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GLOSARIO

AFRO: este prefijo hace referencia a la herencia cultural africana que pervive en la
memoria colectiva a través de los distintos saberes y practicas, la tradicion oral, la
memoria corporal que incluye gestos, la danza, las palabras, el arte, la musica, los
cantos y la relacion con la naturaleza. Ese pasado ancestral es el elemento clave en

la identidad cultural de hoy.

AFROCOLOMBIANO: el término Afrocolombiano se utiliza para denominar a las
personas que habitan en Colombia, descendientes de aquellos que fueron traidos de
Africa en condicion de esclavizados por los colonizadores espafioles. Ganaron la
libertad en 1851 tras la abolicion de la esclavitud en Colombia. Desde su llegada han

contribuido enormemente a la cultura del pais.

ASIENTOS: licencias especiales concedidas por la corona de Espafa; garantizaban al
poseedor dominio o monopolio sobre cierta materia. Generalmente los asientos se
aplicaban a productos u objetos de comercio como el tabaco, los naipes o las bebidas.
A principios del siglo XVI se concedid el primer asiento para la introduccion de

esclavos africanos en la América espanola.

AUTOETNONIMO: constante antropolégica segun la cual los pueblos del mundo se
autodefinen como "los humanos”, "los hombres”; eventualmente y de manera
secundaria toman el nombre de algun tétem o tabu; de esta manera, los k'ongos, "los

del pais de la pantera”, saben que primero son bantues o sea "el humano”.
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BOZALES: africanos deportados que llegaban a América directamente de los
puertos de embarque africanos. No tenian dominio de la lengua espafiola y no

conocian aun los dogmas de la fe catolica.

CIMARRONAJE: reaccion de los negros esclavos que se caracterizaba por el
abandono de su lugar de cautiverio por los malos tratos de sus amos y principalmente
por la privacion de su libertad; huian hacia los montes donde creaban asentamientos

comunmente llamados palenques.

CONSEJO COMUNITARIO: entidad étnica con personeria juridica conformada por una
comunidad negra para administrar el territorio que el Estado les reconoce como
propiedad colectiva por medio de un titulo. Asi mismo, debe velar por la conservacion
y proteccion de los derechos de la propiedad colectiva, la preservacion de la identidad
cultural, el aprovechamiento y la conservacién de los recursos naturales; escoger al

representante legal de la respectiva comunidad en cuanto persona juridica.

DECIMONONICO: perteneciente al siglo XIX, o algo que se denomina muy antiguo o

pasado de moda.

DISCRIMINACION POSITIVA: mecanismo que busca fomentar la diferenciacion de una
sociedad o grupo de personas de manera que se hagan notar teniendo en cuenta que

poseen distintas maneras de actuar, comportarse, hablar.

ENFOQUE DIFERENCIAL: direcciéon que facilita la planeacion, atencion y apropiacion
orientada a diferentes sujetos y colectivos, a partir de sus caracteristicas y necesidades

propias.

ESCLAVOS DE CONTRABANDO: comercio "ilicito” de africanos que tenia lugar en

otros puertos.
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ENTRECHIPE: Es un tipo de sera que producen las abejas en sus colmenas, esta sera
€S cComo una goma pegajosa y produce un olor aromatico agradable, esta expresion la
utilizan las gentes campesinas negras, dela region que comprende las riveras del rio
ariguani zona sur de Valledupar localidad de los venados y guaymaral en el

departamento del cesar.

HUELLAS DE AFRICANIA: vestigios que comportan elementos que de alguna manera
se relacionan con el Africa y que dejaron inmersos en la poblacién los antiguos

hombres y mujeres que llegaron en condicion de esclavizados.

IDENTIDAD ETNICA: construccién cultural que realizan las sociedades para expresar
su alteridad frente a otras, la cual se estructura con base en las representaciones
colectivas sobre "un nosotros” y un "los otros”. Como narracion identitaria no puede
ser comprendida por fuera de las relaciones histéricas y de poder en las que se

construyen.

JUNTAS DE MANUMISION: entes creados con el encargo de pagar al contado por

cada esclavizado adulto que debiera ser redimido.

LETANIAS: cantos responsoriales para narrar los versos del coplerio local.

MIMESIS: a partir de Aristételes, se denomina a la imitacion de la naturaleza como fin
esencial del arte. Es un vocablo latino {mimesis) que deriva del griego (mimHUig,

mimesis) y se traduce como "imitacion”.

NEGROS BOZALES: nombre con el que se designaba a los negros recientemente
traidos de Africa, los cuales no comprendian nada, en referencia al idioma,

costumbres y érdenes que se les daba.
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NEGROS LADINOS: negros que luego de vivir entre los peninsulares aprendieron a

hablar espafiol.

PIEZAS DE INDIAS: unidad de mercancia; nombre dado a los africanos en el

mercado.

VILLA DE MOMPOS: municipio de Colombia ubicado en la depresién Momposina que

ocupa parte de los departamentos de Magdalena, Bolivar, Sucre y Cérdoba.

ZOTEAS: cultivos caseros de plantas medicinales y alifios en tarros y materas, que se

acostumbran en las casas de la gente chocoana.
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RESUMEN

Esta investigacion Es un intento de dar con las narrativas obliteradas, menospreciadas
por los metarelatos de la historia oficial, por este motivo, el trabajo de investigacion no
utilizo las narrativas de las Comunidades Negras del Caribe Seco Colombiano
(Guaymaral, La Loma, Tabaco y los Hatticos en la Guajira) como solo materia prima,
sino como una elaboracion que permite la Construccién de posturas vitales, teniendo en
cuenta los planteamientos de Aimé Cesaire y Frantz Fanoén, que reafirman las voces
de los pueblos que histéricamente han sido objeto del proyecto colonial.

Se partié de la necesidad de significar las, narrativas que dan cuenta de los procesos
de la memoria, apoyado en un andamiaje conceptual que parte de los planteamientos
de autores como Jacques LeGoff, Thomas Gémez, Joel Candau, Maurice Halbwaachs
quienes muestran, continuidades, discontinuidades o transformaciones, Todo esto con
el fin de animar la construccion de propuestas educativas.

Para la construccion metodolégica de la investigacion se acudié al lenguaje cotidiano,
donde las comunidades negras del Caribe Seco Colombiano utilizan una categoria
construida socialmente, como la de entrechipe, la ld6gica interior que afirma una
aplicaciéon de esta como una instancia organizativa de la vida y las experiencias
derivadas de su funcionamiento en el mundo social.

Finalmente el trabajo se encuentra estructurado en 6 partes que son: Fijando la mirada
en el contexto, Localizacion de lo negro y lo afro, Narrando la experiencia de
investigacion, Narrando el actuar, Contexto conceptual y Conclusiones.
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ABSTRACT

This investigation was conducted as an attempt to evade the obliterated and minimized
narratives, which have been recounted by the metanarrative of the official history. For
this reason, the investigation work didn’t use the narratives of the Black Communities of
the Colombian Dry-Caribbean (Guaymaral, La Loma, Tabaco and Hatticos of Guaijira
Communities) as single fact, but it was worked as an point of view that allows the
Construction of vital aspects, keeping in mind the theories of Aimé Cesaire and Frantz
Fandn that reaffirm the voices of the towns that historically have been the object of the
colonial project.

The starting point of the investigation was the need to make sense of the narratives that
show the memory's processes, supported in conceptual scaffolding based on the
approaches of authors like Jacques LeGoff, Thomas Gomez, Joel Candau, Maurice
Halbwaachs whom show, continuities, discontinuities and transformations of those
memory's processes. One of the purposes of the investigation was to encourage the
construction of educational proposals.

The everyday language was used for the methodological construction of this
investigation. The black communities of the Caribbean Dry-Colombian use a socially
constructed category, such as entrechipe {community jargon) which is an interior logic
that affirms an application of their customs, as an organized instance of life and the
derived experiences of their interaction in the social world.

Finally the work is structured in six parts that are: Looking at the context, Localization of
the black topic and the topic of African-descent, Narrating the experience of research,
Narrating the acting, Conceptual context and Conclusions.



Mapa de Colombia, donde se resalta la region del Cesar y la Guaijira
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INTRODUCCION

Esta investigacion parti6 de la necesidad de significar las dinamicas culturales de las
Comunidades Negras del Caribe Seco Colombiano, que se desprenden d e la
produccion narrativa que da cuenta de los procesos de la memoria y sus
continuidades o transformaciones. Todo esto con el fin de animar la construccion de
propuestas educativas que partan de la valoracion de lo invisibilizado a lo largo de
la historia colombiana. Es un intento de dar con las narrativas obliteradas,
menospreciadas por los metarelatos de la historia oficial, desde la cual se hace la
genealogia de lo nacional. Por este motivo, el trabajo de investigacion no utilizé las
narrativas como solo materia prima, sino como una elaboracién que permite la
construccion de posturas vitales que afirman la voz de los pueblos olvidados y

condenados a estar por fuera de la historia.

Esta investigacion se realiz6 del 2006 al 2010, tiempo en el cual se pudo acceder a
una realidad que involucra multiples relaciones, interacciones, construcciones vy
apuestas que condujeron a la consideracibn de la pregunta formulada para la
realizacion de este proyecto de investigacion que parti6 de la necesidad de actuar
para comprender y comprender para actuar. En este sentido, el interrogante abordado
durante todo este tiempo fue: ¢cudles son los contenidos narrativos que acompanan la
formacion de los referentes de la memoria que dan cuenta de las Comunidades
Negras del Caribe Seco Colombiano y cémo generar un actuar que acompafe la
reflexion y construccion de un nuevo camino para postulacion de una propuesta de
educaciéon propia, que llegue a mostrar los obstaculos a los cuales se enfrentan las
comunidades de esta region del pais cuando asumen una educacion que reafirme

sus particularidades culturales?
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Ante esta problematizacion se hizo necesario asumir la narrativa mas allda de una
consideracion funcional y estructural que se queda en el solo tratamiento de la
narrativa como dato ante el cual el experto actua por medio de los métodos de
analisis. Se trat6 de asumir la narrativa como una forma de produccion de
conocimiento que incide en la afirmaciéon de la vida de los pueblos. Es de considerar
que en este trabajo no se establecid una oposicion binaria entre lo que son los relatos
y las narrativas; aqui se asumieron de forma relacional y en algunos casos se habla

de relato y narrativa sin establecer una diferencia epistemoldgica.

La investigacion se desarrolld6 a partir de un disefio flexible que posibilité la
emergencia de nuevos contenidos, asi mismo el hecho de narrar y narrarse como
parte del proceso y no como una persona neutral que evita la utilizacion de los
“deicticos” de persona como yo, tu, él, nosotros, o de lugar como aqui y ahora. En
esta investigacion, la utilizacion de los llamados deicticos ayudd a la formacién de un
tipo de escritura que se asume como parte de la representacion desde una
consideracion de la alteridad en la escritura. La investigacion no buscé generar un
tipo de distancia que condenara el “con-sentimiento”; por el contrario, se inquirid
favorecer este tipo de actuar que parte de la necesidad de avanzar “con, desde, entre

y para” los actores involucrados.

Es de aclarar que en algunos momentos en el texto se presenta a las comunidades
negras en una escritura que comienza con mayuscula, en otros casos se deja en
minuscula; esto no tiene que ver con un sentido de jerarquia que promociona 0 niega,
sino con la posibilidad de jugar con el animo del lector del texto para llevarlo a través
de la escritura a tomar en cuenta de que otro u otra, como parte de las
representaciones que comprometen la alteridad, esta ahi, no como algo natural, sino
como parte de una invencion que desafia lo humano en su consideracion de la

diversidad.

Los datos empiricos de la investigacién parten de la necesidad de elevar la pregunta
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por las comunidades negras del contexto del Caribe Seco Colombiano, donde en
algunos casos se ha llegado a invisibilizar a las comunidades, como parte de una
politica de negacion y reduccidon de los otros u otras racializadas de forma negativa.
Las narrativas que se presentan son las de los Hoscos en el centrooriente de la
Guajira, Los Asalvajaos en el corregimiento de Guaymaral, los Brunos en el
corregimiento de La Loma, y los Michirecos cuya produccion se debe a los procesos
histéricos del corregimiento de Los Haticos, sur de la Guajira. Para la realizacién del
trabajo se construyé una metodologia que parte de la toma de conciencia de los
saberes locales y las practicas de afirmacion. En este caso se traté de la metodologia
del Entrechipe, que tiene que ver con la utilizacion de la metafora del pegamento que
une las cosas problematicas; con este propédsito, la investigacion traté de unir lo
comunitario con lo académico en un sentido de rompimiento de la verticalidad que

suele acompanar este tipo de investigacion.

Para la construcciéon del apartado del narrar el actuar, se tomé en cuenta el contexto de
la zona de intracosta del Cesar y sur del departamento de la Guajira, donde
encontramos situaciones que favorecieron el desarrollo de la investigacion asi como
también barreras y dificultades que toco enfrentar, en los aspectos relacionados con el

logistico, lo econdmico y lo institucional.

La realizacion de la investigacion llevd a considerar los aspectos educativos y sus
actores, que ven con mucha expectativa la implementacion de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos, pero que la asumen como una instancia de exotizacion vy
tradicionalizacion que ve la necesidad de terminar con estas formas de
representacion deformada. En lo que tiene que ver con los nombres de las
personas que participaron en el proceso de conversacion, cabe destacar que les
fueron cambiados para proteger su intimidad, sobre todo porque aparecen algunos

menores de edad y la ley los protege.

Esta investigacion tratdé de indagar los contenidos de las narraciones que se recrean
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en las comunidades, que reflejan e inciden en la proyecciéon de los contenidos étnicos
de los afrocolombianos de las regiones del Cesar y la Guajira, estableciéndose
contextos especificos, donde la produccién y circulacion de contenidos se encuentran

localizadas.

La narracion es parte de una produccion humana que permite la configuracion de
sentido y significacion de la experiencia a través de las formas de existir, hacer y decir.
En este sentido, lo narrado remite a un algo donde el contenido de lo que se va a
transmitir se constituye en un elemento de aprehensién y sujecidon para quien lo
produjo y para quien lo transmite. Esta posibilidad deja por fuera el tiempo de la
enunciacion, entendida como la vez primera u originaria de la produccion y
transmision del contenido; esto significa que quien enuncia no es un contemporaneo
de lo enunciado, pero es un contemporaneo de la enunciacion que es evocada a
través de un actor del discurso que reactualiza, involucra o simplemente va dejando
por fuera sucesos, lugares y personajes que son admitidos o privados de cualquier
posibilidad de ser evocados mediante la fuerza de la narracién-accién en el aqui y el

ahora que no se desconecta del pasado.

En el caso de la circulacion y exposicion de las narraciones locales, se refleja
continuidad y discontinuidad de la produccién de unos contenidos, que puede ser que

para algunos sean reconocidas, como para otros no.

Lo verdaderamente significativo es la posibilidad de abordar los contenidos de las
narraciones de las comunidades negras del Cesar y la Guajira (Caribe seco); es
poder determinar el sentido con que las personas puedan asumir un encuentro con la
memoria olvidada que tanto ha sido desprestigiada por las agencias discursivas
dominantes, las cuales han llevado a que las personas involucradas -en este caso,
los mismos afrocolombianos de la regién- vean este tipo de narracion con cierta
desconfianza en tanto que para muchos hoy es desconocida y en la regién opera el

buen prestigio de la memoria que se hace del archivo y de los documentos histéricos o
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notariales.

En la actualidad, el acceder y sistematizar los contenidos de las narraciones de los
afrocesarenses y afroguajiros se convierte en una posibilidad de evaluar silencios y
contar lo que no ha sido contado; por lo tanto, esto tendria incidencia en como se
refleja este tipo de narracion en la construccion de un pensamiento social
descolonizado, que ve en los contenidos de la oralidad una fuente para el

establecimiento de los archivos de la memoria.

El texto se encuentra estructurado en 6 partes: Fijjando la mirada en el contexto,
Localizacion de lo negro y lo afro, Narrando la experiencia de investigacion, Narrando

el actuar, Contexto conceptual y Conclusiones.
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1 FIJANDO LA MIRADA EN EL CONTEXTO

En este primer apartado se encuentran los referentes que ayudan a elaborar el
contexto de la investigacion, la cual se realiz6 en la zona de intracosta o Caribe
Seco Colombiano, que se caracteriza por ser un territorio de clima seco con algunas
variaciones que tienen que ver con la influencia de las pequenas ciénagas, rios,
cafos, montafas, sabanas y valles aluviales. En estos lugares histéricamente las
Comunidades Negras han tenido sus territorios como habitat donde recrean la vida
mas alla de las Ilimitaciones que les impusieron las sociedades coloniales,
republicanas y las del Estado moderno. Fue con estas colectividades que se realizd la
contextualizacion para saber ¢quiénes son?, ;de ddénde vienen? y ;como afrontan
los procesos de afirmacioén cultural? Todo esto pasa por las narrativas fundacionales
que dan cuenta de un tiempo y espacio convertido en ese referente familiar que actua

en la proyeccion de las comunidades.

1.1 Génesis de la negacioén de lo Caribe frente a la imposicion de lo
costeno

Por mucho tiempo el Caribe fue la primera region de América cuyo control maritimo y
territorial se disputaron los europeos, con el animo de dominar el sistema de
comercializacion de personas, ron, azucar, tabaco y demas productos agricolas que
eran enviados al "viejo continente”. Esta zona del mundo se convertiria en un gran
centro de actividad econdémica y militar de donde se extraian cuantiosas ganancias
derivadas del sistema colonial. La isla de Santo Domingo fue fiel reflejo de la
generacion de las enormes riquezas a través de la dominacion y explotacion de los

esclavos indigenas, y tiempo después la de los esclavos arrancados de su continente
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madre, Africa. Tales eran las riquezas provenientes de este lugar, que James, en su

libro Los jacobinos negros, comenta:

Nunca en muchos siglos habia conocido el mundo occidental tal progreso
econoémico. Hacia 1754, dos afos antes de iniciarse la Guerra de los Sietes
Anos, habia 559 plantaciones de azucar y 3.379 de indigo. Durante la
Guerra de los Siete afios la marina francesa, expulsada por los mares por la
britanica, no pudo transportar los suministros de los que dependia la colonia
y extenso contrabando no consiguié paliar el déficit (...). Pero tras el trato
de Paris en 1763 la colonia dio un gran paso adelante. En 1767 exporto
32.700 toneladas de azicar en bruto y 23.200 toneladas de azucar refinada,

454 toneladas de indigo, 900 toneladas de algodén y grandes cantidades
de cuero, melaza, coco, ron’.

