el cual se define como précticas tradicionales de produccion:

Son las actividades y técnicas agricolas, mineras, de extraccion forestal, pecuarias,
de caza, pesca y recoleccion de productos naturales en general, que han utilizado
consuetudinariamente las comunidades negras para garantizar la conservacion de

la vida y el desarrollo autosostenible (Ley 70 de 1993: articulo 2).

Aunque en la Ley dichas tierras sigan siendo consideradas baldias, se admite sin embargo
que en sus territorios las comunidades han venido desplegando una serie de préacticas
tradicionales de produccién, las cuales configuran, desde la dptica de la Ley, una relacion
armonica de estos pueblos con la naturaleza. De esta manera, las préacticas tradicionales de
produccién se convierten en eje discursivo crucial de la identidad negra y en elemento
esencial para representar la singularidad de su cultura. Evidentemente, lo que debe verse en
este conjunto de premisas que se ofrecen como garantes de la relacién no destructiva de las

comunidades con el ambiente, es una particular racionalidad econémica que no persigue de
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manera exclusiva la l6gica de la acumulacién, la propiedad privada o el lucro comercial del
modelo capitalista (Restrepo, 1998, 2001; Escobar, 1999; Pardo y Alvarez, 2001).

Al estudiar los fundamentos de la identidad negra, Eduardo Restrepo (1998, 2001) ha
sefialado la manera en que se invoca la “armonia ambiental” manejada por las comunidades
negras para explicar la biodiversidad del Choco y legitimar asi los derechos étnicos que
reivindican estas comunidades. Dicha representacion de las comunidades negras como
“nativos ecologicos” (empleando la expresion de Astrid Ulloa, 2001), se nutre de la
preeminencia que a nivel global empiezan a tener conceptos como la biodiversidad y el
desarrollo sostenible, la emergencia de lo ambiental como hecho social global (Escobar,
1999), vy el discurso critico que desde una perspectiva ecologica se le hace al modelo
econémico capitalista (Ulloa, 2001). Por eso mismo, un elemento que merece especial
atencion en la Ley 70 es la manera en que a las comunidades negras se les impone un deber
frente al manejo ambiental, pues a la propiedad se le asigna una funcién ecoldgica que,
segun la Ley, le es inherente: “En consecuencia los adjudicatarios desarrollaran préacticas
de conservacion y manejo compatibles con las condiciones ecoldgicas” (Articulo 6) y
“velaran por el aprovechamiento y la conservacién de los recursos naturales” (Articulo 5).

En la Ley lo que era causa se convierte en efecto, e incluso en obligatoriedad:

En el acto administrativo mediante el cual se adjudique la propiedad colectiva de
la tierra se consignara la obligacion de observar las normas sobre conservacion,
proteccion y utilizacion racional de los recursos naturales renovables y el medio
ambiente (Ley 70 de 1993: articulo 14).

De esta forma, un principio que inicialmente es considerado constitutivo de la identidad
negra (las practicas tradicionales de produccion) se convierte en norma para el disfrute del
derecho a la propiedad colectiva, es decir, se parte de un precepto sobre la armonia
ambiental de las comunidades negras como contribuidores de la conservacion ecoldgica de
la region Pacifica, que se transforma en una condicion que se les impone en el marco legal
para la ocupacion del territorio y el reconocimiento a la propiedad colectiva (6). Bajo esta

perspectiva, la normatividad parece asumir tintes en los que las comunidades negras
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aparecen mas como guardabosques que como ““grupos humanos cuyo manejo sociocultural
de los recursos naturales se contrapone a un mercado libre del suelo”(Pardo y Alvarez,
2001:241). Hecho que también es notado por las comunidades del Bajo Atrato, quienes
pese a seguir sintiéndose depositarios de un rol ecoldgico, advierten las ventajas que les
trae el reconocimiento al territorio: “Anteriormente a la ley éramos guardabosques,
cuidanderos de la selva, pero no teniamos derecho a la tierra” (Entrevista a Federico
Alfonso. Diciembre de 2003).

Hasta ahora, el recorrido hecho resalta lo que la Ley 70 significa en cuanto a los elementos
identitarios a los que se apela en la reivindicacion de los derechos de las comunidades
negras. ElI examen del concepto de practicas tradicionales de produccion constituye un
buen ejemplo del rol prescriptivo que ésta desempefia, y nos ayudard a comprender el
proceso en el que chilapos y negros del Bajo Atrato cimientan su propia identidad. Pues
bien, la posibilidad de acceder a titulos colectivos abrié un espacio de conflicto entre las
comunidades negras y los campesinos mestizos que desde hacia varias décadas tambiéen

habitaban los mismos territorios.

