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desperdicio de la vida humana y el desgaste de la salud de la
mujer, y es necesario hacer algo al respecto.

Partricia Tovar
Investigadora del Instituto Colombiano
de Antropologia e Historia
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LA BUSQUEDA DE ESQUEMAS DE INTEGRACION DE COMUNIDADES MARGINADAS
bajo el supuesto de la consolidacién de la identidad nacional -en
este caso de la nacionalidad colombiana- puede, bajo la perspec-
tiva africana, llevar a consideraciones diversas y divergentes.

La obra de Jaime Arocha, Ombligados de Ananse. Hilos an-
cestrales y modernos del pacifico colombiano, se sumerge en el
mundo desconocido de las cosmovisiones, redes sociales y re-
ciprocidad, coyunturas y actuaciones que responden a un con-
texto histérico, econémico, cultural y ambiental determinado.

Ananse, nombre de evocaciones misteriosas, permite la de-
codificacién de procesos entranables de una comunidad des-
cuidada e ignorada. Reafirmando la perspectiva de las huellas
de la africania, una investigacién etnografrica exhaustiva de los
espacios fisicos y de los héabitos y una revisién sistemaética y
analitica de las fuentes, permiten iniciar el recorrido a partir de
los pueblos fanti-ashanti del golfo de Benin, para entender los
procesos de la oralidad, del cimarronismo, de la solidaridad aso-
ciativa, de la relacién hombre-naturaleza, de las estrategias de
subsistencia, la religiosidad, el mundo curativo, mégico y ritual,
asi como de la conexién con los muertos de las comunidades
negras del pacifico colombiano.

La fluidez y agilidad narrativa de Jaime Arocha nos desprenden
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de la posicién de observadores de las 16gicas representadas para
hacernos participes de ellas. Su trabajo busca cuestionar los
contenidos de nuestros imaginarios colectivos y recrear un con-
texto comprensible de los procesos marginales de la construc-
cién global colombiana, para ampliar nuestro entendimiento,
explicar y justificar otras formas de lucha por la libertad y reve-
lar capacidades de adaptacién y administracién generadas por
poblaciones que han sido excluidas de la historia. Esta nueva
perspectiva tiene como propésito no sélo potencializar la me-
moria de las comunidades involucradas sino contribuir a la re-
construccién de una identidad que se ha resquebrajado por la
intolerancia y la violencia.

No obstante, categorizaciones ambiguas cuestionan las mo-
dalidades y los esquemas propuestos para el reconocimiento de
tales comunidades: iméagenes del negro construidas desde luga-
res comunes: el negro rural; el buen salvaje pacifico, asi como
su referencia con una cultura discreta y autocontenida, o la re-
misién simple a una africanidad abstracta y generalizante, que
responde mas a los imaginarios de los académicos y a su afan
intelectual, que se limita a problematizar posiciones analiticas.
Surgen entonces las siguientes preguntes:

{En qué medida la invisibilidad del negro colombiano co-
rresponde a una voluntad premeditada de exclusién y no parti-
cipacién en el proceso de construccién nacional?

{Qué tan cierta es la capacidad de dominar y adecuarse al
entorno cuando ciertos instrumentos de innovacién no han sido
creados para lograr la supervivencia de dichas comunidades?

{Acaso otorgar territorios para titulacién colectiva no agudiza
la segregacién y discriminacién, al sugerir de manera implicita la
incapacidad de generar propiedad privada y, por ende, llevar mas
alla la nocién de menor de edad de la comunidad negra?

{Resulta suficiente la conciencia de haber contribuido con san-
gre y dolor a la construccién de la nacién colombiana para reclamar
derechos creados en lugar de remitirse a los deberes constituciona-
les que reconocen la multiculturalidad y la pluri etnicidad?

Me pregunto también si la denominacién de seres sentipen-
santes no es un reduccionismo. Como africana que participa de
los movimientos de transformacién social me es dificil sentipen-
sar cuando los requerimientos del mundo moderno se establecen
alrededor de una ineludible racionalidad que se consolida como
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via Ginica hacia los retos de nuestros tiempos. El sentipensamiento
surge de reflexiones frente a la crisis de la modernidad y de
manera clara lleva a la necesidad imperativa del retorno del
sentir individual. Sin embarge, caracterizar pueblos enteros a
partir de sus sentires puede ser peligroso, por dos razones basi-
cas. Primero, les mantiene por fuera de las esferas de poder,
pues la base de su racionalidad es lo intuitivo y lo afectivo.
Segundo, les imposibilita, dada la incapacidad de instrumenta-
lizar sus necesidades, el acceso a los bienes materiales.

La memoria que intenta recrear a través de los vinculos con
Africa es valiosa. Sin embargo, surgen dos reflexiones: icémo
adecuar una memoria a una nocién tan general como Africa,
con sus desarrollos miltiples y procesos con un desfase tempo-
ral de quinientos afios? Segundo, éno es igualmente discrimina-
torio reconectar unas comunidades que han hecho suyos los
nuevos territorios conquistados por su fuerza de voluntad y ca-
pacidad de bricolage?

La construccién de una imagen del negro victima de las cir-
cunstancias podria cuestionar las orientaciones, pertinencias y
aportes de una ciencia cuyo propésito es, entre otros, analizar
el hombre y su entorno sin pretender crear asimetrias discursi-
vas que confunden por analogia la relacién sujeto-objeto de es-
tudio con la de victimario-victima.

El libro Ombligados de Ananse deja las puertas abiertas hacia
nuevos interrogantes e investigaciones que permitiran, con seguri-
dad, amplias y profundas reflexiones sobre la realidad de una dis-
criminacién cultural. Pues en esto creo sinceramente que el objetivo
de los estudiosos de los pueblos negros es participar en el juego de
la integracién con diferencias y no el de la segregacién letal.

Ombligados de Ananse es, sin lugar a dudas, una reflexién
sobre la memoria colectiva colombiana, la basqueda de su reco-
nocimiento como nacién diversa, pluriétnica y cultural. Debe
pues interpretarse como la necesidad de despertar la concien-
cia colombiana y su diversidad cultural.
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