El Caribe mas que una denominacion es una invencion que se origind en la
articulacion de la administracion colonial de los espafnoles, franceses, ingleses y
holandeses, aunque estos Ultimos prefirieron llamar Antillas a sus posesiones
territoriales en este lado del mundo. Esta zona fue el centro de grandes disputas que
llevarian al control jurisdiccional, militar y econdmico de la region; en este sentido,
el trazado de un territorio dominado por los principales imperios coloniales implicé la
configuracion de un paisaje humano artificioso, el cual actuaria en la modificacion

antropoldgica de la zona.

La emergencia de lo Caribe en nuestro pais surge a partir de un orden establecido por
la entidad territorial de corte colonial que se implanté a partir del virreinato, el cual se
ramificaba en las gobernaciones de las provincias, en este caso las de Cartagena
y Santa Marta, que hacian parte de una demarcacién geografica costera, y pasaria
a conformar la region Caribe. Las provincias coloniales se encontraban adscritas a las

juntas de gobierno y estas a su vez eran jurisdiccion de los virreinatos.

Durante la época colonial, comprendida entre los siglos XVI-XVII, Ila
administracion espafola se impuso con una estructura jerarquica donde
el rey delegaba directamente su autoridad a un noble espafiol que contaba
con el titulo de virrey; inicialmente se establecieron dos virreinatos: Nueva
Espana con capital la ciudad de México, y Nueva Castilla, cuya capital era
Lima, en 1535 y 1543 respectivamente. En el siglo XVIIl se crearon

' JAMES, R. L. C. Los jacobinos negros. Madrid: Fondo de Cultura Econémica, 2003, p. 57.
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otros dos: el virreinato de Nueva Granada cuya capital era Santa Fe de
Bogota (1739), y Buenos Aires, con capital en La Plata (1776). Ademas
existia una institucion judicial Ilamada la Audiencia2.

Los referentes de una geografia costera que inicia con la provincia de Cartagena y
demas vendrian a ser parte de una incipiente region que comienza a configurarse
desde los tiempos de la colonia y la republica. La iniciativa de articulacion regional en
procura de una autonomia seria combatida por las élites andinocéntricas que
procuraron extirpar la denominacion identitaria derivada de lo Caribe. Segun Ernesto
Bassi Arévalo, siguiendo a Gustavo Bell Lemus (2006: 130), la rivalidad entre la costa

y el interior se explica a partir de la época colonial.

Cuando se crea el Virreinato de la Nueva Granada en 1739, al momento de
definir cual va a ser la capital del virreinato, hay toda una discusiéon que dura
aproximadamente una semana, en Madrid, de dénde debia quedar la capital
de la nueva entidad politica-administrativa. Quienes decian que debia ser
Cartagena aducian su mayor contacto, por razones de rutas interoceanicas,
con la metrépolis. Quienes decian que debia ser Santa Fe de Bogota lo
hacian porque esta se hallaba, por su distancia al mar, protegida de
cualquier ataque de los ingleses.; en fin, hubo una argumentacion que
duré por espacio de una semana hasta que finalmente se decidié que la
capital debia ser Santa Fe de Bogota®.

La decisibn de nombrar como capital del virreinato a Santa Fe de Bogota vendria a
producir un conflicto en la relacidon politica, econdmica, militar y administrativa con las
demas provincias costeras, en especial con la de Cartagena. Tantas fueron las
diferencias de las élites y comerciantes de la region con las clases dirigentes
santaferefias que durante el proceso independentista se mantuvieron, llegando al
punto que en la nueva republica las tensiones y las luchas por la autonomia se harian
visibles. La situacion fue de tanta inestabilidad que se produciria una guerra entre las

partes:

A principios de 1840, a pesar de su incapacidad de recuperarse de los dafios
2 GUARDA B., Rosa y VILLA, Wilmer. La raza vencida, una invencién para contener a los otros en
los Andes. Quito: Universidad Andina Simon Bolivar, 2010, p. 2.

3 BASSI AREVALO, Ernesto. "La importancia de ser Caribe: reflexiones en torno a un mal chiste”.
Revista Aguaita, Cartagena, No. 21, 2009, p. 19-20.
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causados por las guerras de independencia, Cartagena (que pese a su

deplorable estado continuaba siendo la ciudad mas importante del Caribe

colombiano) renovo su lucha por lograr mayor autonomia frente a Santa Fe.

Este nuevo intento autonomista se desarroll6 como un capitulo (el capitulo

Caribe) de la llamada Guerra de los Supremos -una guerra civil que enfrent6

a las élites provinciales en contra del poder central de Bogota-

caracterizado por el intento del Caribe colombiano de tratar de separarse de

Colombia para formar las Provincias Federales de la Costa Caribe. EI

intento, inicialmente exitoso, culmin6 en un estruendoso fracaso que

profundizé las crisis que las guerras de independencia habian producido en

la region4.
Las posibilidades de tener una demarcacion territorial auténoma en el Caribe
fueron asumidas siempre como una amenaza; por lo tanto se presentd la reaccion de
reprimirlas por ser un problema para los dirigentes santaferefos, quienes
constantemente alimentaron la versidbn negativa de una posible toma armada de
Cartagena por los ingleses; ya en el pasado se habian favorecido utilizando este
argumento para sacar ventajas y sostener a Santa Fe de Bogota como capital. Por los
tiempos de la colonia la economia regional se encontraba asegurada a través del
autoabastecimiento y comercializacion con los vecinos. Todo esto se dio gracias a
la ubicacion que tenia, asi como al papel que jugaba en la reproduccion colonial de
explotar y dominar a las personas. En medio de estas posibilidades surge la sancién
a través de la exclusion y la marginacién constante por parte del modelo de gobierno

centralizado.

La relacion entre las autoridades del interior con las de la costa fue tan tirante que
aun superada la época de la colonia se expresé en una fuerte lucha que llevaria a la
guerra. Todo esto se dio por la falta de una escucha a las demandas regionales, las
cuales fueron desatendidas. La respuesta frente a las aspiraciones de la autonomia
no se hizo esperar. se presentd la condena historica de esta region del pais. La
conversion de este lugar en un otro territorio antagénico se mantendria durante la
republica, en razon de las aspiraciones de la gente blanca criolla-mestiza en mantener
la supremacia sobre la costa Caribe a la que se cambiaria el nombre por costa

Atlantica. El surgimiento de esta denominacion hace parte de una invencion

4 Ibid., p. 21.
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amenazadora que es empaquetada a través de la envoltura del mal-decir5, el cual
produce y reproduce al otro como lo malo, atrasado y lo decadente. Esto se puede ver

en el siguiente fragmento:

“Caribe" se asociaba con la esclavitud, la oscuridad y el atraso, el
Gobierno opté por eliminar el componente Caribe de la nacion colombiana.
Con miras a lograr este ultimo objetivo, tal como lo muestra Gustavo Bell
(2006: 138-140), con base en su lectura de una serie de compendios
geogrédficos de mediados del siglo XIX, el término mar Caribe fue sustituido
en los mapas de Colombia con el término océano Atlantico. La costa
Caribe, desde entonces pasé a denominarse la costa Atlantica. Colombia
buscaba ser mas civilizada, mas blanca, opté por la supresién de su
identidad caribena. El atraso de la costa Caribe colombiana fue usado para
justificar la eliminacién de la identidad caribe. Al mismo tiempo, ese atraso,
derivado directamente de las guerras de la independencia, impidié a los
habitantes del Caribe colombiano desarrollar cualquier accion tendiente a
rescatar la identidad Caribe de la nacién colombiana®.

Como podemos ver, la emergencia del Caribe y sus derivaciones identitarias surgidas
en cierta época, presentes en la constituciéon de la republica, asi como en el moderno
Estado colombiano, han sido el resultado de un sinnimero de tensiones vy
confrontaciones en que los procesos de invencién saltan a la vista. Se trata de un
espinoso proceso de adecuacion que actua en contra de la vida de los pueblos y las
comunidades del Caribe colombiano, donde una serie de identidades especificas han
sido borradas o subsumidas por otras que son promocionadas y celebradas como las
representativas de una localidad, regién y nacionalidad. Esto es lo que ha pasado con
las identidades localizadas a través de las construcciones que se dan en el Caribe

Seco colombiano, no tenidas en cuenta por los modos de enunciar lo nacional, lo

regional y lo local.

5 Categoria aportada por VILLA, Wilmer. Se puede rastrear en sus trabajos que tratan sobre la
problematizacion de las alteridades negadas; esto incluye los textos publicados desde 2008 a 2012,
en especial: "Desempolvar lo ausente para ponerlo en tiempo presente” (2008) y "De los avatares
de la memoria a los silencios e indiferencias frente a los otros” (en proceso de publicacion).

6 BASSI AREVALO. Op. cit., p. 22.
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1.2 Un Caribe que no se nombra y las practicas que actian de anti- sombra

El Caribe que se nombra es el que se presenta desde elaboraciones como la musica,
las expresiones dancisticas, literarias y la comida en algunos casos. Esa
denominacion aparece como parte de una experiencia de continuidad arménica que
ha posibilitado las representaciones folcléricas, artisticas y deportivas. Estas
representaciones se convierten en una representacion que se muestra contraria a la
voluntad politica de los grupos subalternizados a lo largo de la historia colonial y
poscolonial. Estos grupos hacen parte de franjas poblacionales que han sido
abdicadas, es decir, gente privada de su posibilidad de ejercer su estado favorable de

la voluntad y el derecho que tienen como parte de un estado que se declara soberano.

En la literatura se ha establecido una representacion asociada a lo negro, lo racial y lo
étnico como dinamicas poblacionales carentes de sentido civilizador, todo esto como
parte de una visidn contraria a lo normal o lo civilizado visto como lo europeo y lo
blanco como paradigma humano a ser reproducido a través de la violencia. Esto se
puede ver en la Biografia del Caribe, escrita por German Arciniegas, al referirse a los
nativos. "Parecen tan salvajes, que los espafioles dan de ellos noticias fantasticas: de
una nacién en donde tienen cola como los perros, de otra en donde les arrastran las

orejas por el suelo™.

Esta alusion a los otros desde un referente que los condena y los hace aparecer
como seres barbaros, seres monstruosos que nacieron y crecieron en la inventiva
perversa de quienes se negaron a conocer al otro desde los otros mismos y no el
otro desde un yo absoluto. Este tipo de creacion-reproducciéon de "un patrén de
saber’” se materializaria por medio de una escritura tirdnica que buscaba, encerraba y
afirmaba a los otros en una construccion demonizada; ellos presentaban a los pueblos

desconocidos desde un lugar seguro para representar e imposibilitar a los barbaros,

7 ARCINIEGAS, German. Biografia del Caribe. Bogota: Presidencia de la Republica de
Colombia,2000, p. 51.
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los amarrillos, los negros y los marrones.

Todas las representaciones de las personas diferentes se hacian desde una escritura
centradora de la mirada de quienes buscaban dominar y explotar. En este caso es ya
conocido que los griegos eran etnocéntricos y creian que mas alla de los limites de sus
territorios  existian seres monstruosos, pueblos desconocidos tildados como

barbaros.

Los griegos amaban la simetria; creian en las virtudes de la geometria y la
légica. EI hombre normal debia habitar el centro del mundo (Grecia, el
Mediterraneo). A mayor alejamiento de esa regién, la alteridad se hacia
cada vez mds manifiesta. La naturaleza, el clima, los seres y las
sociedades participaban de este juego determinado por una geografia
fuertemente ideologizada®.

Estas ideas, que se establecieron como parte del determinismo climatoldgico, son
propias de una vision etnocéntrica que se arraigd a partir de las creencias de
superioridad; este tipo de creencias se convirtieron en la principal carta de
autorizacién para legitimar la colonizacion y exterminio de los pueblos diferentes. La

literatura y la historia:

Ponen de relieve (...) una serie de rasgos biolégicos y culturales que se
inscriben indiscutiblemente en el seno de la especie humana. La mujer
respecto del hombre, el chino respecto del europeo, el né6mada respecto del
sedentario, el campesino ante el habitante urbano, la persona sana frente a
la enferma, el proletario frente al burgués, el ingeniero frente al poeta: el
juego semejanza-desemejanza, con sus infinitas variaciones, estd bien
anclado en el espiritu humano y en el alma de las sociedades?.

El modelo de escritura adoptado por Arciniegas en su libro Biografia del Caribe se
encuentra anclado en un estilo de escritura eurocéntrico que se apoya en una

referencia al Mediterraneo como pauta a seguir en la invencion y recreacion de los

8 BOIA, Lucian. Entre el dangel y la bestia. Barcelona: Andrés Bello, 1997, p. 40.
° Ibid., p. 40.
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lugares, las personas y las relaciones’. En este libro encontramos que Caribe tiene
como origen el nombre de un grupo de nativos que quiere decir "indio bravo. Es una
palabra de guerra que cubre la floresta de América como el veneno de que se unta el

aguijon de las flechas”'".

Caribe surge como un etnébnimo que tiene una fuerte ligazon a los lazos de
violencia que supuestamente reproducian los nativos Carabalies, Tainos y demas
pueblos que habitaban las Antillas y los territorios de centro y norte de Suramérica, es
decir las tierras vecinas de Venezuela y Colombia. Esta denominacion con el paso del
tiempo se convirtid en un topdénimo que genera sentido de pertenencia de acuerdo
con las producciones materiales y simbdlicas. En el caso de la musica, en la regién
norte de Colombia se hablaba de la musica caribefia, después de la musica
afrocaribefia y afroantillana; un claro ejemplo se presenta con los coleccionistas de
musica provenientes de Barranquilla o Valledupar, quienes expresan que "la musica
mas que salsa se deberia llamar musica afroantillana o afrocaribena, es esa musica

que tiene sabor y que tiene como base los aportes de los negros africanos”2.

El Caribe que se muestra y se pone a circular es aquel que se encuentra ligado a las
identidades promocionales de un sentido colectivo que se proyecta a través de los
medios y las mediaciones que aportan al hecho de nombrar desde lo regional. El
Caribe que se nombra casi nunca se refiere a la construccion de unos referentes
politicos; esto se deja de lado y sencillamente se desconoce, exceptuando las
iniciativas derivadas del llamado voto caribe que en las pasadas elecciones se insistio
en la cuarta papeleta para votar por la autonomia de la region'3. Esta postulacion se

0 Para ampliar estas ideas sobre la forma como en Arciniegas se inventa el Caribe, ver VILLA
CHIAPPE, Santiago. "En torno al Caribe: Arciniegas y Benitez Rojo”. Historia Critica. Revista del
Departamento de Historia de la Facultad de Ciencias Sociales de la Universidad de los Andes.

Bogota, 2006.
" ARCINIEGAS, German. Op. cit., p. 14.

Conversacion sostenida como Pachi Villazon, coleccionista de musica afrocaribeia o afroantillana,
Valledupar, noviembre 25 de 2006.

Elecciones para el Congreso de la Republica, realizadas durante el primer semestre de 2009, en que
se organizo la papeleta del voto caribe para decidir la autonomia de la region Caribe.
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apoya en los intereses de una élite regional que no representa a las mayorias de los

lugares de la llamada regién Caribe.

El Caribe que no se nombra es la parte de esta region que no esta de frente al mar,
sino vecino de las montafas, las vegas aluviales, pequefias ciénagas, rios y sabanas;
este es el Caribe Seco, una zona de intracosta que se encuentra en el interior de
la costa Atlantica, y que en algunas ocasiones no se reconoce como parte de la
region Caribe. Esto se encuentra en diferentes opiniones. "Ustedes los
afrocesarenses, no son Caribefios, somos mas Caribefos la gente del Chocd
Biogeografico que ustedes, ustedes son los cachacos de la costa Atlantica, asi que no

se crean eso que son caribefios”14.

La estabilizaciéon de lo afrocaribeno durante cierto tiempo ha estado subsumida al
discurso de la costefiidad que ha actuado en la homogenizacion identitaria en la
region, cuya incidencia se ha reflejado en la disolucion de las identidades especificas,
como las que se forman alrededor de proceso locales, donde las narrativas
fundacionales no se corresponden con un sentido regional sino desde lo local, tal
como sucede con los casos de las comunidades negras o afrodescendientes y los
indigenas. La identidad costefia ha sido construida para propiciar la generalizacién de
una identidad mestiza o hibrida que se ve reforzada por la musica, las artesanias y la

literatura.

Las marcas identitarias silenciadas son aquellas que no gozan de prestigio, pero aun
estan presentes en la realidad de los pueblos y no en el ideal tedérico de los estudios
del folclor, ni mucho menos en los debates del multiculturalismo que solo se preocupa
por extender la voz a partir del reconocimiento de la diferencia y la diversidad, cosa
que no es suficiente, es decir, el reconocimiento por el reconocimiento no genera

ninguna transformacion de las asimetrias y las injusticias sociales.

4 Conversacion sostenida en el Quilombo Secretos del Mar con Rafael Perea, barrio La Candelaria,

Bogota, 24 de mayo de 2006.



29

Una marca identitaria que ha jugado un papel en la forma de nombrar lo regional ha
sido lo costeno; este ha actuado de forma generalizadora, llegando a meter a todos
bajo una misma consideracion de identidad. En este caso la marca de lo costefio ha
estado dominando el plano de la representacion politica y en menor grado epistémica;
esto se puede ver cuando se hace mencion a "la bancada de los parlamentarios
costefios”, también de la "literatura costefia”; cabe mencionar que los ideales criollos
o0 mestizos de las fres raices, o mejor la trietnia, estan en la base de lo que se conoce
como lo costefio. Las raices de la trietnicidad se encuentran en los primeros
pensadores latinoamericanos que defendian la idea de una raza césmica via los
desarrollos de Vasconcelos; pero esta idea no es nueva y se puede rastrear en Simon

Bolivar, cuando en uno de sus discursos aludia a ella de la siguiente forma:

Tengamos presente que nuestro pueblo no es el europeo, ni el

americano del Norte, que més bien es un compuesto de Africa y de
América, que una emanacién de la Europa; pues que hasta la Espana
misma deja de ser europea por su sangre africana, por sus instituciones y
su cardacter. Es imposible asignar con propiedad a qué familia humana
pertenecemos. La mayor parte del indigena se ha aniquilado, el europeo
se ha mezclado con el americano y con el africano y éste se ha mezclado
con el indio y con el europeo. Nacidos todos del seno de una misma
madre, nuestros padres, diferentes en origen y en sangre, son extranjeros, y
todos difieren visiblemente en la epidermis; esta desemejanza trae un
reato de la mayor trascendencia’®

Se resalta en este texto de Bolivar la invitacion a mantener la unidad muy a pesar de
que somos diferentes, pues esto puede solventarse con el cruce de las etnias.
De ahi que enfatice en el "compuesto” y "mezcla” entre lo africano, indigena y
europeo, lo cual vendria a ser una salida a los animos y la fuerzas reivindicatorias de
quienes no se veian recogidos por la identidad comun de las élites criollas. Esta seria
una consideracion que se presentaria a lo largo de la historia de los territorios
independizados, reunidos y encarnados en la Republica, asi como en el Estado

moderno, afirmado en la identidad nacional de corte criollo-mestizo.