Siendo la Ley 70 una ley de comunidades negras en las que se les reconocia su derecho a
territorio dadas sus particularidades culturales y étnicas, no habia cabida para reconocer
titulacion colectiva a quienes no fueran negros. ¢Como interpretar una ley que da lugar a
una funcién social de la propiedad a quienes habitan estos territorios sin pasar por una
posicion excluyente y hasta racista sobre estos campesinos mestizos?;Cémo es que estos
chilapos, con otros acervos y practicas econdémicas y culturales, podian entrar en juego
dentro del marco de beneficios de la Ley 70? ;A qué elementos identitarios podian apelar

éstos para reivindicar su derecho a la titulacion colectiva?

Las nuevas luchas por el territorio

La Ley 70 crea los mecanismos juridicos y legales mediante los cuales las comunidades
pueden acceder a la titulacion colectiva de sus territorios ancestrales. Ademas les de el
caracter de inembargables, inalienables e imprescriptibles. En realidad el caracter

imprescriptible ya existia con antelacion a la Ley, pues desde su tradicional organizacion
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social las comunidades negras siempre han reconocido que la posesion de la tierra no se
pierde por ausencia, ni se gana por ocupacion si no se pertenece a ella (ACIA, 2002:62).

En regiones como el Bajo Atrato, la titulacion colectiva supuso el conflicto entre los
chilapos que reivindicaban su derecho a territorio y algunos miembros de comunidades
negras que sostenian una estricta posicion en su contra, argumentando que estos chilapos
carecian de los marcadores étnicos e identitarios que definian a las poblaciones riberefias

como comunidad negra:

Cuando estabamos en lo de la Ley 70 la misma autoridad decia: “Estos chilapos
qué vienen a joder acd”. Nos tocaba explicarles que nosotros estabamos en mezcla
hace rato, que éramos, después de los indios y los negros, terceros ocupantes.
Abogdbamos por un reconocimiento. Hubo sitios como en Cafio Seco donde si se
formo pelea, hasta rula hubo, agarrados todos contra todos (Entrevista a Ovidio
Flores. Noviembre de 2004).

El rigido caracter descriptivo de la Ley 70 no daba pie para interpretacion que no fuera la
de la pertenencia colectiva de estos territorios a las comunidades negras, quienes bajo la
idea de etnicidad podian, contrario a los chilapos, demostrar ancestralidad, asi como
singularidad cultural en su interrelacion con la naturaleza. Los debates alrededor del
derecho o no de los chilapos llegaron a alcanzar tal gravedad que generaron disputas entre

comunidades enteras de éstos y negros:

Al principio la Ley dividia tanto que no les permitia a los chilapos conformar el
Consejo Comunitario, que porque el representante legal no era negro. Imaginese
como estaban esas comunidades de La Nueva, del Carmen, alla en Arenal, donde
todos eran mestizos... (Entrevista a Ovidio Flores. Noviembre de 2004).

“Nosotros deciamos: “Bueno si a nosotros que llevamos tanto tiempo en el Choco
nos van a sacar, entonces que también se lleven a todos lo negros que viven en las

ciudades y se los traigan para aca” (Entrevista a Don Pablo Pérez. Julio de 2003).
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No obstante el conflictivo panorama que parecia perfilarse por la reivindicacion de
derechos sobre el territorio, hubo un hito importante en la historia del Bajo Atrato que
transformé la manera en que se apel6 por el reconocimiento de la titulacion colectiva: el
desplazamiento forzado de 6 mil campesinos de las comunidades bajo atratefias a
Pavarando6 en 1997. En este nefasto afio el conflicto armado que enfrentaba a la guerrilla de
las FARC, a los grupos paramilitares de las ACCU (Autodefensas Campesinas de Cordoba
y Uraba) y a la propia fuerza puablica por el control territorial, llegd a su punto mas
degradante produciendo varias masacres y el destierro de sus territorios de las comunidades

riberenas.

La crisis humanitaria que produjo este desplazamiento masivo llevo a las propias
comunidades y a las instituciones que las acompafiaron y apoyaron (lglesia, agencias de
cooperacion, ONG’s) a buscar estrategias organizativas que les asegurasen el retorno a sus
tierras, el ejercicio de sus derechos humanos y la exigencia al estado colombiano de
cumplir con sus deberes constitucionales. En 1999 las comunidades negras y mestizas del
Bajo Atrato se constituyeron en Comunidades de Paz, figura organizativa que apelando al
Derecho Internacional Humanitario abogaba por el respeto y la no participaciéon de la
poblacion civil en el conflicto armado. Las Comunidades de Paz se definian asi mismas

como:

Un esfuerzo de poblacion desplazada por la violencia para poder volver a sus
lugares de origen, para no quedar condenados a migrar con su dolor sin rumbo; es
por tanto, un esfuerzo de individuos y familias que se han organizado para
defender su identidad y pertenencia a un &mbito social y cultural, para luchar por
sus tierras, para mantener sus dindmicas de organizacion y autonomia, en fin, para
que su proyecto de vida, hoy amenazado, pueda seguir teniendo una oportunidad

en medio de un conflicto crecientemente degradado (Comunidades de Paz, 2000).
Mas de dos afios en condicion de desplazamiento produjeron un fuerte trabajo organizativo

en el que negros y mestizos unieron esfuerzos para exigir al estado condiciones favorables

para su retorno y el cumplimiento de las politicas contempladas en la Ley 70,
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particularmente la entrega de los titulos colectivos. Si por un lado la gente negra y mestiza
reivindicaba cierta singularidad cultural respecto al otro, el conflicto armado y social los

convertia en unidad y en merecedor de la misma atencion por parte del estado:

Hay muchos mestizos que nacieron acd, por lo tanto son del Chocé. Pero existen
dos culturas: la de los mestizos y la de los negros. En el Bajo Atrato tenemos
varias etnias pero los titulos son colectivos (Entrevista a Miguel Orozco. Agosto
de 2003).