S HOYOS, Felipe, citado por VILLA, Wimer. "Desempolvar lo ausente para ponerlo en tiempo
presente”. Diversidad, interculturalidad y contruccién de ciudad. Bogota: Universidad Pedagodgica
Nacional, 2008.
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Fue una estrategia para mantener sofocadas las "clases peligrosas”6, aquellas que
representaban un riesgo para los nacientes ideales politicos de unidad. Esta seria una
estrada para disolver y asumir lo comun como sindénimo de lo compartido, y la idea
seria "conservad la calma porque aqui todos tenemos algo de cada uno, es decir tanto

de negro, indio y espafiol1”.

En el contexto de la costa Atlantica, existen varias alusiones que tienen que ver con
la invencion que se ha hecho desde la literatura sobre lo costefio, como persona ligera
en su actuar, es decir que vive sin complicaciones, con un estilo de vida que nada lo
toca y nada lo afecta. Es un sentir desprovisto de angustias, donde lo posicional
pasa por la forma y no por el sentido, es decir, lo costefio se configura a partir de unos
rasgos generalizados que se sustentan en la conformidad de unas limitaciones que
son trazadas al calor del juego de poder en contextos que develan los antagonismos

entre lo urbano y lo rural.

Lo costefio se convierte en una forma de localizacion de practicas generalizadoras de
una marca que actua como un estereotipo positivo en algunos casos y estereotipos
negativos para ofros; es la movilizacibn de unos discursos que actuan en la
representacion que las personas hacen de si mismos y la representacion que los otros
hacen sobre ellos. Es una dinamica de fijacion, por medio de la cual se establece un
decir favorable, mientras que en otros casos se instaura un decir desfavorable de la

representacion que erige el sentido de las personas.

La literatura implanta un decir del costefio y la musica via las Antillas, lo que vendria a
forjar el sentido de lo caribenio que desencadenaria la expresion afro por la
predominancia de las "raices africanas” en las expresiones de la musica y la
dancistica de Cuba y Puerto Rico. En este caso se funde lo Caribefio con lo afro y

surge lo afrocaribefio como un marcador identitario que remite a las manifestaciones

Asumido como el estereotipo o estigmatizacion de los movimientos sociales que reivindican desde
una militancia constante la accion politica.

Es una expresion que refleja el uso cotidiano de la disolucion e integracion a un compuesto
generalizador de la experiencia de ser triétnico.
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del folclor y no a las elaboraciones culturales propias de un grupo que se

posiciona desde la cultura como una instancia politica.

La musica afrocaribefia seria asumida como una instancia de objetivacion de los otros
para un consumo masificado desde la promocion que se hace a partir de las
"industrias culturales” de las ¢élites costefias de ciudades como Barranquilla,
Cartagena, Santa Marta, Monteria, Sincelejo, Riohacha y Valledupar. La objetivacion
de los afrocaribefios conduciria a un plano de satisfaccion hedonista que no comporta
una movilizacidon colectiva sobre el ponerse en el lugar del otro, en el caso del drama
humano del desplazamiento forzado y en general de la violacion de los derechos
humanos por parte de los grupos armados a la poblacion de los afrocaribefios. Es
solo la espectacularizacion del otro, sin que esto implique una toma de conciencia
sobre los problemas de la homogenizacién del costefio, que aun se asume de forma
marginal como lo afrocaribefio, a partir de las expresiones que se pueden exponer
como resultado de las mezclas que se han desarrollado con las otras elaboraciones

que participan y afirman lo costefio como lo representativo de la identidad de la region.

Es una reduccion utilitarista que actua sobre lo afrocaribefio, por medio de lo cual se
han puesto a circular unos discursos unanimes que conducen al posicionamiento de lo
costefio en detrimento de una posible extension de lo afrocaribefio que se encuentra

alojado en lo profundo de la indiferencia.

Lo afrocaribefio vendria a ser una no-localizacion de las practicas generadoras de

sentido; estas han sido reducidas a las posibilidades de accion que ejerce lo

costefo una instancia recolectora de sentido colectivo que vendria supuestamente a
caracterizar una cultura regional. Lo afrocaribefio en este caso se convierte en la voz
subalterna que actua en contra de su propio pasado y a favor de una imagen que

goza de prestigio. En este caso es pertinente la pregunta que hace Gayatri Spivak

¢puede hablar el subalterno?'® En el contexto de la India ella vendria a preguntarse

8 SPIVAK, Gayatri. ";Puede hablar el subalterno?” Revista Colombiana de Antropologia e Historia,

ICANH, vol. 39, enero-diciembre de 2003, Bogota D. C.
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sobre las posibilidades que tiene la mujer de generar un tipo de agencia propia,
entendiendo que estas han sido el resultado de un historia colonial que genera unas
representaciones sobre los sujetos que se niegan o resisten a la ignominiosa
configuracién colonial que aun reside en un nosotros que no logra ponerse a salvo del

todo.

Esta misma pregunta jugaria un papel importante cuando interrogamos las
posibilidades politicas y epistémicas para que el subalterno afrocaribefio adquiera una
imagen acustica desde si mismo y no desde las voces que lo han postergado o
negado como un sujeto politico. No se trataria de exponer el brillo de unas
expresiones que satisfagan a los espectadores que consumen a los otros por
medio de los estereotipos positivos de la danza, la musica, la comida, la tradicion
oral. En fin, seria todo eso, no como mero espectaculo sino como una instancia

politica para la dignificacion.

Lo afrocaribefio se ha ido configurando, como invencion histérica para ajuntar las
expresiones musicales que dan cuenta de una localizacion geografica, pero esto
no implica una localizacién politica y epistémica, para afirmar la vida de quienes
a través de los tiempos han sustentado estas elaboraciones; es una localizacion
geografica que permite la marca sumatoria de una multiplicidad de experiencias que
se muestran como representativas de una conjugacion de voces que pueden utilizarse
para afirmar-negando las experiencias de quienes en los bordes y en las fronteras
son desalojados y reapropiados por quienes dominan la escena de la produccion

cultural.

En este contexto lo costefio aparece como una instancia monocultural que se apropia
de lo afrocaribefio y lo reelabora a partir de las miradas que no escapan al uso del
poder, tal como ha pasado con el voto Caribe, que se identifica como una aspiracion
por mantener el control y la unidad, evocando un ideal cultural que reduce; en este
caso, si lo primero fue lo costefio, ahora es lo Caribefio, como una forma de

silenciamiento que las élites se reapropian para seguir dominando y constrinendo
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otras identidades especificas de la region.

En el concierto nacional lo costefio es estereotipado de forma negativa y, desde los
referentes regionales o afrocaribefo, es considerado de una forma negativa con
relacion a la denominaciéon de lo negro, como una reduccion e interiorizacion de lo
humano en los descendientes de la diaspora africana. En este contexto aplican los
conceptos de racializacion; pareciera que los estereotipos de viejo cufio aun se
mantienen y cuando se habla de lo Afrocaribefio se actualiza el decir que tiene que
ver con lo escandaloso, lo ruidoso, lo ordinario, lo salvaje, lo infantil, cuando lo que
realmente esta en juego es el lugar de las distintas memorias que compiten por el
poder, para la evaluacion de los distintos pasados, como la propuesta de los diversos
futuros y el posicionamiento en relacion con el poder determinan el tipo o los tipos de
Afrocaribefios que permitan construir los respectivos nosotros inclusivos y excluyentes

desde los que se habla.

Asi, frente a lo Afro y lo caribefio debe darse una relocalizacion, una reubicacion,
donde emerja el debate sobre el pasado y sobre la memoria; dicho de otro modo, la
reubicacion de la autoridad; eso implica la reubicacion del pasado y consecuentemente
la memoria colectiva, reubicaciéon del pasado que es también una redefinicion de lo

memorable y de lo olvidable.

Las comunidades afro de la region norte de Colombia se han ido configurando bajo las
condiciones de ser mujeres y hombres que se ubicaron en lugares distintos pero
todos bajo la impronta de la esclavizacion; fueron posesiones que se ejercian sobre
las mercancias, las cuales pasaban de un lugar a otro en una trashumancia no
voluntaria. Desde esta realidad el afrocaribefio empieza a contribuir a la formacién
econdmica, cultural, epistémica, artistica y linguistica de la regién y de la nacién

colombiana.

Lo afro contribuyé a la formacion econdmica en la época colonial; por medio del

negro, quien fue considerado como una mercancia o un objeto, se le garantizaban al
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colonizador las mayores utilidades sin tener que esforzarse, solo manteniendo la
reduccion e inferiorizacion de los esclavizados, quienes eran obligados a trabajar sin

ninguna consideracion.

El colonizador construyé y narré al otro, como el otro colonizado, que segun lo
planteado por Fanon (1965) es el resultado de una "Psicologia del colonizador’?, la
cual desataria unas locuciones que aseguraban la obediencia y con ello se lograba el
sostenimiento de la institucion colonial; luego las élites criollas siguieron sosteniendo
estas narrativas que incluian la inferioridad del negro. Esta situacion era también

compartida en las regiones por los circulos hegemonicos.

En Colombia, al igual que en otros territorios Hispano-Caribefios, se tiene la dualidad
de estar tanto en Latinoamérica como en el Caribe; Bogota esta fuertemente asentada

en lo Andino y lo Latinoamericano. Al respecto anota el profesor Alfonso Munera:

Desde la regién andina, construyé una vision de la naciéon que se volvié
dominante, hasta el punto de ser compartida por las otras élites
nacionales en las postrimerias del siglo XIX. La jerarquia de los territorios
que dotaba a los Andes de una superioridad natural, y la jerarquia y
distribucion espacial de las razas, que ponian en la cuspide a las gentes de
color blanco, fueron dos elementos centrales de la nacién que se narraba,
sin que a su lado surgiera de las otras regiones una contraimagen de igual
poder de persuasion. Apenas se inicia la investigacion de recuperaciéon de
otros textos marginales, de resistencia, que no quedaron recogidos en el
canon?,

No es posible decir lo mismo de Aracataca, Guaymaral, Los Moreneros, Palenque,
Santa Marta, Barranquilla, Cartagena, San Andrés, Riohacha, Valledupar; quiere decir
que Colombia también tiene sus propios lugares significativos; si bien son dispersos vy

diasporicos del mundo de lo (afro) caribefio, son también lugares de memoria.

Por Caribe debemos entender una extensa franja de tierra firme e islas que sirven de

9 FANON, Frantz. Los condenados de la tierra. México: Fondo de Cultura Econémica, 1965.

20 MUNERA, Alfonso. Fronteras imaginadas. La construccion de las razas y de la geografia en el siglo
XIX colombiano. Bogota: Planeta, 2005.
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frontera a una parte del océano Atlantico en el continente americano, que lleva por
nombre mar Caribe; el Caribe limita por el norte con la costa sur de América del Norte,
por el sur con la costa norte y oriental de América del Sur, por el este con las Antillas

Mayores y Menores, y por el oeste con la costa oriental de América Central.

Entre los estudiosos del Caribe se encuentra Norman Girvan2! (2001), quien lo define
dentro de un concepto socio-histérico, que comunmente hace referencia a una zona
cultural caracterizada por el legado del periodo esclavista y el sistema de plantaciones
que incluye las islas y parte de tierra firme y puede ser extendida para incluir la

diaspora del Caribe en ultramar (el Atlantico).

Asi que el gran Caribe podria ser definido segun su organizacién, pero ademas por su
geografia, geopolitica, historia, cultura, idioma e identidad. El término caribe que se
aplica a la region tiene su origen en el periodo colonial, pero tiempo después se
asumié como una reinvencion de los Estados Unidos en su afan expansionista
hacia el sur, de finales de siglo XIX, materializado en la iniciativa de la Comunidad del

Caribe (Caricom).

La creciente importancia de las diasporas del Caribe hoy es de resaltar a tal punto que
el Caribe trasnacional, mas allda de sus nexos coloniales y poscoloniales, significa:
hispanoparlante, francoparlante, angloparlante; algunos aun bajo dominio colonial,
otros recién independizados y mayoritariamente poblados por gentes negras o
afrodescendientes, situados también en zonas costeras continentales como el de
Colombia, donde se asumen como hispanos, y la zona norte de Colombia se muestra
identitariamente como caribe y latinoamericanos. Asi, en la mayororia de los casos,
la formacion de una identidad sociocultural caribe comun que trascienda barreras de

idioma y etnicidad es un proceso lento y desigual.

21 GIRVAN, Norma. En: AROCHA, Jaime (compilador). Utopia para los excluidos. El multiculturalismo

en Africa y América Latina. Bogota: Editorial Universidad Nacional, 2004.
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La region de intracosta es aquella que se localiza en la antigua provincia de Padilla y
Valledupar; estos son los territorios que se encuentran subsumidos por la
representacion ampliamente dominante de la costefiidad y recientemente por la region
Caribe que viene proponiéndose desde las élites mestizas de las principales ciudades

de la costa Atlantica.

Las comunidades negras de la zona de intracosta o el Caribe seco han sido negadas
por el discurso mestizo de lo costefio que, como hemos visto, se presta para un
desalojo de las identidades especificas; en una segunda instancia son negadas por el
discurso de lo caribefio en tanto estas regiones no limitan con el mar Caribe, es
decir, estan mas alld de la geografia particular que ha sido especificada como regién
Caribe; aunque administrativamente pertenezcan a este orden territorial, culturalmente

presentan unas especificidades que no son tenidas en cuenta como tales.

Esto viene pasando con la gente que habita los valles del rio Pampatar o Chetazar que
en espanol es rio Cesar y rio Rancheria, en la extension que bordea la Sierra Nevada
de Santa Marta y la Serrania del Perija; estos dos territorios no pertenecerian a una
localizacion puntual de la regién Caribe, sino a la ubicacion de los territorios de
intracosta, donde el relacionamiento con otros pueblos y otras comunidades le
imprime a la construccién cultural un ingrediente que desafia a la homogenizacion

regional de lo Caribeno.

Frente a las realidades de los territorios de intracosta, se presentan unos silencios
histéricos que han sido el resultado de las estrategias locales de dominacion. Un
claro ejemplo de esto fue el eslogan de Anibal Martinez Zuleta, un alcalde elegido por
el voto popular en Valledupar en la década de los noventa, quien ided la siguiente
frase distintiva de su administracion: "Valledupar sorpresa Caribe”, aun cuando se
tiene entendido que esta regién de Colombia es mas una geografia constituida por
valles y serranias, que serian tipificadas como un territorio de intracosta serrana y no

como una ubicacién particular del Caribe.
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Ante este impedimento para hablar de lo costefio y de lo Caribe en una regién de
intracosta-serrana, surgen nuevos ingredientes que tienen que ver con la invencién de
una supuesta identidad que seria la vallenata. Esta forma de identificar las
expresiones derivadas de una relacion que comparte una localizacién especifica,
también ha llevado a la homogenizacion, ya no regional sino local, que termina por

ejercer una fuerza de disolucion de las identidades particulares.

Por este motivo tendriamos que interrogar sobre las posibilidades de afirmacién de las
identidades especificas de los afrodescendientes; estos se sentirian mas costefios o
afrocaribefios, asi como vallenatos. La pregunta es ¢cudles son los referentes
culturales que ayudan a posicionar el sentir y posicionar la memoria que nos atrapa
como pertenecientes a un lugar en concreto? Lo que vemos es una "cadena
de sustitucion” que siempre va a estar aludiendo a un otro referente en detrimento de

aquellos que se ven desplazados.

Frente a las dinamicas locales se presentan unos silencios que no surgen de la
nada; son el resultado de la negacion para la situacion de tener que definir lo que no
es completo y por ende debe ser llenado de contenidos por quienes dominan la escena
de la producciéon cultural. Es un vaciamiento que se realiza siempre que se requiera,
es una busqueda desde afuera de lo que no se es, pero se pertenece; asi como las
personas no son representadas como costefias, tampoco son representadas como
caribefias, pero si son consideradas como Vallenatos, en contravia de los
afrodescendientes como una posibilidad politica para elevar su voz en tono de
espesura de voces que se reafirman en el decir, saber, hacer y sentir lo que son y no

lo que otros definen.

Valledupar y muchos otros lugares de Latinoamérica no escapan a la realidad historica
de ser sociedades derivadas de sociedades que contienen estructuras coloniales, es
decir, estamos frente a una sociedad que se articula a partir de la colonialidad del

poder, donde los lenguajes se derivan de una huella del pasado colonial.
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Desde sus inicios hasta décadas posteriores (1940-1960), esta ciudad mantenia un
rasgo etnolégico que se ha dado en denominar sincretismo; algunos otros lo
denominan proceso de hibridizacion y de fusion de culturas y de etnias. Preferimos
aqui denominar a una franja de pobladores indigenas y afrocolombiana como
culturas y etnias, como categorias emergentes frente al decadente concepto de raza.
Segun Etavenhagen, lo étnico es el resultado de un histérico proceso de
reconstruccion de identidad como grupos culturales que permiten a las sociedades
indigenas y otras expresiones "minoritarias” (afroamericanos, gitanos) reelaborar y
proyectar al futuro un patrimonio étnico basado en estructuras sociales?2. Durante el
siglo XX el desarrollo urbanistico d e Valledupar se caracteriza por dos etapas

fundamentales:

"1 a primera, cuando la ciudad entra de golpe en el nuevo siglo haciendo parte de

la comarca politico-administrativa del Magdalena Grande.

[l La segunda comienza en los afios cincuenta-sesenta, con la bonanza

algodonera, el café y la exportacion de ganado.

Lo que pretendo mostrar aqui es que se puede hacer una interpretaciéon en términos
étnicos de la historia de la ciudad, que de pronto para los historiadores esta sera una
visién parcial e insuficiente, pero me parece que es una entre otras miradas que se le

puede hacer al mosaico social y cultural de Valledupar.

La primera etapa de la historia étnica de la ciudad esta cargada de episodios propios

de la época, como es el caso de la convivencia en un mismo territorio de grupos de

origen étnico diverso. Dentro de ese contexto, ¢cdmo se explica esa convivencia?

Desde la perspectiva de las relaciones interétnicas se encuentran hechos que van a

22 STAVENHAGEN, Rodolfo. "La cuestion étnica”. En: Estudios Sociolégicos. México: El Colegio de
México, 1992.
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marcar la dinamica social dentro de unas relaciones sociales complejas; un caso
concreto son las relaciones amo-esclavo durante el siglo XVIII; al respecto citamos el

trabajo de la historiadora Adriana Santos, quien anota:

En la region existi6 un tipo de esclavitud que se diferenciaba de los
sistemas esclavistas de las Antillas y de la misma Cartagena; la flexibilidad
de la esclavitud en la regiéon generé relaciones paternalistas de parte de los
amos a sus esclavos, que terminaban en algunas ocasiones en la libertad
de los esclavos; en el afio de 1800 Maria del Rosario Mestre da libertad a
una “mulatita” que tenia en su poder expresando que la liberaba por el
mucho amor y carifio que le tengo; al parecer la nifia era hija de su esposo
Agustin Sierra con una esclava de su propiedad; este no fue el unico caso,
para la época se dio libertad a mas de un centenar de esclavo por distintos
motivos que pueden enunciarse asi: libertades graciosas, libertades por
lazos de consanguinidad, por paternalismo, por vejez y por lazos afectivos.
Desde el siglo XVIIl parecia existir esta tendencia que se acentué en siglo
XIX con lacrisis del sistema esclavista?3.

La anterior cita nos permite pensar el problema del encubrimiento de las personas que
escriben la historia; ellos han tratado de decir que el sistema esclavista no fue tan duro
como la gente dice. Frente a este tipo de posturas vemos que en la regidn se
presentan relatos que demuestran lo contrario, es decir, la dureza del sistema colonial
frente a los esclavos negros africanos. Esto se puede apreciar en la narracion que se
va a presentar adelante, donde Tia Ocha?4, una mujer de las comunidades negras a
quien su papa, Papa Pello?, le conté sobre los antepasados africanos que se
encontraban moliendo cana; esto sucedié a los alrededores de Valledupar cuando ella

era joven.

En el Caribe seco las relaciones interétnicas han actuado en favor de los intercambios
y tal vez sea esta una situacion que ha propiciado el ocultamiento de las fuentes

culturales de las comunidades negras. Las relaciones interétnicas fueron descriptas

2% SANTOS, Adriana. Indigenas, poblamiento, politica y cultura. Valledupar: Universidad Popular del
Cesar, 2002.

24 QOcha se le dice a las mujeres que se llaman Rosa; es una forma de abreviar el nombre y enfatizar el
grado de confianza y carifio que se le tiene a la persona.

25 Pello se le dice a los hombres que se llaman Pedro, como una manera de reducir el nombre y
manifestar confianza y aprecio a la persona. Su utilizacion, al igual que la de Ocha, no se presenta
con mucha frecuencia en la actualidad por cuanto se ha dejado de utilizar estos nombres.
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por Reichel Dolmatoff, quien anota: "las frecuentes uniones maritales en el curso de
los siglos entre |ku o Arhuacos con esclavos (negros refugiados) en los palenques de
Dibulla, Camarones, ademas de aquellos que procedian de las grandes haciendas

espafolas situadas al pie de la Sierra Nevada”26.

Desde lo referenciado en el texto anterior se observa como el proceso de fusion y de
relaciones interétnicas en algunas situaciones generd tensiones, pero en otras dio
paso a las relaciones interétnicas, que tiempos después permitieron ir tejiendo unos
procesos de identidad cargados de sincretismos donde dos o mas culturas se
comunicaban para que al final se sucedieran procesos interculturales, es decir, lo
intercultural tanto en Valledupar como en el resto de Latinoamérica ya venia

sucediendo.

En el contexto de Latinoamérica cabe destacar la situacion de México, donde en los
siglos XVII al XIX, segun el historiador mexicano Garcia Martinez, "una gran parte de
los habitantes de algunos pueblos tipicamente indigenas situados al nordeste del
altiplano Mexicano estaban formados por descendientes de esclavos que procedian de

Africa occidental”.2”

Asi mismo, el socidlogo Taylor en 1986 constaté "que pueblos indigenas en la
region de Guadalajara a principios del siglo XVII acogieron a espafoles y africanos
considerados gente de afuera, en ambos casos y posteriormente los habitantes de
estos pueblos se consideraban y se reclamaban a si mismos como indigenas”; igual
ha sucedido en otras regiones de Latinoamérica, como Peru, Ecuador, Colombia y

dentro de esta Valledupar y sus alrededores.

Con el desarrollo de esta investigacion se ha ido construyendo un mosaico conceptual

que nos lleva a la construccion de un planteamiento, el cual sustenta que las

26 REICHEL DOLMATOFF, Gerardo, citado por URIBE, Carlos Alberto, en "La gran sociedad indigena de
la Sierra de Santa Marta en los contextos regional y nacional’. En: CORREA, Frangois (editor).
Encrucijadas de Colombia Amerindia. Bogota: Tercer Mundo, 1994.

27 GARCIA MARTINEZ, citado por BAUD, Michael en Etnicidad como estrategia de América Latina y el
Caribe. Quito: Abya-Yala, 1996.
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relaciones interétnicas que se sucedieron en Latinoamérica y Valledupar dieron paso
tiempos después a una sociedad que étnicamente se reconocia diversa, es decir, lo
que hoy las modernas ciencias sociales denominan interculturalidad venia sucediendo

en estos contextos hace unos dos siglos.

Dentro de este marco, lo (afro) caribefio y lo caribefio se muestran como un
concepto que implica o remite a mestizaje, cuyas implicaciones son situadas en lo
economico-politico, que van a direccionar un cierto orden social, en el sentido de
depositar las fallas sociales en el otro que es narrado, subalternizado y que no

cuenta con ninguna posibilidad de que su voz sea tenida en cuenta.

Frente al tema del aporte del negro en el Caribe en la construccion de nacion, se
sigue trabajando y problematizando de manera efectiva el costoso periodo colonial, en
tanto que construccion de sus percepciones y de si mismos desde un lugar de
enunciacion que por supuesto pasa por la colonialidad del saber, del poder y del ser,

para poder llegar a generar procesos (de) colonizacion.

En los contextos de las regiones de intracosta lo costefio y lo Caribe son referenciados
por encima de otras identidades especificas que son retomadas para vaciar e instalar
las pretensiones de las élites criollas o mestizas, las cuales, por medio de las industrias
culturales, vienen desapropiando con la firme intencion de apropiar y extender en la

I6gica de consumo de nuevas producciones culturales.

1.3 Localizando lo negro y lo afro en el Caribe Seco

Definir el Caribe constituye un reto a partir del cual se ve la necesidad de generar un
desplazamiento en las formas usuales de produccién discursiva que han llevado a
la fijacion de su referente como espacio de relacionamiento humano; en este caso

su representacion se ha venido dando a partir de unas series de elaboraciones
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que a su vez han estado sometidas a la controversia y debates de los especialistas en
el tema. Estas conceptualizaciones van desde los planteamientos de Antonio Benitez
Rojo (1998) quien define el Caribe como el producto de una maquina creada por
Cristébal Colén, mejorada por Pedro Meléndez de Avilés y por los plantadores de
azucar. Esta situacidon produjo alrededor de 10 millones de esclavos, centenares
de miles de coolies provenientes de India, China, Malasia; todo esto llevd a producir

capitalismo mercantil y capitalismo industrial.

De esta manera se entra a cartografiar el Caribe en cuanto una aproximacion como
experiencia que involucra un espacio geografico como zona cultural, social, como una
construccion socio-histérica; también es valido hablar de varios Caribes, algunos
reales y otros imaginarios, que son divulgados por el mapa o los mapas del Caribe,
como sefiala Angel Quintero, quien habla del "mapa de la musica caribefia, el mapa de
los sabores y los olores y el mapa de las fronteras geograficas de las subregiones del

Caribe™28.

La fijacion de los nombres de los lugares se da por medio de la relacion que las
personas, pueblos y culturas tienen con el espacio, en una accién de volverlos
familiares por medio de practicas de significacion. En este caso la aprehensién de los
lugares pasa a ser parte de los procesos de representacion que permite una
"organizacion significativa de la realidad”; por este motivo el lenguaje cumple un lugar
relevante en la organizacion de la experiencia a partir de la fijacion de los nombres de
los lugares, los cuales pueden ser fijjados de forma asimétrica o simétrica, es
decir, en relacion con las personas nativas, o0 en oposicidbn a las comprensiones
que ellos tienen, es mas la visibilidad o invisibilidad de los elementos designativos que

dan cuenta del referente.

28 En el libro Salsa, sabor y control, sociologia de la musica tropical en Puerto Rico (México D. F..

Siglo XXI, 1998) Angel Quintero Rivera desarrolla toda una indagacién acerca de la conformacién y
surgimiento de los mapas del Caribe a través de la musica salsa.
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Los procesos de colonialismos a lo largo de la historia han jugado un papel en la
fijacion de los nombres de los lugares, objetos y personas; esto generalmente se ha
realizado de manera arbitraria, llegando a imponer unas representaciones que se
producen a partir de wun lenguaje reduccionista de las experiencias de los
colonizados. De esta forma la representaciéon acustica de una materialidad no se
corresponde con el concepto, y pueden ser diametralmente opuestos. "El objeto solo
existe en virtud de las descripciones que se hacen de él. Estas sucesivas
descripciones siempre son productos: el hombre contempla el mundo inmediato y lo
interpreta ideologicamente. En este preciso momento la vuelve a insertarse en su

practica social, que la justifica y encuentra justificacion en ella”2°.

La practica de fijacion de los nombres de los lugares y las personas en contextos que
han pasado por la experiencia del colonialismo se da como parte de un programa
politico desarrollado en diferentes momentos, entre los cuales se identifican el
linguisticidio o glotofagia, que consiste en la deposicion de la lengua materna de los
colonizados; después de este proceso de expropiacién se dan los condicionamientos
para la produccion cognitiva y cognoscitiva en situacion de dependencia; todo esto se

relaciona con la "colonialidad”.

Cuando hablamos de la "colonialidad” no es lo mismo que el colonialismo, referenciado
como una institucién colonial que correspondié a un tiempo y a un espacio "superado”
con "las independencias coloniales”, el cual se reactualiza por medio de la
colonialidad. "Asi, pues, aunque el colonialismo precede a la colonialidad, la
colonialidad sobrevive al colonialismo. La misma se mantiene viva en manuales de
aprendizaje, en el criterio para el buen trabajo académico, en la cultura, el sentido
comun, en la auto-imagen de los pueblos, en las aspiraciones de los sujetos, y en
tantos otros aspectos de nuestra experiencia moderna. En un sentido, respiramos la
colonialidad en la modernidad cotidianamente”30.

2 CALVET, Louis-Jean. Lingiiistica y colonialismo. Breve tratado de glotofagia. Buenos Aires: Fondo
de Cultura Econdémica, 2005, p. 25.

30 MALDONADO-TORRES, Nelson. "Sobre la colonialidad del ser: contribuciones al desarrollo de un



44

La "colonialidad” opera en todas las instancias de la vida como una forma de
jerarquizacion que selecciona a unos y condena a otros a ser dominados Yy
explotados. Es un "patron de poder” afirmado en las practicas de dominaciéon que han
llevado a fijar una nueva identidad de las poblaciones colonizadas; esto vendria a
significar el saqueo y contencibn de las "identidades originarias® que fueron
combatidas fisica y simbdlicamente a través de la representacion negativa de su

primera identidad.

Las identidades definidas a partir de "la colonialidad” se corresponden con un lenguaje
de deformacién que asegura la dominacion de los otros, representados desde unos
estereotipos negativos que se generalizan a través de la circulacion de la palabra que
se convertiria en pieza clave para la explicacion lejana de los comportamientos de los
seres exoticos, los cuales eran referenciados como amenazadores de un orden
suplantador de las légicas locales de produccion de sentido colectivo. Esto sucede
con la asignacion del nombre Caribe, como una denominacion que ayudd a identificar
el mar de las Antillas del océano Atlantico, las cuales se encontraban habitadas por los
pueblos originarios Tainos y Caribales, exterminados por los primeros europeos a su

llegada a estos lugares.

La asignacion de la denominacion Caribe, como referencia a una geografia fisica y
humana, se desprende de la formacion colonial que incidi6 en la construccion de
"etnébnimos” y "toponimos”, decisivos en los anclajes identitarios de las personas con
relacion a los lugares. Pero estimamos que el caso de etnocentrismo mas perverso
contra los indigenas americanos fue la " leyenda negra” contra los habitantes del mar
de las Antillas, al declararlos antropéfagos o canibales, modernamente Caribes, y con

ello se justificd su esclavizacién y su exterminio fisico3!.

concepto”. En: CASTRO-GOMEZ, Santiago y GROSFOGUEL, Ramén. El giro decolonial. Bogota:
Siglo del Hombre, 2007, p. 31.

31 PERACHALA ALUMA, Rafael. "La cuestion del autoetnénimo”. En: LOVOU ZOUNGO, Victorien y
VIVEROS VIGOYA, Mara. Mots pour Negres maux de Noir(e)s. Perpignan: Universidad de
Perpignan, 2004, p. 146.
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El topénimo Caribefio se deriva del etnénimo Caribe, utilizado en los ultimos tiempos
por las élites regionales para generar un sentido gregario, bajo la figura de la
representatividad de lo costefio, evidenciado como una instancia de mestizaje. Esta
proyeccion identitaria se convierte en una estrategia politica que tiene el propédsito de
formalizar un arraigo que esta (supuestamente) mas alla de las diferencias raciales,
las cuales se creen superadas por las mezclas. Es el establecimiento de una
identidad generalizadora que envuelve las costumbres, practicas y valores en un acto
comun, extendido por toda la regidon, como parte de una maniobra politica sustentada
en la exigencia de una autonomia frente a los controles del gobierno central. Todo
esto sucede bajo la euforia folcldrica, la cual actia como una mascara para seducir y
animar a los grupos subalternos de esta parte del pais; detras de la promocion de lo
costefio y del toponimo Caribefio se esconden en algunos momentos los intereses
politicos y econdmicos de las élites urbanas de las principales ciudades de la costa

norte colombiana.

Las poblaciones negras que encontramos hoy en la subregion del Caribe Seco se
pueden identificar en dos grupos; un primer grupo de afrodescendientes provenientes
de las regiones que hacen parte de la nacién, que fueron pobladas por africanos en
condicion de esclavizados; estas regiones corresponden a los departamentos de
Choc6 y Valle del Cauca en el Pacifico; también de los departamentos de Bolivar,

Magdalena y Cérdoba, "los jurgas”s2.

Un segundo grupo de poblaciéon negra, localizada en la subregién de intracosta, de la
cual hacen parte el departamento del Cesar y el sur de la Guajira. Estas son el
resultado de los procesos de poblamiento que se dieron desde el inicio de la
colonia. Al respecto el historiador Dolcey Romero Jaramillo afirma: "ya para finales del
siglo XVI y comienzo del siglo XVII los hombres negros ya hacian presencia en la

mayoria de los grupos urbanos que habian surgido del proceso de conquista y

%2 Denominacién que le dan en algunas partes del Cesar y la Guajira a la gente que viene de alla

abajo, es decir, las personas provenientes de las sabanas de Atlantico, Bolivar, Codrdoba,
Magdalena y Sucre.
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poblamiento espafiol en la provincia Samaria”33.(ver anexo 1)

Es de aclarar que estos departamentos para la época de la colonia hacian parte del
Caribe y en especial de las dos grandes secciones geograficas que fueron la
gobernacion de Santa Marta y la de Cartagena, esta ultima por donde se introdujeron
los primeros esclavos africanos. En la antigua gobernacién de Santa Marta, los
primeros esclavizados de origen africano fueron traidos por Rodrigo de Bastidas en

1525, segun los historiadores del periodo colonial.

Teniendo en cuenta que en el Caribe Continental colombiano Cartagena operé como
punto receptor de los esclavos hasta la segunda década del siglo XIX, la introduccion a
través del rio Magdalena de los hombres y mujeres esclavizadas, hacia el interior del
pais, permiti6 que en el trayecto entre Cartagena y Monpos muchos de los cautivos se
refugiaran, trayendo como resultado el surgimiento, a lo largo del rio Magdalena en
sus dos margenes, de una estela de pueblos, sitios y lugares que dieron origen a
Palenques, Rochelas y Pueblos de Negros, donde se encontraban gentes de todos los

colores.(ver anexo 1)

Estos pueblos y lugares escapaban a la légica dominante de construir ciudades vy
pequefios poblados al mejor estilo de Europa y Espafa; a este respecto anota José
Luis Romero: "la red de ciudades debia crear una América Hispanica, Europea y
catdlica; pero sobre todo un imperio colonial en el sentido estricto del vocablo, esto es,
un mundo dependiente y sin expresion propia, periferia del mundo metropolitano, el
que debia reflejar y seguir en todas sus acciones y reacciones para que constituyera

un imperio”34.

Este actuar que vendria a caracterizar el inicio del ciclo de las fundaciones de las

33 ROMERO JARAMILLO, Dolcey. Pueblos negros en el Caribe Colombiano. Material multicopiado sin
referencia completa.

34 ROMERO, José Luis. Latinoamérica: las ciudades y las ideas. Medellin: Universidad de Antioquia,

1999.
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ciudades se sustenta en una logica de continuidad dominante, la cual produjo una
negacion de las experiencias ancestrales que se apoyaban en el hecho de narrar el
lugar a partir de los relatos fundacionales, que servian en la sujecion a los sitios y
pueblos de las culturas originarias de América. Las fundaciones de las ciudades se
encuentran afectadas por un tipo de "ceguera antropoldgica”, caracterizada por negar
los procesos de poblamiento prehispanico. En este caso, "la ciudad hidalga de
Indias” es un claro reflejo de negacién de lo ancestral, permitiendo con esto afirmar el
modelo de ciudad trasplantado a este lado del mundo. "Pero la ciudad no fue solo el
instrumento que hizo posible la expansion hacia la periferia, fue también el instrumento

que se decidid usar para consolidar las experiencias y para asegurar su fruto”3s.