De esta manera, las anteriores practicas de saneamiento del territorio (7) y los debates
sobre si podian o0 no acceder a la titulacion los mestizos, pasaron a un segundo plano.
Negros y mestizos empiezan a identificarse como comunidad ya que empiezan una lucha
social compartida por la implementacion de politicas econémicas, sociales y culturales que

los favorezcan.

En la demanda por territorio que hacian los chilapos subyacia una exigencia por el
reconocimiento a un fenédmeno de ocupacion campesina que registraba ya varias décadas y
cuyos antecedentes sociales no podian obviarse. De algun modo los chilapos también
habian arrastrado con el lastre de la marginalizacion y exclusion al que habian sido
sometidas las comunidades negras, la historia reciente de desplazamiento forzado los
convertia también en victimas y una intransigencia de la gente negra con la que se habian
organizado supondria la reproduccién de las politicas de exclusion que tanto se
condenaban. Adicionalmente, desde un punto de vista netamente pragmatico, muchas
comunidades negras reconocian que asi como los indigenas eran sus vecinos, los chilapos
lo eran también y habian demostrado durante afios una convivencia pacifica en tanto que

compartian mucho de la vida e ideales campesinos:

Habia mucho chilapos que convivia con mujeres negras y que eran también
campesinos como nosotros. Ademas no nos digamos mentiras, cuando hubo lo del
desplazamiento esa gente fue la que mas luchd y la que mas trabajé para el retorno

(Entrevista a Jeremias Melo. Febrero de 2004).
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A mi me parece que a pesar que hubo una discusion con los negros, los hermanos
negros no tienen mala fe con nosotros. Nosotros desde que llevamos mas de 10
afios con ellos, nosotros ya ejercemos sus costumbres, las cosas de ellos. Uno se
va adaptando, aunque uno sabe que no es de aca porgue uno su descendencia no
es de acé, pero se va adaptando a la cultura negra (Entrevista a Miguel Orozco.
Agosto de 2003).

Aun cuando la Ley 70 podia ser muy rigida frente a la caracterizacion de quienes merecian
la titulacion colectiva de los territorios, la historia social de la region permitia otro tipo de

interpretacion de la misma:

El hecho que la Ley 70 cobijaba s6lo a los negros iba a dar paso a otro conflicto.
La Ley 70 no amparaba a los mestizos. Después los introdujeron como poseedores
de buena fe por tener ya 10 afios en la zona. Asi se les dio un poder y una

participacion (Entrevista a Alfonso Fernandez. Septiembre de 2003).

Poseedores de buena fe: era esta figura la que permitia la inclusién de los mestizos en los
titulos colectivos que fueron entregados en 2001 por el presidente Andrés Pastrana a las
comunidades del Bajo Atrato. Pero de poseedores de buena fe se habl6 gracias al Decreto
1745 de 1995. Este decreto reglamenta el Capitulo 11l de la Ley 70 y sefiala el
procedimiento para el reconocimiento del derecho a la propiedad colectiva, y aunque en él
no se hace mencion directa acerca de la inclusion de comunidades mestizas en dicha
titulacion, el articulo 10 sefiala que para ser miembro de la Junta de los Consejos

Comunitarios se debe:

Ser nativo del territorio de la comunidad para la cual se elige, reconocido por ésta
y registrado en el censo interno, o tener residencia permanente por un periodo no
inferior a diez (10) afios y haber asumido las practicas culturales de la misma

(Enfasis mio).
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De esta forma, una interpretacion mas laxa del decreto permitia ubicar a estos chilapos
dentro del mismo régimen de derechos reconocidos para las comunidades negras. Eso si,
siempre y cuando demostraran mas de 10 afios de habitacién en la regién (lo cual no les
resultaba complicado) y estuvieran en capacidad de observar un minimo de convivencia y
respeto en relacion con las normas contempladas en la Ley 70. Entre estas quizas sean las
medidas de prescripcion ambiental las mas evidentes pues como los mismos chilapos lo
interpretan, la titulacién colectiva les impone la necesidad de “portarse bien en el

territorio”:

La Ley 70 al principio se tomd como muy racista, porque la Ley hablaba de
comunidades negras, de territorio de ellas. Pero dice la Ley que la persona es
duefio del territorio o de su parcela, como un ocupante de buena fe desde que
cumpla 10 afios y se haya portado bien, lldmese del color que sea, el todo es que
se porte bien en el territorio (Entrevista a Federico Alfonso. Abril de 2004).