El modelo de ciudad dominante en la época colonial negaba a los otros seres que eran
excretados por la sociedad dominante; asi fue que a estas personas les tocé plantear
otro tipo de organizacion que era del todo distante de las ciudades hidalgas de
Indias; este tipo de organizaciones eran los palenques, las rochelas y los pueblos de
libres; alli vivian de forma libre no solo los esclavos sino también otras personas que
se agrupaban alrededor de estas organizaciones sociales que tenian una

particularidad poblacional.

% Ibid.
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2 LOCALIZACION DE LO NEGRO Y LO AFRO

Esta investigacion se realizé a partir de una estrategia de ir-venir sobre los contenidos
que actuan como antecedentes textuales a nivel general, asi como las actuaciones
contextuales que se afrontan de manera local-regional. De este modo, se asume lo
negro, lo afro y lo afrodescendiente, desde lo "emergente y situado”®, mas
especificamente en lo relacionado con el interés de la investigacion que parte de la
necesidad de significar las practicas culturales de las Comunidades Negras del
Caribe seco colombiano, a partir de la identificacion del "lugar de enunciacién” Es de
sefalar que dentro de las ciencias sociales y ciencias humanas este tipo de actuar no
ha sido asumido como tal3’; esto se refleja en las formas de realizar las pesquisas,
donde el tratamiento y desarrollo del proceso se efectua bajo la consideraciéon de un
ambito de estudio, cuya preocupacion va a ser manejar un objeto de investigacion que
parte de la lealtad a una disciplina, la cual provee de unas categorias, teorias y
procedimientos metodoldgicos. Todo esto con la pretensidn de crear una apariencia
de objetividad que anula la voz de los sujetos; se trata de dar con una neutralidad,
donde supuestamente lo subjetivo se evita a través de la recurrencia a un tipo de

escritura manifestada en el informe final del trabajo de investigacion3s.

Los discursos poscoloniales, asi como una fraccion de estudios culturales
latinoamericanos que dialogan con el grupo Modernidad-Colonialidad, vienen a

romper con el disciplinamiento de las ciencias sociales y las ciencias humanas, a

%  PALMER, Gary. Lingiiistica cultural, Madrid: Alianza, 2000, p. 61.

87 Esta categoria la introdujo la lingiiistica pragmatica, especialmente en los desarrollos que tienen
relacion con los actos de habla y el juego del lenguaje. En las discusiones actuales la pusieron en el
centro de la discusion los discursos poscoloniales en cabeza de Edward Said, con su trabajo sobre
el orientalismo, y también los estudios subalternos, asi como los estudios culturales.

% Al respecto se puede consultar a Mignolo (2007), Walsh (2002) y Castro (2002).
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través de lo que han llamado indisciplinamiento’®. Es de sefalar que esta
investigacion se desarrolld6 bajo esta consideracion, donde se vivio el proceso
como una interaccion sujeto-sujeto, mediante la estrategia de representacidon textual de
narrar y narrarse como parte de la experiencia de la investigacién, lo que busca

superar la sola descripcidn de las comunidades.

Estas precisiones se hace necesario sefalarlas al dar inicio al apartado que recoge las
voces, asi como los aportes hechos por otros autores desde la segunda mitad del
siglo XX, donde se dan unas series de emergencias en el mundo académico a
partir de la crisis de la posguerra que viene a interpelar un orden que limita la accion,
frente a la consideracion de los temas de género, raza-etnia, identidad nacional,
identidad sexual, entre otros aspectos sociales y culturales que no habian sido
tomados en cuenta. En el caso de Colombia, solo hasta la década de los ochenta los
estudios de las comunidades negras empiezan a ser puestos en el centro de la
discusion sobre su tratamiento como objeto de estudio. A continuacién se hace una
mirada sobre estos aspectos en las Américas, Colombia y en especial en la region
Caribe, donde se realiz6 esta investigacién.Los asuntos del estudio de los pueblos de

la diaspora africana en las Américas

Los desarrollos del estudio de los pueblos de la diaspora africana en las Américas se
encuentran relacionados con los procesos de resistencia adoptados por los
esclavizados para enfrentar la institucion colonial que durante cuatro (4) siglos se
mantuvo a través de la dominacién y explotacion de los millones de cuerpos sacados
de forma violenta de sus tierras ancestrales. Las narrativas producidas a partir del
crimen de lesa humanidad de la trata transatlantica y sus posteriores desarrollos han
llevado a la construccion de producciones orales que demuestran la busqueda

incesante de humanidad robada por los esclavizadores.

Pese a las adversidades por las que pasaron los esclavizados, estos desarrollaron

39 WALSH, Catherine, SCHIWY, Freya y CASTRO GOMEZ, Santiago. Indisciplinar las ciencias
sociales. Quito: Universidad Andina Simén Bolivar, 2002.
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unas producciones orales que ayudan a develar la crueldad de la sociedad dominante
de la época colonial; esto se evidencia en las creaciones musicales, en las narrativas
orales y, cuando accedieron a la tecnologia de la escritura, también lo representaron a
través de una prosa que conectaba con un tortuoso pasado que pone de manifiesto la
memoria de la esclavizacidon. Son contados los casos en que los esclavizados
pudieron plasmar su experiencia de vida a través de las fuentes testimoniales de tipo
autobiografico, lo que se debe a que no se les permitia leer y escribir, solo eran mano
de obra forzada a realizar las labores en las haciendas o plantaciones, mineria,
transporte de carga fluvial y terrestre, construcciones arquitectonicas, asi como labores

domeésticas, entre otras.

En los Estados Unidos de América se encuentra la biografia de Frederick Douglass,
"escritor de raza negra, que cuenta los sufrimientos de su vida como esclavo y la fuga
que lo salvd de esa condicion en Narrative of the life of Frederick Douglass, an
American slave, written by himself (1845)"40. Este texto es un hito en la literatura
creada por los esclavos; también se constituye en un fuerte referente para los
estudios afrocentristas. Para 1846 ya se nombraba un canon de literatura
afroamericana, asociada por Theodore Parker con el romance, en oposicion a la
novela. "Es curioso que la primera vez que aparece la palabra canon en relacion con
la tradicion literaria afroamericana sea en 1846, en un discurso de Theodore Parker
(...) En un discurso sobre ‘The mercantile classes’ pronunciado en 1846, Parker se

lamenta del triste estado de la letra ‘americana’?; a este respecto comenta:

La literatura, la ciencia y arte basicamente en manos [de los pobres], siguen sin embargo
bajo el control del espiritu prevaleciente de la nacién... En Inglaterra, la literatura nacional
favorece a la iglesia, la corona, la nobleza y las clases privilegiadas. Otra literatura estd
surgiendo, pero todavia no es nacional, y mucho menos candnica. Nosotros no tenemos
ningun tipo de literatura americana que permanezca.

Nuestros criticos imitan lo extranjero: no reflejan nuestra moral, costumbres, politica o
religion, ni siquiera nuestros rios, montafias y cielos. Su aliento no tiene el olor a nuestra
tierra®2.

40 GATES, Louis Henry. "Las obras del amo: sobre la formacién del canon y la tradicién afroamericana”.

En: BLOOM, Harold. El canon literario. Madrid: Arcos/Libros, 1998, p.164.
41 Ibid., p. 167.
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Esta "otra literatura”, a la que se refiere Theodore Parker, es la literatura
afroamericana que vendria a aportar todo un espiritu innovador al tratar de incorporar
los ingredientes del paisaje, las personas, lugares y experiencias que dan cuenta
de los problemas que tenian que afrontar los esclavos. Para la época es mas una
literatura clandestina, no considerada como tal, pero asumida por quienes la producen

y la consumen como un referente de resistencia y libertad.

Un hito fundacional del desarrollo de la literatura afroamericana en el campo de las
ciencias sociales lo encontramos en W. E. B. Du Bois, un socidlogo que en 1903
publica "Las almas del pueblo negro”’, un texto donde el autor propone la "doble
conciencia”, categoria central de una nueva disciplina como la de la sociogénesis que
trata de avanzar sobre el problema de la construccién de la conciencia a partir de las
determinaciones y condicionamientos sociales, econdmicos y politicos. "W. E. B. Du
Bois foi 0 mais influente lider politico negro dos Estados Unidos na primeira metade
deste século. Mais joven do que Frederick Douglass e Booker T. Washington, ele
veio completar, no seio da comunidade afro-americana, o grande trio de lideranga

histérica na passagem da escravidao a uma fragil e instavel cidadania™s3.

El liderazgo de este intelectual fue tan fuerte que logré traspasar las barreras
geograficas de la época; tanto fue asi que autores del primer mundo manifestaron
frente a su produccidbn una opinion favorable. "Dentre as suas realizagoes no
campo do ensaismo literario, destaca-se As almas da gente negra, livro de mocidade
que |he conferiu prestigio nacional e internacional. Quando de sua publicagao,
impressionou, por exemplo, William James, Henry James e Max Weber, propondo-se

este ultimo a intermediar a sua tradugao para o alemao”4.

Uno de los antecedentes que actuan en la construccion de los referentes de una

42 |bid.
4 DU BOIS, W. E. B. As almas da gente negra. Rio de Janeiro: Lacerdas, 1999, p. 7.
4 |bid., p. 8.
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literatura testimonial de los esclavos y exesclavos en los Estados Unidos de América
es "Works Project Administration’s (WPA’s) Federal Writers Project”, quienes
trabajaron en recoger los testimonios de las personas que habian pasado por la dura
experiencia de la esclavizacion. Como resultado del trabajo de esta institucion se
logré sistematizar alrededor de 41 volumenes que fueron publicados en 1972 por

Rewick. El proyecto original se realizo entre 1935 y 193945,

En los Estados Unidos, las investigaciones sobre poblaciones negras continuaron e
hicieron énfasis mayoritariamente desde una mirada socioldégica no culturalista, con
acento en lo marginal, la segregaciéon y discriminacion racial como fenémeno social y

politico.

En América Latina un trabajo considerado representativo de la literatura testimonial,
que recoge la experiencia de un exesclavo que habia sido cimarrén, fue la biografia de
Esteban Montejo, sistematizada por Miguel Barnet, un investigador etnografico que se
encarga de dar un tratamiento especial a los testimonios contados por Montejo, uno de

los ultimos esclavos en Cuba.

Los asuntos de las comunidades negras en América Latina han estado invisibilizados
durante cierto tiempo; esto tiene que ver con el proceso de "racismo epistémico”,
donde los descendientes de esclavos no son representados como parte constitutiva
de la nacién; esta vision racista se desprende de la herencia de la colonia, donde se
niega la humanidad de los negros traidos del Africa en condicién de esclavos.
Durante los procesos independentistas los "pioneros criollos™é utilizaron el lema de
libertad de los esclavos para sumar fuerza bélica en los frentes de combate, con el fin
de animar la participacion de los esclavizados en las justas que se desarrollaban en
4% HAYMES, Nathan Stephen. "Pedagogia y antropologia filoséfica de la cultura de los esclavos

afroamericanos”. En: GORDON, Lewis y GORDON, Anna Jane. Not only the master's tools: African,

American Studies in Theory and Practice. London: Boulder, 2006, p. 4. Traduccion de Rosa Bianca
Guarda y Wilmer Villa.

4 ANDERSON, Benedict. Comunidades imaginadas. México: Fondo de Cultura Econémica, 1997, p.
79.
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contra de las tropas espafiolas.

Las posturas de los "pioneros criollos” frente a la poblacion esclavizada se evidencian
en el mantenimiento de un orden de castas raciales, donde ellos seguian manteniendo

su lugar de privilegio. Con la incorporacion de teorias que apoyaban "el determinismo

climatologico™’ y la "eugenesia™8, se llegd a la legitimacién de un "mal-decir’4® que

termino por negar a los otros su lado humano.

Esto se aprecia a lo largo y ancho de la region subcontinental, donde se produjo una

literatura negadora de la posibilidad de vida de los otros racializados.

Las denominaciones creadas por las élites criollas para justificar sus posturas de
privilegio fueron las siguientes: en Bolivia se cre6 la nocién de pueblo enfermo®0, en
Ecuador la raza vencida®!, en Colombia pueblos degenerados®?, en Argentina,
Chile y Uruguay®® se llegb a un grado de crueldad en que los pueblos
descendientes de africanos fueron perseguidos, sacrificados y aniquilados en algunos
casos. En Brasil se fue articulando el mito de la democracia racial y las ideas
tropicalistas, que escondia el verdadero problema del racismo y las desigualdades
raciales. En términos generales, los procesos de negacion en América Latina tienen

47 Frente a los desarrollos del determinismo climatolégico se referencia como uno de los hitos

fundacionales de estos postulados a Francisco José de Caldas.

4 Se fundamenta en el supuesto de mejora de la raza a través de un lenguaje que perpetia el
racismo. En el caso de Colombia, los gobiernos de Rafael Nufiez y Miguel Antonio Caro fueron los
que comenzaron a plantear estas ideas a través del proyecto politico de la regeneracion de las razas.

4 VILLA, Wilmer. "Desempolvar lo ausente para ponerlo en tiempo presente”. En: VILLA, Wilmer y

GRUESO, Arturo. Diversidad, interculturalidad y construccion de ciudad. Bogota: Universidad
Pedagogica Nacional, 2008, p. 189.

%0 ARGUEDAS, Alcides. Pueblo enfermo y la representacién de la otredad. Santiago, Ercilla, 1937
[1909].

57 GUARDA, Rosa y VILLA, Wilmer. La raza vencida: una invencién para contener a los otros en los
Andes. Quito: Universidad Andina Simoén Bolivar, 2010.

52 SAENZ, Javier, SALDARRIAGA, Oscar y OSPINA, Armando. "Mirar la infancia: pedagogia, moral y
modernidad en Colombia, 1903-1946”. Bogota: Foro Nacional por Colombia, p. 78.

% SOLER, Sandra y PARDO, Neyla. "Discurso y racismo en Colombia. Cinco siglos de invisibilidad y

exclusion”. En: VAN DIJK, Teun. Racismo y discurso en América Latina. Barcelona, Gediss, 2007.
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que ver con poblaciones originarias del continente y poblaciones originarias de la

diaspora africana en esta geografia del mundo.

La primera consideracion de lo negro se dio en la literatura; fueron los "prenegristas”,
quienes representarian a los otros de forma distorsionada, tratados excesivamente
como seres ‘"infantiles”, carentes de autonomia, productores (supuestamente) de su

propia miseria.

(--.) negrismo o prenegrismo del que toman parte escritores espafioles como
Lope de Vega o Luis de Géngora, entre otros. Dicho prenegrismo literario
por un lado aligera la carga negativa que se le habia impuesto al hombre
negro, pero por otro lado no quita la mirada, tal vez amable pero paternalista
al fin y al cabo, del occidente sobre el africano. Estas creaciones literarias,
cruzadas inevitablemente por el pensamiento europeo “civilizado”, no logran
ser mas que “curiosos balbuceos, poemas superficiales y graciosos” sobre
las “extranas y particulares” costumbres de la “raza” negra®.

El "negrismo” y el "prenegrismo” vienen a trazar un estilo de escritura que va a incidir
en las representaciones literarias posteriores, hechas por los ilustrados criollos, asi
como por sus descendientes en la republica y el Estado, desde el criollismo, el

costumbrismo, el primitivismo y el realismo, que se formaron por medio de una

creacion-animacions® de estereotipos que han ayudado a forjar una imagen picaresca,
tropicalista que terminaria por fijar una imagen ingenua, carente de conciencia critica
de los negros y sus descendientes. La precariedad linguistica bajo la cual se
representaba a los negros en la literatura "negrista” y "prenegrista” tiene que ver con

las barreras culturales y cognitivas, adquirir una lengua impuesta, resultado de los

5 VILLA, Wilmer y VILLA, Ernell. “Descentracion del canon y la valoracion de las emergencias
posibles: la cuestion del lugar de enunciacidon de lo silenciado”. Cuadernos de Literatura del Caribe
e Hispanoamérica, No. 7, Cartagena, Universidad de Cartagena y Universidad del Atlantico,
2008, p. 246.

%  Esta categoria la tomo del profesor Wilmer Villa, quien viene analizando "la estética de mundos
promocionados vs. una existencia negada”, donde en la primera se da un tipo de creacién-imitacion,
asi como apropiacion-reproduccion-apropiacion, mientras que en la segunda se da la creacion-
produccion de sentidos otros de vida. Ponencia presentada en Estéticas Decoloniales:
Sentir/Pensar/Hacer. Abya Yala/La Gran Comarca, Facultad de Arte Universidad Distrital Francisco
José de Caldas, Bogota, noviembre de 2010.
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procesos de "linguisticidio” o "glotofagia™® a los africanos que fueron traidos a las

Américas en condicion de esclavos.

Las representaciones de los esclavizados negros en la literatura se desprenden de las
figuraciones que los hombres blancos-criollos mestizos hicieron a partir de la
reproduccién de un lenguaje bozal, utilizando de forma exagerada las particularidades
linglisticas que eran traidas a colacion para expresar la distancia o cercania aparente
entre un nosotros y un ellos, carentes y deficientes frente al lenguaje estandar de la
época. Con este propdsito, John M. Lipski identifica dos momentos que produjeron
este tipo de representacion en la literatura. El primer momento se encuentra
integrado por los poetas y dramaturgos del siglo de oro de la literatura espafiola,
donde se identifica a escritores como Lopez de Rueda, Goéngora, Lope de Vega,

Quevedo y Calderdn de la Barca®’.

Algunos de estos escritores tenian extensos conocimientos del espanol
pidginizado de los negros que vivian en Espafa, por ejemplo Lépez de
Rueda, quien dirigia su propio grupo teatral, desempefiaba el papel de los
personajes negros, y se jactaba que sus representaciones eran veridicas.
Efecto algunos de los rasgos lingiiisticos empleados por Lépez de Rueda
aparecen en otras representaciones afroibéricas, entre ellas los criollos
afrolusitanos. Sin embargo, para muchos autores, era mas importante
la burla racista y la parodia®8.

Frente a este primer momento que produjo la literatura en la representaciéon de lo
negro, se hace visible la utilizacion de la mimesis como una forma de acercar a los
otros racializados como negros; esta fue la constante de los escritores, quienes
trataron de introducir la tematizacién del negro como una inquietud exacerbada de la
mala conciencia de las sociedades coloniales de la peninsula ibérica, donde el hecho
de traer y hacer visibles a los negros no representaba un cambio en las relaciones,
sino una reafirmacién del racismo que caracterizaba la sociedad de esta época.
Frente al segundo momento, John M. Lipski nos va a decir:

% CALVET, J. Louis. Op. cit., 2005.

57 LIPSKI, John M. "La africania del espafiol caribefio: estado de la cuestion”. Material multicopiado sin
referencia.

% |bid.
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El segundo grupo de ejemplos representa el Ilenguaje bozal
hispanoamericano, desde las primeras indicaciones en el siglo XVII (por
ejemplo de Sor Juana Inés de la Cruz) hasta los comienzos del siglo XX,
aunque la mayoria de los ejemplos pertenecen al siglo XIX. Los textos
representan casi todas las dreas hispanoamericanas, pero predominan la
Argentina, el Uruguay y el Pert, junto a unos textos tempranos de Colombia,
México y Bolivia. Finalmente, llegamos al espafol bozal antillano, que
aparece en textos folkléricos y poesias populares de Puerto Rico y sobre
todo Cuba, en el siglo XIX y comienzos del XX, donde el lenguaje se
diferencia en una manera notable del habla afrohispana de oftras
regiones hispanoamericanas, y de épocas anteriores. En Hispanoamérica,
es también problemadtica la identificacion de rasgos en el habla bozal
literaria, a causa del mismo trasfondo burlesco y estereotipado.

La exageracion y la parodia alcanzan su apogeo en la figura del ‘negro
catedradtico’ de la literatura cubana del siglo XIX; es indudable que existian
personas de color que afectaban un lenguaje a la vez altisonante e
inoportuno, empleando palabras rebuscadas que apenas conocian, pero la
totalidad de las representaciones conduce a la sospecha de una gran
exageracion por parte de los autores (blancos todos) creadores del
catedratico’ literario.

Los extranjeros que luchan por dominar el castellano, ya sean esclavos
bozales, ya sean de otra procedencia, raramente pueden darse el lujo de
inventar pasatiempos verbales a base de una fraseologia frondosa, pues
son agobiantes los deberes de la comunicacion diaria. A raiz de estas
consideraciones, nos permitimos dudar de la autenticidad de muchas
representaciones literarias del habla afrohispana, desde el siglo XVI hasta
el XX, sobre todo en cuanto a los detalles especificos y los contornos
cuantitativos frente al lenguaje ‘normal’®.

También la creacion literaria vendria a ocupar un papel importante en la
representacion y fijacion del negro en América Latina; con escasas excepciones en
esta geografia del mundo, los propios actores asumieron sus representaciones
artisticas y literarias, manejando un estilo de escritura que posiciona lo corporal, lo
regional y lo espiritual, todo esto desde lo Caribe o lo Antillano, asi como una escasa
produccion  continental que se resistio a las convenciones literarias

correspondientes a un canon estético occidental.

Para el caso de los estudios académicos, se dio la emergencia de lo negro después

% |bid.
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de la primera mitad del siglo XX: a nivel mundial se producen unos desplazamientos
que tienen que ver con el periodo de la posguerra, cuando algunos investigadores
empiezan a reportar elaboraciones sobre los pueblos negros en las Ameéricas;
también a nivel local se empieza a tomar conciencia respecto a la posibilidad de
generar unos estudios sobre estas poblaciones. En lugares como Cuba, Brasil,
Venezuela y Colombia se presentan algunas experiencias insulares que resisten a
los procesos de exclusion y marginalizacion incorporados por los criollos blancos

mestizos que se negaban a considerar estos desarrollos.

Los trabajos documentados desde las ciencias sociales acerca de los pueblos negros
en esta regién del mundo, parten de la siguiente situacion: los investigadores sociales
han asumido como sujeto de la alteridad al otro representado en el indigena, dejando
por fuera, durante un tiempo, a las poblaciones negras. Esta situacién presenta
variaciones de un pais a otro y en las ultimas décadas esto ha ido cambiando y se
hace menos notable el "racismo epistémico” propio de las miradas etnocéntricas que

pasaban por alto esta posibilidad de generar investigacion.

En este orden, se desarrollaron unas revisiones bibliograficas sobre los estudios en
pueblos negros de América y especificamente lo que hoy se denominan "estudios
afrolatinoamericanos”; solo mencionaremos algunos autores y trabajos que
consideramos relevantes, los cuales se constituyen en hitos, contribuyendo al
desarrollo de este campo de estudio en Colombia, donde esta franja poblacional

constituye el 20% del total de los habitantes del pais.

Entre los primeros trabajos se encuentran los desarrollados por el antropdlogo
cubano Fernando Ortiz, quien inicia sus investigaciones en 1905, mostrando un
interés por el lenguaje del espafol bozal; en Brasil se destacan las investigaciones de
Nina Rodriguez, quien inicia en 1899; ella propone una manera de indagar sobre las
poblaciones negras en una region de Brasil. Estas investigaciones fueron atravesadas

por el interés en el estudio de las especificaciones culturales, en particular por las
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practicas heredadas de la cultura africana.

Hacia 1930 el investigador Melville Herskovits, desde el culturalismo estadounidense,
indaga acerca de las practicas culturales, a partir de un trabajo comparativo entre
Africa, Brasil y el Caribe. Pese a que su abordaje tedrico superaba los prejuicios
racistas de las primeras investigaciones, se concluye que las limitaciones se
encontraban en el concepto rigido de cultura y el poco interés de los procesos de
cambio y adaptacién; este enfoque culturalista aplicado al estudio y analisis de las
poblaciones negras animd un debate tedrico y politico que en su momento fue bastante
algido en la academia del campo social de los Estados Unidos; uno de los opositores
de la mirada que hacia Herskovits fue el antropdlogo y sociélogo Franklin Frazier
(1949), quien desarrolld6 algunas investigaciones acerca de sociologias de familias
negras de los Estados Unidos, donde mostrd la teoria sobre la total destruccion de la
cultura africana en los afronorteamericanos, como consecuencia de la esclavizaciéon y

ruptura violentas con su continente de origen.

Para la época se va a imponer el estudio de los pueblos negros desde la mirada de la
antropologia culturalista. Otras miradas en el estudio de los afrolatinoamericanos
siempre tomaron como punto de partida los trabajos de Herskovits. El acento de
estas investigaciones estaba puesto en los fendmenos de las mezclas culturales del
secretismo, el mestizaje. Uno de los estudios que aportan al avance de este
campo fue el realizado por Guillermo Freyre, en 1936, quien hace un recorrido sobre
como esta conformada la sociedad brasilera, con aportes que luego se fusionaron con
lo indigena, el portugués, el espafiol y el africano. Este autor desarrolla la nociéon de
Miscegenacion y concluye que el brasilero es producto de esta mezcla cultural y
genética. Ademas afirma que la diferencia cultural entre negros y blancos ya no era
viable; este discurso se traduce politicamente en "democracia racial’. La propuesta
trazada era la de difundir el modelo brasilero en el mundo como ejemplo de armonia

racial y social.
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Esta mirada comienza a ser cuestionada y se realizan varias investigaciones de corte
critico a partir de disciplinas como la economia, la sociologia y la etnologia, donde se
va a encontrar que prevalecen problemas significativos de discriminacion racial, lo
cual demuestra que la democracia racial era una falacia utilizada por las élites

politicas del momento.

Este analisis de los estudios afrolatinoamericanos sigue una cronologia que da
cuenta de una genealogia que pretende crear una cartografia que fue influyente en las
investigaciones del campo de los estudios afrocolombianos; es por ello que cabe
anotar los trabajos de Roger Bastide, quien en 1977 inicia sus investigaciones,
planteandole unas profundas discrepancias y criticas a Herskovits, por desconocer las
posibilidad de la existencia de creaciones -culturales originales, restringiendo la
valoracién de la cultura negra a los elementos heredados de Africa. Bastide, a nuestro
juicio, hace un importante aporte y es la configuracion de un esquema que muestra
los cuatro tipos de expresiones culturales en los pueblos negros de esta region de

América: "América Central, el Cribe y Suramérica”.

2.1 Emergenciay visibilidad de los estudios de los pueblos negros en
Colombia

Durante cierto tiempo en los espacios académicos se presentd una "invisibilizacién” de
lo negro en el ambito académico; esto se puede identificar en los estudios hechos por
Nina de Friedemann, quien en uno de sus textos narra un episodio que refleja la
situacion de exclusion que se vivia en esa época. Durante la década de los ochenta
esta antropdloga acudié en busqueda de un respaldo institucional para la realizacidon

de una investigacion y la respuesta a su solicitud no fue positiva.

Hace ya casi 20 anos, en el Instituto Colombiano de Antropologia cuando yo
buscaba un eco de opiniéon frente al rumbo de mi trabajo entre grupos
negros, un respetable y ya famoso colega me ofreci6 el concepto mas
insolito que he recibido a lo largo de mi vida profesional: “estudiar negros
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no era antropologia”. Pero en ese instituto la antropologia se ensenaba
como disciplina que estudiaba el hombre, aunque valga mencionarlo, los
indios arqueolégicos y contemporaneos eran la preocupacién primordial de
la institucién y sus investigadores. No obstante, la 6ptica de ese colega a
mi modo de ver era un exabrupto®0.

Esta anécdota de la investigadora Nina de Friedemann refleja el rechazo bajo el cual

actuaban los académicos en ese tiempo; ellos se negaban a integrar a las ciencias

sociales las comunidades negras como ambito de estudio, dominadas ampliamente
por hombres blancos-mestizos, quienes se acogian a las convenciones establecidas
por los paradigmas dominantes en esa época: positivismo, estructuralismo vy
marxismo, que intervenian en el posicionamiento de la "rejilla de apropiacion™1, con la

que miraban, describian y explicaban a los otros diferenciados étnicamente.

El interés de las ciencias sociales por lo negro o afro como ambito de estudio
comenzaria en la década de los ochenta, afianzandose en los noventa, luego de
superar una serie de tensiones que se relacionaban con la definicion de las categorias
de anadlisis, asi como con los aspectos metodolégicos que consistian "en la
instrumentacion de etnografia modernista donde la unidad de observacion y de
analisis se superponen”®2, Este particular aspecto corresponde a la experiencia de los
investigadores sociales, quienes extrapolaron de la antropologia indigenista las

perspectivas de analisis, apoyada en la nociéon de comunidad distante de tipo rural.

En términos analiticos, se puede identificar dos tendencias en la
argumentacion de pertinencia antropolégica para el estudio de dichas
poblaciones. Una ha sido la de “indianizarlas”, esto es, demostrar como las
categorias y metodologias de la antropologia utilizadas en “comunidades”
indigenas son aplicables a las negras. Esta via es de una progresiva
construccion de las “comunidades negras” como objeto pertinente al andlisis
antropolégico; en este sentido, los antropélogos han recurrido a poblaciones

60 DE FRIEDEMANN, citada por VILLA, Wilmer y VILLA, Ernell. "Descentracion del canon y la
valoraciéon de las emergencias posibles: la cuestion del lugar de enunciacion de lo silenciado”.
Cuadernos de Literatura del Caribe e Hispanoamérica, No. 7, Cartagena, Universidad de Cartagena
y Universidad del Atlantico, 2008, p. 252.

61 SAENZ, Javier, SALDARRIAGA, Oscar y OSPINA, Armando. Mirar la infancia: pedagogia, moral y
modernidad en Colombia, 1903 y 1946. Bogota: Colciencias, 1997, p. 3.

62 RESTREPO, Eduardo. "Territorios e identidades hibridas”. En: CAMACHO, Juana y RESTREPO,
Eduardo. De montes, rios y ciudades. Bogota, 1999, p. 224.
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negras con caracteristicas anadlogas a las de las “comunidades” indigenas
-como las existentes en el Pacifico rural- y han demostrado como las
preguntas cldsicas de la antropologia cldasica por el parentesco, Ila
organizacion social, las practicas y relaciones econdémicas, los rituales, el
territorio y la identidad, son aplicables en las “comunidades” negras. Ello sin
poner en cuestion la concepcién de la cultura y la metodologia etnogréfica
senaladas anteriormente®3.

Esta tendencia ha generado un efecto generalizador que comienza con la utilizacion de
la categoria de "comunidad” como unica forma de denominar las bases organizativas,
establecidas a partir de un pasado en comun, un territorio, un lenguaje, unas
creencias que aglutinan y dan forma a un sentido colectivo que bien pudo haber
sido nombrado como pueblo, pero dada la influencia de los expertos se termind
adoptando la denominaciéon de "comunidad”. Tal es la incidencia de esta referencia
que en la formulacion de la Ley 70 de 1993 se asume como algo natural, pasando a
ser incluida en la forma de nombrar la particularidad organizativa, dejando por fuera
la denominacion de pueblos negros. Desde ahi se establece un orden referido a unos
marcos analiticos, influyente en la organizacién de la realidad de las comunidades

negras del pais.

Para esta época los desarrollos conceptuales no lograban superar los
condicionamientos disciplinares que servian para leer los contextos de acuerdo con
los criterios de validez de conocimiento movilizado por las ciencias sociales. Las
reacciones no se hicieron esperar y por este mismo tiempo comienza a manifestarse

una segunda tendencia.

La segunda tendencia ha sido, precisamente, la del cuestionamiento de
esta concepcion y metodologia. Miultiples han sido las direcciones
ensayadas desde los primeros afroamericanistas que argumentaban la
necesidad de una perspectiva histéorica para poder establecer el grado de
las supervivencias africanas en las sociedades negras en Colombia y en
sus aportes a la sociedad en general (... Esta tendencia podria
denominarse, por oposicion a la primera, la “desindianizaciéon” de Ia
antropologia para pasar a entender en su especificidad a las poblaciones
negras®4.

8 Ibid., p. 224
6 Ibid., p. 224.
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En Colombia, el hecho de estudiar al sujeto de la otredad (durante cierto tiempo) se
correspondid con el tratamiento de un objeto de estudio, construido a través de una
imagen exotica, diferente a la cultura de centro, la cual se establecié a partir de la
formacion de lo monocultural que actué en la produccion de referentes andinocéntricos,
correspondiente a la reproduccion de los contenidos patrimoniales de corte
hispanico como la religion y la lengua. A partir de este indicador historico de
constitucion del discurso nacional, se puede rastrear la denominacion de minorias
étnicas y raciales, representadas inicialmente por lo indigena, lo campesino y

posteriormente por las comunidades negras.

Las ciencias sociales en sus inicios se encargarian de abordar a los indigenas, asi
como a los campesinos, mientras que las comunidades negras fueron invisibilizadas;
se llegd a considerarlas poblaciones integradas a través de los procesos de
asimilacion a la cultura de centro; esto aun se mantiene en el imaginario de los
colombianos que dicen: "las comunidades negras hace tiempo estan integradas a la
sociedad colombiana, ellos hablan el mismo idioma que nosotros, comen, visten y
hasta tienen la misma religion de nosotros, asi que no deben reclamar un tratamiento

desde el derecho diferencial, porque no son diferentes al grueso de la sociedad”ss.

En medio de estas dinamicas de negacion, se produce la emergencia de lo negro y lo
afro, como ambito de estudio que pasa a ser producido como parte de un relato de
experto, el cual viene a generar una incidencia en las "formas de ver’ y "nombrar’
los asuntos de las comunidades negras. Tal es la fuerza con la que se establecen
estos desarrollos que "los agentes especializados de la modernidad” llegan a incidir
(de algun modo) en los procesos organizativos y la formulacién de las politicas

publicas. A este respecto Jaime Arocha comenta:

Era indispensable dar la vida alli al estatuto que reconocia los derechos
étnicos-territoriales de las “comunidades negras”, el articulo transitorio 55.

8  Declaracion ofrecida por el ministro del Interior y Justicia a proposito del reclamo hecho por las

comunidades negras debido al desconocimiento del primer mandato presidencial de Alvaro Uribe.
Paradodjicamente, en el segundo mandato de este presidente se nombra como ministra de Cultura a
una mujer afrocolombiana.
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El proceso de elaborar y difundir la respectiva Ley, nomenclada con la ley
70, aumenté la demanda laboral experta. A ellas respondieron muchos
especialistas en cuestiones indigenas y campesinas. Sin embargo, la
mayoria de estas personas pasoé a ofrecer su servicio a las organizaciones
de los pueblos negros sin que mediara alguna forma de entrenamiento en
estudios africanos y afroamericanos®.

Con la anterior referencia se puede inferir que lo negro y lo afro surgen como
resultado de una construccion historica, asi como las emergencias propiciadas por las
organizaciones de base en el aqui y el ahora, pero también los relatos especializados
de quienes durante las décadas de los ochenta y noventa han trabajado como
asesores de los consejos comunitarios y asociaciones comunales. Frente a esta
situacion, Nina de Friedemann, Arocha, Escobar y Restrepo han manifestado la falta
de desarrollo de un aparato epistemoldgico y metodolégico propio que parta de las
realidades de las comunidades negras; esto se hizo evidente a comienzos de los
noventa cuando las problematicas de las comunidades negras empiezan a ser visibles
para los académicos, las instancias del legislativo, el ejecutivo y el judicial, asi como
los defensores de derechos humanos, las ONG, organismos internacionales como la

ONU, las agencias de cooperacién internacional y la banca internacional.

Ante la demanda de conocimiento de expertos se viene a evidenciar el vacio existente
en las instituciones de educacién superior del pais, que aun en la actualidad no han
asumido el desafio de formar en procesos relacionados con los requerimientos por las
comunidades negras, salvo pocas excepciones en que se vienen presentando algunas
experiencias insulares de grupos de investigaciones y colectivos de estudios®’. A

mediados de la década de los noventa Jaime Arocha sostenia:

El hecho de que las universidades colombianas carezcan de programas
sobre la historia y la cultura de los pueblos de Africa occidental,
centrooccidental y central, y de sus descendientes en América, hace parte
del conjunto de mecanismos de discriminacion racial que tuvieron auge
durante los periodos coloniales y la temprana Republica, y que aun no han

66 AROCHA, Jaime. "Afrogénesis, eurogénesis y convivencia interétnica”. En: ESCOBAR, Arturo y
PEDROSA, Alvaro. Pacifico: ¢ Desarrollo y biodiversidad? Bogota: Ecofondo, 1996, p. 317.

67  Estas experiencias se vienen desarrollando en universidades como la Nacional de Colombia,
sede Bogota, Pedagdgica Nacional, de Antioquia y la del Valle.
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sido del todo extirpados®s.

Frente a esta situacion se hace necesario senalar que, aun en la actualidad en
Colombia, de las universidades existentes no se reportan programas de pregrado vy
posgrado que enfaticen sobre los procesos de formacion alrededor de los valores de
la cultura africana y afroamericana, exceptuando los intentos que se hacen con los
programas de etnoeducacién y los desarrollos de la Universidad del Pacifico, que
son meramente una propuesta de educacién superior que intenta dar respuestas a

las problematicas de las comunidades negras de esta parte del pais.