¢Qué significa para los chilapos este ““portarse bien en el territorio”? Basicamente una
cosa: mantener, al igual que las comunidades negras, una especifica relacién con el medio
ambiente, o por lo menos una regulacion en la explotacion de los recursos naturales. Y es a
esto justamente a lo que se refiere Manuel cuando dice: “Nosotros desde que llevamos mas
de 10 afios con ellos [los negros], nosotros ya ejercemos sus costumbres, las cosas de

ellos”.

Esto implicé para muchos de ellos un cambio en su cultura colonizadora, y para otros
transformar o por lo menos darle otro enfoque a sus practicas productivas. Si antes “la idea
era transformar la montafia”, los principios de la Ley 70 y la posibilidad de acceder al
derecho a territorio lleva a una paulatina transformacion de la racionalidad econémica de

los chilapos:
Pues nos ha tocado como adaptarnos a las reglas que hay para la gente negra.

Como vivimos acé hace tanto tiempo pues uno se va adaptando a eso. Pa’ poder

quedarnos aqui nos ha tocado. Viendo que tenemos una cultura diferente pues hay
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cosas que uno ya no hace, sabiendo que la Ley no lo permite. Por ejemplo, lo que
le digo de la madera: el reglamento dice que hay unos limites para el corte de la
madera, entonces uno tiene que irse como adaptando a eso (Entrevista a Eustacio
Rivera. Agosto de 2003).

Pues antes uno llegaba y compraba, iba a hacer finca y era solo monte y no valia
tanto. Comenzaba a tener valor después de que uno la trabajaba y de pronto la
meta era darle valor a esa tierra para venderla o solo valorizarla. Pero hoy la tierra
ya tiene otro tipo de valor y el interés de la gente ya no es como unos 10 afios
atras, derribaban una finca y la sembraban de potrero y la vendian y bueno vamos
pa’lante. Ahora la idea es como uno estabilizarse y puede dividirla si tiene bestias
y ganado, sembrar, formar potrero, y se puede distribuir eso, pero conforme a la
Ley 70 (Entrevista a Miguel Orozco. Agosto de 2003).

Si antes tumbar monte y hacer potrero representaba un ideal econémico para muchos
chilapos, con el advenimiento de la Ley 70 y los beneficios que de ella podian derivarse,
empieza a presentarse una transformacion en sus practicas productivas y en la logica
econdmica en que las inscriben. Hacerlo les garantiza el derecho que no tuvieron por afios y
que los motivd, precisamente, a dejar sus tierras de origen: derecho a tierras, pero a tierras
con propiedades inembargables, inalienables e imprescriptibles. Situacion que sin dudas
resulta privilegiada para unos campesinos mestizos, si pensamos que a esta clase social

histéricamente se les han negado estos derechos.

Al beneficio econdmico que reporta la titulacion se auna el hecho de que al pensarse dentro
del marco de la Ley 70, los chilapos obtienen un nuevo escenario de interlocucion frente al
estado. Asi por ejemplo, a diferencia de lo que ha venido sucediendo en algunas regiones
de la Amazonia donde los colonos y campesinos mestizos han sido excluidos de las
politicas del multiculturalismo que han beneficiado a las comunidades indigenas, en el Bajo
Atrato los chilapos han sido incorporados al mismo conjunto de valores y préacticas del que
se desprenden los derechos territoriales de las comunidades negras. Sin embargo esta

asimilacion los ha obligado a adoptar en muchos aspectos el caracter prescriptivo y
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normativo de la Ley: prescriptivo porque define un “deber ser” ligado, en este caso, a la
relacion y aprovechamiento de los recursos y el ambiente; normativo por las consecuencias
que se pueden desprender de no llevar a cabo ese “deber ser”. De alli la apropiacion y la
nueva dimension que adquiere el concepto de practicas tradicionales de produccién como

una necesidad de transformar la racionalidad econdmica.

Pues bien, el marco de beneficios de la titulacion colectiva configur6 para los chilapos otro
tipo de relacion con la tierra en la que ésta deja de representarse como objeto susceptible de
hacerse mercancia para empezar a ser identificada como territorio, en el sentido
antropoldgico del término. Es decir, de una perspectiva que asume la tierra como factor de
produccion, se pasa a una concepcion mas integral en la que se le considera un espacio de
vida para la dinamica social y, como tal, empieza a esgrimirse como elemento
estrechamente vinculado a su historia e identidad. Esta nueva idea de territorio, de la que
empiezan a participar chilapos y negros inaugura también una idea de comunidad de

sentido entre ambos grupos. Veamos.

En octubre de 2003 tuvo lugar una asamblea general de consejos comunitarios del Bajo
Atrato, en la que participaron representantes de méas de 54 comunidades, entre negros y
mestizos. Alli se reconocio la importancia de construir unidad en la basqueda de aliados y
estrategias para buscar soluciones a los criticos problemas de la region. Fue asi como surgio
ASCOBA (Asociacion de Consejos Comunitarios y Organizaciones del Bajo Atrato), que

se ha propuesto como objetivo la defensa de la vida en el territorio,

Buscando para todas las comunidades y sus habitantes una mejor calidad de vida
integral, teniendo en cuenta la construccion e implementacién de planes de
etnodesarrollo que respondan a las necesidades econdmicas, sociales, culturales y
politicas de la poblacion, para obtener una mejor armonia con la naturaleza,
basados en los valores cristianos y de justicia social Entrevista a Federico
Alfonso. Julio de 2003 (ASCOBA. Memorias de la Primera Asamblea General,
2003).

23



Por eso aunque los diferencie el color de piel, la musica, la dieta, el habla o ciertas
creencias religiosas, negros y mestizos constituyen una coman unidad de sentido en el Bajo
Atrato porque los identifican la busqueda de alternativas para lograr unas mejores
condiciones de vida, la lucha por sus derechos sobre el territorio y su arraigado sentido de
pertenencia, lo cual les da fuerza politica y cohesion social para enfrentar las amenazas de

los intereses capitalistas y armados que se ciernen sobre sus territorios.

Esta idea de comunidad politica haya su origen en la posibilidad de crear un destino comun
sobre la base de un territorio, de unos intereses compartidos por negros y chilapos sobre él
y sobre la lucha por la reivindicacion de sus derechos economicos, sociales y culturales.
Con la construccion de esta comunidad de destino y la puesta en marcha de su proceso
organizativo, negros y chilapos cimientan un nuevo tipo de comunidad que no
necesariamente es vivida bajo los vinculos basados en la cultura compartida, pero en la que,
como reconoce Weber al estudiar las comunidades politicas: “El destino politico comun, es
decir, las luchas politicas comunes a vida y muerte son con frecuencia mas soélidas que los

vinculos basados en la comunidad de cultura, de lengua o de origen™. (Weber,1964: 662).

Ser negro es una cualidad que debe ser ejercida

La Ley 70 propicia un escenario de subordinacion econdmica y organizativa para los
chilapos. Econdmica en cuanto gque se les impone una nueva serie de premisas para asumir
la relacién con la naturaleza y sus recursos. Organizativa porque también traza el conjunto
de procedimientos de regulacion y exigibilidad a través de los Consejos Comunitarios. Pero
aun cuando pueda interpretarse cierto grado de instrumentalizacion de los chilapos para
acceder al beneficio de la titulacion colectiva, ello no resta poder a su reivindicacion ya que
han empezado a estructurar un discurso identitario con gran potencia social y cultural:
“Los derechos sobre el territorio no los da el color de piel sino la forma de pensar”
(Entrevista a Federico Alfonso. Julio de 2003).

Con esta afirmacién uno de los lideres mestizos de la cuenca del rio Curbaradé sustenta la

manera en que la gente chilapa asume la Ley 70 en términos culturales. Para ellos, y es un

concepto socialmente aceptado en el Bajo Atrato también por las comunidades negras, los
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derechos que se reconocen en la Ley no podian ser reivindicados exclusivamente por
quienes pretendieran esgrimir una identidad como supuesto inherente a un fenotipo

determinado, en este caso, el ser negro:

La Ley 70 no solo cobija el color sino también el pensamiento. Si hay personas
que tienen una forma de darle ordenamiento al territorio, pues los cobija la Ley,
porque igual sabemos que hay gente negra que no se somete a ese ordenamiento
(Entrevista a Federico Alfonso. Julio de 2003).

Tener un pensamiento y una forma de asumir su relacion con el territorio: dos elementos
con los que los chilapos reivindican sus derechos a la propiedad colectiva y que van
muchisimo mas alla de los principios esencialistas de los que parte la Ley 70. Al respecto,
en una de las reuniones adelantadas durante la formulacion del Plan de Etnodesarrollo
discutiamos la problematica alrededor de la siembra de palma aceitera en territorios de las
comunidades negras. Para las organizaciones étnico territoriales del Chocé la siembra de
palma aceitera constituye un proyecto econémico que va en detrimento de las comunidades
y que atenta contra su soberania territorial. Algunas de las razones que se esgrimen es que
este proyecto no se ha venido realizando de manera concertada con las comunidades, que a
través del desplazamiento forzado grupos paramilitares han venido agenciando estos
intereses empresariales y que el modelo de desarrollo que proponen los palmicultores
somete a una relacion de absoluta dependencia econémica convirtiendo a la gente en
jornaleros de su propio territorio. Sin embargo en el Bajo Atrato este megaproyecto ha
venido avanzando a pasos de animal grande en cuencas como Curbarad6 y La Larga, en
esta Gltima con la participacion del lider negro que es representante legal de la cuenca. Pues
bien, en dicha reunion una de las lideres comunitarias lanzaba la siguiente pregunta: “¢Los
negros son sélo los de piel negra o depende de la cultura para ser negro?”” (Rosa). A partir
de este interrogante se gener0 un debate alrededor del papel que jugaba el representante
legal de La Larga y cdmo atentaba contra los intereses de las comunidades negras, mestizas
y de sus organizaciones étnico territoriales, llegando a plantearse incluso que eran mas

negros algunos de los lideres mestizos porque llevaban varios afios de trabajo
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comprometido con la organizacion de Consejos Comunitarios en pro de la defensa del

territorio y de la autonomia de las comunidades.