Bajo las nuevas exigencias organizativas de las comunidades negras de Colombia y
los desafios que les representaria el afrontar las nuevas realidades propiciadas por el
marco regulativo adoptado por el Estado en la década de los noventa, se dan unos
vinculos entre las organizaciones comunitarias y los académicos que aportan a las
organizaciones, las ONG y los organismos gubernamentales; un nuevo lenguaje
organizado a través de categorias entra a incidir de manera directa en el escenario de
participacion y negociacion entre los actores. Segun Arturo Escobar, siguiendo una
perspectiva posestructuralista, estos son los discursos de expertos convertidos
todos en "dispositivos de produccidon de realidad”®, los cuales son instalados en
las comunidades; desde afuera empiezan a generar modificaciones en las relaciones

intraculturales e interculturales.

El papel que juegan los relatos de expertos ha influenciado en las comunidades
negras hasta el punto de transformar los términos de la conversacion. De este modo
han entrado a "cambiar la mentalidad, la racionalidad del campesino. Esto es lo que
es desarrollo: es una practica de vincular conocimiento y poder desde una racionalidad
completamente distinta a la racionalidad que ha existido en cada lugar’0. Son
varias las concepciones influenciadas a partir de los discursos y categorias de los

68 AROCHA, Jaime. Op. cit., p. 318.

69  ESCOBAR, Arturo. Globalizacién, desarrollo y modernidad. Medellin: Corporaciéon Regién, 2002, p. 4.
70 |bid., p. 4.
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expertos, quienes han logrado afectar las nociones de territorio, naturaleza, ambiente,
identidad, etnicidad, entre otras categorias influyentes en la toma de postura politicas
en las organizaciones de comunidades negras. Para ilustrar esta nueva situacion,

Arturo Escobar escoge:

El caso del movimiento social de comunidades negras del Pacifico Sur en
particular. En 1993 el Proceso de Comunidades Negras (PCN) acordé
varios principios organizativos: el derecho a una identidad negra; el derecho
al territorio, al control del territorio como espacio para el ejercicio de Ia
identidad; el derecho a cierta autonomia (...); el derecho a su propia vision
del desarrollo, de la politica social o la accion social’.

Cabe sefialar que del analisis que hace Escobar surge la pregunta por el
conocimiento producido por los movimientos sociales, lo cual genera una tension con
el conocimiento de experto. En el caso de las organizaciones comunitarias del
Pacifico, es mas la emergencia de un saber propio que ocupa un lugar central en la
defensa del territorio y la cultura propia; aunque Escobar advierte sobre la incidencia
del experto en la construccion de las agendas programaticas de las comunidades,
también mira las estrategias de construccion del "lugar” a partir del interrogar los

procesos de resistencia que configuran a nivel regional.

Enfatizando dos aspectos de este movimiento del Pacifico colombiano. Por
un lado, el movimiento como productor de conocimiento y de un marco
teorico muy sofisticado de ecologia politica. Y por el otro, el papel del
movimiento como red al interior del Pacifico y transnacionalizada. Como
productor de conocimiento, queremos saber cémo este movimiento ilustra
esa tension (...) la que mantienen los activistas y que podemos mantener los
disefadores y planificadores entre las tres dimensiones de la accion social:
desarrollo alternativo, modernidades alternativas y alternativas a Ia
modernidad. Como productores de conocimiento, el movimiento social ha
avanzado, especialmente desde el 90, con una critica a las estrategias
convencionales de conservacion que inicialmente quiso introducir en el
Pacifico con el proyecto Biopacifico, para luego abrirse a un proceso de
didlogo y concertacién con los movimientos sociales’2.

La situacion fue que en poco tiempo las comunidades negras pasaron de la

71 Ibid., p. 7.
2 |bid., p. 7.
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"invisibilizaciéon” a la visibilizaciéon propiciada por los activistas, los académicos y el
interés despertado por los organismos gubernamentales y las ONG; la situacion
estuvo animada en cierto momento por el préstamo de los discursos que venian siendo
desarrollados por la antropologia de corte indigenista, por medio de la cual se
impusieron las categorias de comunidad, etnicidad, relaciones de parentesco, entre

otras.

En la década de los noventa una camada de antropdlogos, que habian ido a estudiar
al extranjero, regresan al pais y realizan unos trabajos de investigacion en las
comunidades negras del Pacifico colombiano; entre ellos tenemos a Arturo Escobar,
Eduardo Restrepo, Mauricio Pardo, entre otros; también para ese mismo tiempo
vienen al pais unos investigadores del Instituto Francés de Investigacion Cientifica
para el Desarrollo en Cooperacion (OSTROM), al cual a mediados de los noventa se
le cambia el nombre por el de Centre National de la Recherche Scientifique (CNRS);
entre los investigadores que pasaron por el pais desarrollando sus trabajos tenemos
a Anne-Marie Losonczy, Odile Hoffmann, Elisabeth Cunin, Christian Gros; también
realizaron trabajos de campo en el Pacifico colombiano los investigadores del Reino

Unido Peter Wade, Ulrich Oslender, entre otros.

Estos trabajos de la generacion de los noventa que estudia a las comunidades negras
del Pacifico se caracterizan por ser de naturaleza antiesencialista, postura
cuestionadora de los trabajos de Nina de Friedemann y Jaime Arocha, pioneros en
los anos ochenta de este tipo de investigacidon en el Pacifico sur colombiano. "No
estoy de acuerdo con Arocha, cuando parece arguir que el surgimiento de una cultura
particularmente ingeniosa y flexible en la region Pacifica esta conectado de alguna
manera bastantemente identificada con las ‘huellas de africania’ (...) En suma,
entonces, la idea de ‘huella de africania’ es necesaria y valida, pero Ila

metodologia utilizada para sustentar la idea debe ser mas rigurosa”’s.

73 WADE, Peter. Gente negra, nacién mestiza. Bogota: Siglo del Hombre, 1997, p. 19.
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Las diferencias entre las dos posturas son fuertes y se reflejan no solo en la forma de
asumir la investigacién a nivel epistemoldgico y metodolégico, sino también politico,
donde se hace necesario identificar que el "lugar de enunciacion” de Peter Wade es
diferente al de Nina de Friedemann y Jaime Arocha; el primero habla desde Europa,
mientras que los otros dos hablan desde la academia colombiana que en principio se
caracterizé6 por negar la legitimidad de los estudios de las comunidades negras como
algo propio de la antropologia. Tanto Nina de Friedemann como Jaime Arocha en su

momento defendieron el paradigma de afro génesis, en tanto que Peter Wade dice:

A nivel politico, también existe el problema de que la preocupaciéon por las
huellas de africania puede convertirse en una restriccion. Existe el peligro
de que solo aquellos que puedan mostrar (o suponer) que tienen raices
africanas pueden ser considerados como negra “legitima”. Sin embargo,
en mi opinién, gran parte de lo que es la cultura negra procede de fuentes
europeas’

Las dos posturas vienen a jugar un papel importante en el campo de estudio de las
comunidades negras, pero las dos asumen al otro racializado como negro, como un
objeto de estudio, donde las personas que pertenecen a estas comunidades son
representadas a partir de la voz del experto y no a través de quienes actuan en un

marco cultural, dador de sentido; es el tipico problema de quién representa a quién y

desde qué lugar lo hace.

2.2 De lo negro a lo afro: un desplazamiento de las formas de narrar el
etnénimo

La conformacion de las marcas identitarias en América Latina, y especificamente en
Colombia, ha estado representada por dos tendencias; la primera se sustenta en las
dinamicas contextuales donde las representaciones producidas por las personas en lo
cotidiano juegan un papel central. Estas se pueden rastrear en las particularidades

discursivas de las personas. Asi por ejemplo, es muy comun ir por una calle de los

74 |bid., p- 19.
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pueblos del Caribe Seco y escuchar que alguien grita "ve llama a ese negro que se
me pasé y lo estaba esperando para comprarle el bastimento de la carretilla™>;
seguidamente uno le pregunta por qué "negro”, tal como me pas6é en Los Haticos,
poblacion de Comunidades Negras del Caribe Seco, donde en cierta ocasion escuché
a una persona decir esta frase y al preguntarle por qué llamaba asi al sefor de la
carretilla de bastimento, la persona me respondié: "es que no ves que es de raza
negra’®. Lo particular de todo esto es que quien se referia al sefor vendedor de

verdura era una sefiora de "raza negra”.

La segunda tendencia es la que se expresa por medio de la agencia del experto quien
a través de un aparato conceptual organiza la realidad; en este caso es el especialista
induciendo la mirada de los actores; es ahi donde las mediaciones tedricas entran a
incidir en la explicacion de los acontecimientos, los contextos y las practicas de las
personas en los marcos institucionales como la familia, la comunidad, la ciudad, la
escuela, la nacion y el Estado, entre otros espacios de convergencia social. Esto se
relaciona con lo que Arturo Escobar denomina (siguiendo una perspectiva
posestructuralista) "dispositivos de producciéon de realidad”, los cuales actuan en la
sedimentacion del lenguaje; esta operacidn se materializa a través de la transferencia,

0 sea la transmisién de contenidos desde un lugar de representacion privilegiada.

Esto se puede ver en las acciones que desarrollan algunos organismos externos que
participan acompafando los Procesos de las Comunidades Negras en el Caribe
Seco Colombiano; en este caso los profesionales que actuan en la construccién de un
canal de comunicacion entre las instituciones y las comunidades, las ONG vy las
Agencias de Cooperacion aparecen en el escenario como un tercer actor que incide

de alguna u otra forma en la gestion de las acciones; en el caso del

75 Frase escuchada durante el desarrollo de la investigacion en Los Haticos, pueblo de comunidades
negras, corregimiento del municipio de San Juan del Cesar, departamento de la Guajira, agosto 18
de 2009.

76 |bid.
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acompanamiento del PNUD7’, en el departamento del Cesar, genera toda una
influencia en las metodologias y de alguna forma en los lenguajes reproducidos a
través de la evocacion de las experiencias modelo desarrolladas en otros lugares de
Colombia. La insistencia de los profesionales de campo del PNUD, de traer a
colacion las experiencias del Pacifico y las formas de nombrar que se derivan de ahi,
tiene que ver mucho con el papel que cumplen los expertos en la estabilizacién de la

realidad.

Estas dos tendencias entran a modelar la construccion de los discursos de la
identidad en las Comunidades Negras en Colombia, situacion que comienza a
finales de la década de los ochenta y marcadamente en los noventa a partir de la
creacion de la Constitucion Politica de 1991 y la Ley 70 de comunidades negras de
1993 y su reglamentacién especifica en lo relacionado con territorio y titulaciones
colectivas, recursos naturales, educaciéon, cultura y fuentes patrimoniales, entre otros
aspectos relacionados con su funcionamiento. Las dos tendencias de
direccionamiento de la identidad han estado presentes en la produccién de los relatos
identitarios, sin que esto haya generado ningun tipo de tension. Sobre esto se

destaca:

Entre 1995 y 1996, el antropdélogo Eduardo Restrepo realiz6 para el ICAN
una investigacién sobre la construccion tedérica del negro en Colombia, en
la cual puso en evidencia que buena parte de dichas elaboraciones han
tenido como referente especial por excelencia el Pacifico colombiano y, por
lo general, algunas de sus comunidades locales (Restrepo, 1996). Su
objetivo consistio en hacer explicitas las categorias de analisis, los
problemas de investigacion, las orientaciones tedricas, las estrategias
metodolégicas y las unidades y técnicas de observacion utilizadas por
distintos investigadores sociales (antropdlogos, historiadores, sociélogos,
economistas, gedgrafos, entre otros), para dar cuenta hoy del denominado
Pacifico colombiano’s.

” Esto se puede evidenciar en el acompafamiento que hace este organismo al proyecto
"Fortalecimiento organizativo del 21 Consejo Comunitario Afrocesarense para el incremento de
capacidades territoriales de paz y desarrollo en el Cesar”, financiado por la ONG Fondo para la
Sociedad Civil Colombiana por la Paz, los Derechos Humanos y la Democracia (FOS-Colombia),
ejecutado por la Asociacion de Organizaciones de Comunidades Negras del Cesar y acompafiado
por el PNUD, 2011.

78 ALMARIO GARCIA, Oscar. "Las ‘relaciones interétnicas’ en el Pacifico surcolombiano durante los
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El incremento de la participacion de los expertos en la estabilizacion y movilizaciéon de
la realidad de las Comunidades Negras tiene en gran parte su origen con los
procesos que se desprenden del nuevo marco regulativo a principio de los noventa, asi
como el desarrollo del Programa Plan Pacifico, iniciado en la misma década. Estos
dos sucesos vendrian a marcar una tendencia en la forma de narrar la localidad, la
identidad y los procesos regionales; las dinamicas que se originan con estos dos
sucesos vienen a naturalizar una serie de categorias que las organizaciones asumen
como tales; entre las categorias fijadas estan las de etnia, comunidad,

autorreconocimiento, afirmacion, etnodesarrollo, memoria colectiva, etnoeducacion.

Frente a la situacion que se presenté con la denominacién especifica de comunidad y
su implantacion desde instancias ajenas al movimiento social afrocolombiano que se
conglutind alrededor de la discusion sobre la inclusion de las poblaciones negras,
esto fue lo que se presentdé segun lo narrado por el activista Rumensindo Castro

Hinestrosa, quien comenta:

La iniciativa de algunos sectores que conformamos la Comision Especial,
derivada del articulo transitorio 55 de la Constitucion Politica de 1991, la
idea era la de crear unidades territoriales denominadas Palenques, pero Ila
oposicion fue fuerte por todo el significado politico de los cimarrones en la
desestabilizacion del régimen colonial, enseguida lo asociaron con el
separativismo, ni siquiera admitieron el nombre de pueblos y entonces nos
cambiaron toda la iniciativa que teniamos, asi fue como impusieron el
nombre de Comunidades Negras, eso sucedié6 después de acaloradas
discusiones que duraron muchas horas?®.

En el caso de la aparicion de la categoria de etnia, que vendria a desplazar a la de
raza, esta dinamica se produce a partir de la influencia de la discusién en el campo de

la academia en los paises del Norte; esto permiti6 que en el Sur se diera una la
reactualizacion del lenguaje de experto. Los debates escenificados en las

universidades del primer mundo llegaron a diferentes lugares a través de las

siglos XVIII y XIX". En: LORENTE MOLINA, Belén y ZAMBRANO, Carlos. Estudios introductorios en
relaciones interétnicas. Bogota: Red Iberoamericana de Relaciones Interétnicas, 1999, p. 40.

79 VILLA, Wilmer y VILLA, Ernell. "La pedagogizaciéon de la oralidad en contexto de afirmacion
cultural de las comunidades negras del Caribe seco colombiano”. En: Cuadernos de Literatura del
Caribe e Hispanoamérica, Cartagena, Universidad de Cartagena y Universidad del Atlantico, 2011.
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"peregrinaciones académicas™ de las personas a las instituciones de educacion
superior de Europa y los Estados Unidos de Norteamérica. Estos cambios de
concepciones fueron causados por los desplazamientos epistemolégicos que con el
correr del tiempo empezaron a tener eco en los modos de nombrar de los
investigadores, los activistas y los funcionarios de los organismos de regulacion y
acompanamiento de los procesos. En el caso colombiano se nota la influencia de
académicos como Nina de Friedemann, Jaime Arocha, Orlando Fals Borda, entre
otros, quienes ademas insistieron en la inclusion de las Comunidades Negras en la

nueva gramatica regulativa del Estado.

Es de senalar que la categoria de raza en la ultima mitad del siglo XX sufrié un
agotamiento causado por su consideracion biolégica que, desde una perspectiva
evolucionista, empezé a plantear a partir del siglo XIX la superioridad de una raza
sobre las otras. Desde estas teorias se afirmaba que existia una raza que prevalecia
como la mas fuerte, asi como la mas adaptable al medio, la cual debia de sobrevivir
como la superior. Estos han sido los fundamentos del Darwinismo Social y los
planteamientos de la eugenesia que consiste en mejorar las razas degeneradas o
inferiores. Las consideraciones que sostenian este tipo de posturas se convirtieron en
fuente sostenedora del racismo, expresado en el rechazo de las razas amarrilla,
marrén, negra. Esto se puede apreciar en el programa raciolégico de Kant, que

genero una cartografia del poder a través del color de la raz6n8!.

Frente al agotamiento y desprestigio de la categoria de raza, mas los giros tedricos
que se dan en la academia del Norte en los aspectos relacionados con los paradigmas
de la antropologia, empieza a tomar un lugar central el concepto de etnia; esta
denominacién entraria a ocupar el lugar de la raza. En el caso de las Comunidades

Negras del Caribe Seco Colombiano se sigue hablando en algunos casos de raza, tal

80  ANDERSON, Benedict. Op. cit., 1997.

81 CHUKWUDI EZE, Emmanuel. "El color de la razén. Las ideas de ‘raza’ en la antropologia de
Kant”. En: MIGNOLO, Walter (compilador). Capitalismo y geopolitica del conocimiento. Buenos
Aires: Signo, 2001, p. 201.
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como expresa José Julio Pérez, quien utiliza la expresion "nosotros la gente de raza

negra”8?; Javier Pardo Cassiani habla de "pueblo negro”3 y Lipe Perea se refiere a "las
comunidades étnicas afrocolombianas”@4. Estas tres personas asumen su identidad
desde un lugar referencial a la experiencia a partir de la cual narran lo que son como
personas activas en una colectividad que se vuelve especifica a unas particularidades
discursivas que se desprenden de un marco de vision de mundo, las cuales

determinan las formas de narrar la existencia como colectividad cultural.

El cambio de categoria vendria a introducir una modificacion en las formas de asumir
las marcas identitarias que se construyen a partir de aspectos como la historia, el
territorio y la lengua, entre otros indicadores de fijacion de contenidos de lo humano.
Esto vendria a suponer un giro en el uso del lenguaje, el cual incidiria en las formas de
nombrar desde la investigacion, las colectividades, los organismos gubernamentales y
no gubernamentales. Es de apreciar que los dirigentes de las comunidades negras
adoptarian la nueva categoria de etnia que movilizaria el nuevo marco regulativo del
Estado; todo esto pasé sin que se haya realizado un debate que ayude a esclarecer el

porqué del cambio de raza a etnia.

Esta experiencia lo que deja entrever es como la gente establece las representaciones
desde las influencias internas y externas a través de los contactos comunicativos que

entran a fijar ciertas categorias sin que la gente se detenga a analizar los

contenidos que representan su composicion conceptual.