Es asi como se recoge uno de los principios fundamentales bajo los que negros y chilapos
han construido su sentido comin de identidad, esto es, el reconocimiento de que ser negro
no es algo que esta dado por el color de piel o por una ancestralidad ligada al territorio, sino
que ser negro es ante todo una cualidad que se practica, un ejercicio politico y econémico
permanente, mediante el que se le asigna un sentido de apropiacion y pertenencia al
territorio. Es decir que ni ain la aparentemente homogénea pertenencia étnica descrita en la
Ley 70 para las comunidades riberefias del Pacifico, es condicidn necesaria de su existencia
como comunidad pues, repitiendo las palabras de Fernando, “sabemos que hay gente negra
gue no se somete a ese ordenamiento”. Y ello es asi puesto que lo étnico “conduce a una
“comunidad” solo cuando es sentida subjetivamente como una nota caracteristica comun; y
esto ocurre cuando la vecindad o vinculacién local de individuos de distinta raza va unida a
una actuacion comudn cualquiera, generalmente politica” (Weber, 1964: 315) (8). Y como
ya vimos, es la lucha politica y organizada de los pueblos negros y mestizos del Bajo Atrato

lo que ha fundado su sentido de comunidad.

De esta manera pues, para las comunidades del Bajo Atrato ser negro es algo que necesita
ser ratificado en la practica, algo que no s6lo se declara sino que ante todo se ejerce. ES
justamente ese ejercicio el que sustenta tanto el discurso como el caracter identitario de un

grupo social:

Como hubo problemas con los mestizos, porque como la ley cobija a los negros, a
uno le toca adaptarse a otras formas de produccién, porque pa” uno establecerse
en el territorio la Ley se lo exige. Entonces como hay unos [chilapos] que tenemos
10 6 20 arios de estar aca, y hay unos que por ejemplo son nacidos en el Chocé y
no son negros, por ende tienen que acogerse a la etnia negra. Yo, en el caso mio,
cobijandome a una Ley que acoge a los mestizos y a los negros, pues yo ya no
hablo como decir: “yo soy de Coérdoba”. No, yo ya soy negro por que Vivo y
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comparto las costumbres de acéd (Entrevista a Alfonso Fernandez. Septiembre de
2003).

En este ejercicio de identidad, los chilapos han venido transformando sus antiguas practicas
productivas y se han apropiado de similares valores con que las comunidades negras

regulan su relacién con la naturaleza:

Pues la Ley 70 no admite eso de tumbar montafia y valorizar la tierra para
venderla. En Gltimas nosotros si estamos de acuerdo con eso, porque Si nosotros
terminamos con la montafia, ¢qué vendra para el futuro de los que vienen detras
de nosotros? Entonces para nosotros ha sido una cosa buena (Entrevista a Miguel
Orozco. Agosto de 2003).

Es asi como se ha venido presentando una transformacion en el conjunto de practicas
productivas de los chilapos, las cuales no se dejan de lado pero se inscriben en una nueva

racionalidad:

Los mestizos nunca vamos a olvidar que nos gusta tener la leche y una o dos reses
para ordefiar. ESo se puede tener, pero una cosa es la ganaderia extensiva que de
pronto se manejaba antes y otra es la que hemos tenido para el gasto (Entrevista a
Ovidio Flores. Noviembre de 2004).

Aln cuando llegue a ser latente cierto grado de subordinacién organizativa o de
instrumentalizacion de los chilapos al modelo étnico y cultural propuesto por la Ley 70,
ésta y el trabajo organizativo de los Consejos Comunitarios y su asociacion les ha
potenciado un ejercicio reflexivo que reposiciona su identidad y que construye, incluso, una

nueva enunciacion sobre la cultura del Bajo Atrato:

En términos generales nos unen [a los negros y chilapos] los pensamientos de

asumir la Ley. Pero en cuanto a la cultura, los mestizos no vamos a dejar el

27



vallenato o el merengue. La cultura inicial se incrementa con las demas, pero no

se pierde (Entrevista a Federico Alfonso. Diciembre de 2003).

Por ello la asimilacion cultural de los chilapos es solo relativa, pues su singularidad
continda siendo reivindicada en algunos aspectos econdmicos (“los chilapos no vamos a
olvidar de que nos gusta tener nuestro ganado para sacar la leche diaria”), elementos
como la musica (“la musica de viento es de Cordoba, lo mismo el vallenato y aunque hoy
dia lo escuche todo el mundo, eso es mas nuestro que de los negros” ), la dieta (“los
chilapos comemos arroz de tarde y arroz de noche, los negros no”) o el vestir. Asi pues,
mas que una homologacién de los rasgos identitarios de ambos grupos existe un tipo de
valor agregado en la cultura del Bajo Atrato, ya que como sefiala la formula arriba

enunciada, “la cultura inicial se incrementa con las demés, pero no se pierde”.

De ahi la necesidad de ampliar nuestra mirada sobre lo que ha significado la Ley 70 y la
titulacion colectiva en los territorios que de ella se beneficiaron, para empezar a
comprender el asunto de la identidad no como una cultura compartida o una estructura
comun a todos los sujetos, sino como la de un proceso dinamico y abierto que estd en
permanente construccién, no como algo que se tiene o se pierde, sino como algo que los
pobladores del Bajo Atrato saben se incrementa y crece en consideracion al trabajo

organizativo y la lucha politica.

El juego de las identidades (a manera de conclusion)

Resulta evidente la manera en que la Ley 70 ha transformado la racionalidad econémica de
los chilapos, asi como el sentido de territorialidad que ahora ejercen. Antes era el deseo de
valorizar y vender la tierra el que se privilegiaba en la relacion con la naturaleza, pero con
la titulacion colectiva empieza a presentarse un nuevo tipo de valoracion ya no con énfasis
en la acumulacion o el lucro comercial, sino en una relacion sostenible con la naturaleza
como medio para mejorar la calidad de vida social y ambiental. Desde una perspectiva
economica, los chilapos prefieren asimilarse al modelo prescriptivo de la Ley 70. Asi es
como lo que ahora se denomina practicas tradicionales de produccién, estigma de pereza o

desinteres tan ampliamente divulgado por el colonialismo cultural del interior, adquiere una
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revaloracion que lo vuelve punto nodal en lo que se refiere a la identidad cultural negra 'y a
su relacion con la naturaleza. Como tal, una revaloracion de la que los chilapos participan

también.

Pero como ya se ha sefialado, la subordinacion econdmica no ha devenido en una
asimilacion cultural y los chilapos han estado develando nuevas formas de ser negro, ya no
ligadas a conceptualizaciones esencialistas sino a la identidad como una forma de

identificar nuevas colectividades, como algo que debe ejercerse:

Yo, siendo antioquefio, me siento es chilapo y negro. Yo naci en San Pedro de
Uraba, mis papas son chilapos cordobeses y yo tengo 22 afios de estar aca en el
Choco; los hijos mios han nacido aqui en el Choc6 y yo aunque no sea negro me
siento también siendo negro, ya soy chocoano (Entrevista a Jeremias Melo.
Febrero de 2004).

Si yo acepto los reglamentos y costumbres de una comunidad pues soy negro, me
porto como negro, asi no sea negro (Entrevista a Federico Alfonso. Mayo de
2004).

Si en las narrativas sobre su identidad los chilapos empiezan a definirse como negros, estan
yendo un paso mas alla de la caracterizacion esencialista contenida en la Ley 70, pues en su
perspectiva lo que subyace en el cardcter de ser negro no es una identificacion fisica ni
necesariamente una serie de costumbres compartidas, sino, ante todo, una particularidad en
el pensar, en la relacion con la naturaleza y en la manera de asumirse como sujetos
politicos. ¢Donde se producen, pues, las diferencias entre negros y chilapos? ;Cémo se
articulan estas diferencias? Si la Ley 70 privilegio el discurso étnico como categoria
aglutinante en las identidades de esta region, este elemento se quedé corto y las identidades
en el Bajo Atrato se desbordan configurandose como una identidad politica que, si bien
dialoga con la particularidad que representa cada etnia, se integra bajo la posibilidad de un

mismo devenir, de suefios compartidos y futuros comunes.

29



Aln es largo el trayecto para examinar la forma en que la Ley 70 ha sido vivida en las
distintas regiones que fueron cobijadas por ella. Al menos en el Bajo Atrato la titulacion fue
un proceso bastante particular en el que los chilapos participaron como consecuencia de la
historia de la colonizacién y del conflicto armado de la region. Habria que examinar la
forma en que se desarrollé la titulacion y como se asume hoy la Ley 70 en otras regiones
del Pacifico donde la presencia mestiza sea también significativa. Pero al menos para la
gente del Bajo Atrato, ya sean negros o chilapos, el caracter de su identidad radica en la
forma de pensar, en como se asumen las relaciones comunitarias y el comportamiento
frente al territorio. La reciente historia de la region y el proceso organizativo en el que las
comunidades estan trabajando, convierte a negros y chilapos en una comunidad de destino,
que apela a un particular discurso de identidad como mecanismo para llevar a cabo una

lucha politica y transformar una situacion de exclusion y desventaja social.

A menudo la identidad habla més del pasado que, se cree, funda comunidad, pero chilapos
y negros del Bajo Atrato estan mostrandonos una construccion identitaria cimentada en un
destino social, en sus anhelos por construir alternativas de desarrollo y paz para sus
comunidades. Es, en otras palabras, una identidad que no apela al pasado sino a la
probabilidad de construir un futuro comudn en el que unos y otros suman esfuerzos como

herramienta politica en la reivindicacion de sus derechos.

Notas

(1) El concepto de Accion Afirmativa (affirmative action) tuvo su origen en Estados
Unidos en los afios 60. Fue una respuesta a la lucha por los derechos civiles de negros y
mujeres, y contemplaba ante todo una serie de medidas laborales para combatir la
discriminacion sexual y racial. En un sentido amplio, las acciones afirmativas describen una
serie de programas a través de las cuales el Estado busca mejorar las condiciones de
determinados grupos que son discriminados. Aunque usado inicialmente en el campo
laboral como una politica para favorecer a la poblacion negra, hoy dia el concepto se ha
extendido a otros ambitos y otras poblaciones, llegando a definirse en un marco juridico
amplio como “una norma legal, una decision judicial, una politica pablica o una directriz

oficial cuya puesta en préactica busca lograr la igualdad de oportunidades para las mujeres,
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los pueblos indigenas o afrodescendientes u otras poblaciones socialmente discriminadas en
relacion con las socialmente favorecidas” (Molina y Rodriguez, sin fecha).

(2) Por deseos de los entrevistados, todos los nombres han sido cambiados. Todas las
entrevistas fueron realizadas por el autor.

(3) Son varios los autores que han llamado la atencion acerca de la correlacion social,
econdémica y cultural que existe con los rios y los cafios que habitan las comunidades
negras: “El rio como arteria principal de comunicacién se ha constituido a lo largo de los
afos en el espacio social per se, alrededor del cual se desarrollan todas las interacciones
sociales, econdmicas y culturales. Asi que las identidades de gente negra en el Pacifico
estdn intimamente ligadas a las experiencias concretas con lo “acuatico”, con una
convivencia constante e intima del “espacio acuatico”. (Oslender, 2001:129).

(4) Ello sin desconocer el papel jugado por diferentes organizaciones sociales negras en la
emergencia del discurso étnico y la posterior aprobacion de la Ley 70. La conformacion de
un movimiento campesino negro en el Choco estuvo ligado a las luchas por el acceso al
control de los recursos naturales, dentro de las cuales la ACIA (Asociacion Campesina
Integral del Atrato) ha venido desempefiando un papel importante desde la década de 1980.
Su preeminencia regional e incluso nacional, asi como su experiencia organizativa y la
incidencia que tuvo en la redaccion del AT55 y la Ley 70 fueron determinantes para que
hayan sido las comunidades rurales del Pacifico las principales beneficiarias del acto de
discriminacion positiva de la Constitucion de 1991. Para una mejor ilustracion de la historia
de la luchas sociales negras ver Villa, (2001) y Pardo y Alvarez, (2001).

(5) Prueba de ello lo constituye el hecho de que hasta la fecha tan s6lo hayan sido
reglamentados los articulos referidos a la titulacion colectiva y a los Consejos Comunitarios
como organizaciones étnico-territoriales, sin que hasta ahora se promulguen decretos para
la reglamentacion en temas tan importantes como la proteccion de los derechos e identidad
cultural o la planeacion y fomento del desarrollo econémico y social.

(6) Quiza sea en este aspecto donde mejor puede apreciarse el caracter prescriptivo de la
Ley 70. A proposito refiere Pierre Bourdieu: “La institucién de una identidad es la
imposicion de una esencia social. Instituir, asignar una esencia, una competencia, es
imponer un derecho de ser que es un deber ser (o de ser). Es notificar a alguien lo que es 'y

notificarle que tiene que comportarse en consecuencia” (Bourdieu, 1992:117).
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(7) Con saneamiento del territorio los indigenas y negros del Choc6 se refieren a la
expulsion de aquellas personas foraneas, 0 que no pertenecen a su etnia, que invaden sus
tierras o intentan beneficiarse comercialmente de ellas sin su consentimiento.

(8) Al examinar el concepto de raza en su capitulo sobre las comunidades étnicas, Max
Weber agrega méas adelante: “EIl grupo étnico no es en si mismo una comunidad sino tan
solo un “momento” que facilita el proceso de comunizacién. Actda, fomentandose, en los
mas diferentes tipos de comunizacion, sobre todo en la politica, segin nos muestra la
experiencia. Por otra parte, la comunidad politica puede despertar la creencia en el origen
racial, ain en sus miembros mas heterogéneos, y deja, al desaparecer, decantada esa
creencia, si no se oponen fuertes diferencias de costumbre, de habito o, sobre todo, de
lenguaje.” (Weber, 1964: 318-319).
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