En pocas palabras, la gente que esta por fuera de las bases organizativas poco se
detiene a pensar por qué la raza no y la etnia si; estas serian discusiones de una
agenda académica y no de wuna agenda politica de las organizaciones de

comunidades negras ya que su prioridad es la discusion de por qué negro o

82 | ider de las comunidades negras del centrooriente del departamento de la Guajira.
83 Lider de la Asociacion de Organizaciones de Comunidades Negras del Cesar.

84 | ideresa afrocolombiana procedente del Chocé que participa de los procesos organizativos en el
Cesar.
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afrocolombiano.

Las personas no estan pensando en términos de unas categorias de analisis®® y su
utilizacion desde unos referentes tedricos; las personas estan comunicando desde la
fuerza del lenguaje que acompafa a las historias de las colectividades en la
utilizacion de las categorias de la vida cotidiana. Ellos no hablan desde un
sentido teorético, sino desde el relacionamiento social donde las palabras no se
encuentran amarradas a un marco tedrico especifico que restrinja su uso; no se trata
de ser fiel a unos fundamentos epistemoldgicos; sencillamente las personas comunican
y en ese comunicar a través del expresar, representar y significar acuden a las
categorias para organizar y hacer inteligible la realidad a través de las herramientas de
comprension que ayudan al desenvolvimiento de las personas. A partir de esta
posibilidad las personas toman posesion y actuan; en este caso la identidad viene a
jugar un papel central en la configuracion del sentido. La categoria de identidad
actua en la construccion del yo desde la socializacion y la sociabilidad que enmarca la

conducta humana de acuerdo con las instituciones sociales que asi lo legitiman.

La categoria de lo étnico se puede apreciar como una instancia organizadora de
rasgos que afirman e influyen en el hecho de asignar nombre grupal desde lo propio
frente a lo ajeno o lo cercano en oposicion a lo distante. Parece ser que es la forma
como se adoptan los contenidos representativos de la identidad lo que ayuda a
establecer la diferencia desde un Yo hegemonico replicado en una comunidad que
separa y establece las barreras de clasificacion de las practicas, las personas, los
lugares y los objetos. Por este motivo es que el lenguaje cumple una funcion
dadora de sentido, desde la legitimidad de un sistema de clasificacion que actua en

la organizacién de la experiencia.

Segun la literatura que describe la antigledad griega, los griegos se denominaron

étnicos para distinguirse del resto de los pueblos, pero cuando los griegos fueron

85 MOLANO BRAVO, Alfredo. "La gente no habla en concepto al menos que quiera esconderse”.
Revista Anthropos. Barcelona, 2011, p. 101.
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invadidos por los otomanos, estos distinguieron a los griegos como esos otros millets
o étnicos. Desde esta época los griegos se denominaron étnicos, radicalizando asi su
propuesta de pueblo autocontenido en su particularidad etnocéntrica que los llevo a

asumir un pristino nacionalismo®®.

Lo expresado en el parrafo anterior ayuda a entender que lo étnico a través del tiempo
ha sido una categoria que se ha venido transformando de acuerdo con las situaciones
por las que un grupo humano pasa. Desde alli, lo étnico se muestra como empalme y
ensamble de las realidades que las personas en su distintos momentos han tenido
que pasar a lo largo de la historia. De lo étnico se llega a la consideracién de la
etnicidad. "Resulta muy dificil dar definiciones generalizadoras debido, en parte, a que

este concepto posee una gran carga ideologica’®’.

La etnicidad no se puede ver como algo que se encuentra y es sustancialmente dado
o se transmite desde un estado de pureza que acompafa a los contenidos idealizados
desde el tradicionalismo de tipo culturalista. "La etnicidad es un proceso dinamico y
abierto, en razén a los procesos especificos que viven los grupos humanos que
inscriben sus practicas en contextos concretos’8; es mas una construccion que se
produce desde la diferencialidad de los procesos, originados en situaciones de
localizacion especifica; por este motivo, "la etnicidad no es una caracteristica histérica
o social fija, en diferentes contextos se interpreta y se presenta en forma distinta. A
menudo las definiciones solo son aplicables a casos especificos y pierden fuerza en
cuanto se habla de otra region, clase social o periodo histérico. De alli que la

apariencia fisica de las personas no represente en absoluto un criterio claro”se.

Las consideraciones tedricas que actuan en la fundamentacion de la etnicidad

86 AGUIRRE, Angel. Estudios de etnopsicologia y etnopsiquiatria. Barcelona: Marcombo, 1994, p. 48.

87 BAUD, Michel y otros. Etnicidad como estrategia en América Latina y el Caribe. Quito: Abya-Yala,
1996, p. 5.

8 Ibid., p. 5.
8  |bid., p. 6.
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como categoria de analisis, la cual ocupa un lugar en las ciencias sociales, se
rastrean desde unos referentes comunes que han sido propuestos en diferentes
lugares y por distintos autores; para hacer alusion al desarrollo de la categoria se han
tenido en cuenta los trabajos de los siguientes investigadores: Fredrik Barth (1976)
quien nos viene hablar de los grupos étnicos y las fronteras; Michiel Baud, Kees
Koonings, Gert Oostindie, Arij Ouweneel y Patricio Silva (1996); estos autores hacen
una compilacion donde nos van hablar de la etnicidad como estrategia politica.
Claudia Briones, antropologa argentina, manifiesta: "nos interesa destacar aqui que los
grupos diversos se conforman también y necesariamente a partir de lo que James
Brow (1990) llama comunalizacién, es decir, formas y trayectorias de accion que
promueven un sentido de pertenencia y, frecuentemente, lo que Charles Taylor (1989)

define como sentido del devenir”0.

Eduardo Restrepo (2004) hace un desarrollo sobre las teorias contemporaneas de la
etnicidad; llega a fundamentar una mirada antiesencialista a partir de los postulados
de Stuart Hall y Michel Foucault; Martin Bazurco Osorio (2006), antropdlogo de origen
espanol, hace basicamente una aproximacion al proceso de reconstruccion étnica en
las comunas de la peninsula de Santa Elena, Ecuador, y previamente a la

contextualizacion aborda la etnicidad y sus desarrollos.

Aunque no se trata de hacer una presentacion detallada de las particularidades
tedricas de los autores mencionados, en esta parte del texto realizo una identificacion
de los planteamientos comunes, para asi entrar a situar los cambios efectuados a la
teoria de la etnicidad como participe de los desarrollos de lasciencias sociales. Para
conseguir este proposito, comenzaré con la presentacién de los tres grandes enfoques

que van de la mano del desarrollo de la antropologia. Estos son:

* Enfoque primordialista. También conocido como ‘sustantivista’,
parte de la idealizacion de cada etnia a partir de entrar a
considerarla como una ‘"entidad” ‘“discreta® y "natural’,

% BRIONES, Claudia. La alteridad del cuarto mundo. Buenos Aires: Del Sol, 1998, p. 15.



caracterizada por tener una cultura, territorio, lengua e historia;
el tener estos aspectos definidos, fijos y constantes vendria a
propiciar la definicién de los rasgos de una colectividad étnica a
partir del establecimiento de lo propio y de lo comun. De este
primer enfoque se desprenden el esencialismo culturalista, el
cual propende a los "anclajes primordiales”. También se
encuentra agrupada en este enfoque la sociobiologia, a partir de
la cual se considera que la etnicidad es parte de una herencia
genética. En este mismo enfoque participan los conocidos
desarrollos biolégicos de la cultura que sostienen que "los
vinculos que unen a un grupo étnico serian fundamentalmente
‘naturales’, inefables; su significacion se asienta en ‘lazos de
sangre”.

+ Enfoque instrumentalista. La etnicidad es parte de procesos
libres que se dan en relacion con las interacciones entre las
personas; desde este enfoque, no existiria un nucleo fuerte de
sostenimiento o anclaje de la identidad étnica; seria mas parte
de un proceso abierto de afectacion e intercambio. Se
comienza de este desarrollo de la etnicidad como recurso,
donde se construye la accidn de elaborar las producciones
como parte de una estrategia que ayuda al posicionamiento;
también encontramos en este enfoque /a etnicidad como
instrumento de las élites; sustancialmente este desarrollo del
enfoque instrumentalista parte del hecho de advertir sobre quien
se aprovecha de definiciones y demandas hechas por lo que se
establece como la etnicidad; es mas la utilizacion de lo étnico
para posicionar dentro de un grupo los intereses de una élite; en
este caso "(..) los grupos dominantes han utilizado las
diferencias étnicas como una via de administrar conflictos y
distribuir beneficios™1.

. Enfoque constructivista. Parte de las relaciones y las
emergencias como definidoras de la etnicidad; "busca entender
la emergencia de tales distinciones, concibiéndolas como ciarte
de la realidad social, y no como meras maniobras®? o
esencias”. Hacen parte de este enfoque los desarrollos que
aluden a /la interaccidon social y fronteras étnicas. Un autor
que viene a sostener esta mirada es Fedrik Barth, quien
reacciona contra las esencias y los mecanismos definidores de
la etnicidad desde lo dado; con él surge la categoria de frontera
para entender lo étnico. Y por ultimo tenemos la textualizacion
de la etnicidad, la cual postula que la etnicidad no es

91 BAZURCO OSORIO, Martin. Yo soy més indio que ti. Resignificando la etnicidad. Quito: Abya Yala,
20086, p. 49.

%2 |bid., p. 52.
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constante, sino una "reinvencioén o reinterpretacion” constante.

Apartir de los contenidos de los tres enfoques de la etnicidad se puede hacer una
aproximacion a la identidad y el papel que juega en la formacion de la percepcion que
las personas tienen de si mismas. La etnicidad en colectividades especificas genera
un tipo de agencia discursiva que se manifiesta en las narrativas que dan cuenta del
relacionamiento humano, los lugares y los objetos. La identidad en relacion con la
etnicidad produce una autorreferencia que se denomina etnénimo; es una alusion que

"expresa un nivel de conciencia basicamente cultural”®s.

En Colombia, como en otras partes del mundo, se presentan formas de
autorreferencia que implican asumir la identidad conscientemente ante los demas. En
el caso de los negros no se ha presentado una unica forma de etnénimo que los lleve
a narrarse como tal; en la actualidad existen los etnonimos negro, afrocolombiano,
afrodescendiente, entre otros. En cuanto al etnénimo negro, se relaciona con la
denominacion heredada por las continuidades racistas de la colonia, pero que las
personas en la actualidad re-significan, llegando a quitarle el lado negativo y

asumiéndolo como parte de la denominacion propia.

Un sector de las organizaciones descendientes de los esclavos negros aceptan la
denominacién de negro como una forma de identificacion que ayuda a no olvidar el
origen. Mientras que para otro sector esta denominacion hace parte de un adjetivo
calificativo que reactiva el racismo. Es de considerar que del objetivo negro se
derivan las denominaciones que tienen que ver con las clasificaciones racistas

como: morocho, pardo, triguefio, achocolatao, moreno, cabungo, chombo, entre otras.

A partir de la gramatica constitucional del 91 se asume un proceso de inclusion
normativo que conduce a una postura politico-cultural desde la institucionalidad del
Estado que termina por incidir en las formas de narrar lo negro, lo afrocolombiano y lo

93 Esta definicion se referencia desde los estudios realizados por Oscar Almario Garcia en el
Pacifico sur con los renacientes.
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afrodescendiente. Segin Oscar Almario Garcia, lo afrocolombiano aparece como un

"etnénimo que aporta una ciencia basicamente politica de la etnia negra”®4.

En las comunidades negras del Caribe seco colombiano el etnénimo es el resultado de
un proceso exogeno de negacion de lo humano de quienes fueron traidos desde el
Africa en condicién de esclavos. A través del tiempo el etnénimo ha sido asumido,
llegando a determinar un sentido de pertenencia que en la actualidad genera
posturas politicas que atienden a las demandas de una colectividad que se imagina a
través de la nocion de autorreferencialidad, la cual actia de forma localizada y
referencial a la experiencia. En este sentido, se da la posibilidad de reinventar un

sentido propio frente a las sociedades coloniales y poscoloniales.

El sentido de Ila autorreferencialidad actia en los procesos de adecuacion vy
readecuacion de contenidos que se construyen a partir de los procesos de
aprehension de la realidad. Ante lo cual se deben considerar los procesos locales y el
"desplazamiento conceptual que implica dejar de concebir las comunidades como
entidades fijas y objetivas, reponiendo el caracter de imaginacion que implica el

sentido de pertenencia a un colectivo”.

Frente al desplazamiento de las formas de narrar lo negro y lo afro, en el caso del
Caribe seco colombiano encontramos que hay personas que hablan de negro y de
afrocolombiano, pero que por un lado las personas que no vienen participando de
ningun proceso organizativo hablan de negro, mientras que las organizaciones que
actuan en los procesos de direccionamiento politico en pro de la defensa del territorio,
el acceso a los recursos naturales y el derecho a una educacion propia hablan mas de
afrocolombianidad, siguiendo la denominacidn que aparece en las disposiciones
legales. Las dos formas de asumir la referencialidad politica desde lo étnico son
importantes, pero lo verdaderamente importante es que las personas asuman su

identidad desde la adscripcion a una memoria que da cuenta de las personas en los

%  ALMARIO GARCIA, Oscar. Los renacientes y su territorio. Medellin: Universidad Pontificia
Bolivariana, 2003.

9  GRIMSON, Alejandro. Interculturalidad y comunicacion. Bogota: Norma, 2001, p. 15.
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lugares.

2.3 De Aimé Césaire a Frantz Fanon, dos hitos discursivos en la
descolonizacion del pensamiento de la diaspora

Un hito fundante en los estudios poscoloniales es la obre de Aimé Césaire, un
poeta de Martinica que durante los anos treinta estudié en Paris y fue militante del
partido comunista francés. Al regresar a Martinica funddé el Partido Progresista
Martiniqués, como una respuesta al eco sordo que para la época tenian las exigencias

de los territorios de ultramar o territorios coloniales.

Aimé Césaire, por medio de su discurso sobre el colonialismo, llama la atencion a la
soberbia de los paises del primer mundo, los cuales se autoproclaman salvadores del
mundo por su fuero especial que los ha llevado a presentarse como la civilizacién de

partida y de llegada de la humanidad. El llamado es el siguiente:

Una civilizacion que se muestra incapaz de resolver los problemas que
suscita su funcionamiento es una civilizacién decadente.

Una civilizacion que escoge cerrar los ojos ante sus problemas mas
cruciales es una civilizacion herida.

Una civilizacion que les hace trampas a sus principios es una civilizacion
moribunda

El hecho es que la civilizacién llamada europea, la civilizaciéon occidental,
tal como ha sido modelada por dos siglos de régimen burgués, es incapaz
de resolver los dos principales problemas que su existencia ha originado: el
problema del proletariado y el problema colonial. Esta Europa, citada
ante el tribunal de la razén y ante el tribunal de la conciencia, no puede
justificarse; y se refugia cada vez mds en una hipocresia aun mds odiosa
porque tiene cada vez menos posibilidades de enganar.

La Europa que Aimé Césaire acusa con justa razon, es la misma que en sus
pretensiones cae en la ceguera de la arrogancia total, es la heredera de la tradicion
grecolatina, que aportaria la filosofia, el humanismo, la ciencia, el arte, la politica y
todos los sistemas de representacion que "eliminan cualquier riesgo de barbarie”, pero
que desde la misma autopostulacion ya presentaba la ceguera de la arrogancia.

9% CESAIRE, Aimé. El discurso sobre el colonialismo. Madrid: Akal, 20086, p. 13.
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Esta es la Europa que sustenta, desde la accion centralizada en sus ideas
humanisticas e ilustradas, una radicalizacion que Samir Amin reconoci6 como
eurocentrismo, y su continuidad a partir de Europa, Norteamérica y Japdén, como el

euroccidentalismo dominante?®’.

En el discurso sobre el colonialismo de Aimé Césaire se deja entrever la voz dominada
que se levanta como contracultura de la dominacion colonial. La conciencia que se
reagrupa grita a viva voz las grandes injusticias de un sistema hipdcrita. "Se puede
matar en Indochina, torturar en Madagascar, encarcelar en Africa negra, causar
estragos en las Antillas. Los colonizados saben que, en lo sucesivo, poseen una
ventaja sobre los colonialistas. Saben que sus amos provisionales mienten. Y por lo

tanto, que sus amos son débiles”.

Hay una doble mentira en las pretensiones humanisticas de Europa, colonizacion y
civilizacion, dos componentes de la gran mentira que los europeos mantuvieron para
someter y explotar a los paises del tercer mundo y que Aimé Césaire reflexiona desde
un tono de voz fuerte, ubicada en la periferia del tercer mundo pero administrada por
la politica francesa que se desprende del primer mundo. "Los colonizados saben
que la hipocresia de los paises del primer mundo se mantiene, porque ocultan la
mentira de la colonizacién y la civilizacién”; el sostenimiento de todo esto se da a
través de un humanismo que en el fondo finge una buena conciencia civilizadora,
pero esconde una mala conciencia, la de la colonizacion, lo cual lleva a que se dé
una supremacia de unos sobre los otros, lo que se ha convertido en el gran atropello.

A propésito, Aimé Césaire sostiene:

La colonizaciéon trabaja para descivilizar al colonizador, para embrutecerlo
en el sentido literal de Ila palabra, para degradarlo, para despertar sus
reconditos instintos en pos de la codicia, la violencia, el odio racial, el
relativismo moral (..) cuando todas las grandes atrocidades hechas por
occidente, habria que mostrar, digo, que cuando todo esto sucede se esta

97 AMIN, Samir. "De la critica del racionalismo a la critica del euroccidentalismo culturalista”. En:
CESAIRE, Aimé. Op. cit., 2004, p. 95.

% Ibid., p. 14.
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verificando una experiencia de la civilizacion que pesa por su peso muerto,
se esta produciendo una regresion universal, se esta instalando una
gangrena, se esta extendiendo un foco infeccioso, y que después de todos
estos tratados violados, de todas estas mentiras propagadas, de todas
estas expediciones punitivas toleradas, de todos estos prisioneros
maniatados e interrogados, de todos estos patriotas torturados, después
de este orgullo racial estimulado, de esta jactancia desplegada, lo que
encontramos es el veneno instilado en venas de Europa y el progreso
lento pero seguro del ensalvajamiento del continente?%.

Europa seria testigo y victima de uno de sus grandes inventos, aplicados en los
territorios de administracién colonial: los europeos fueron creadores y espectadores de
la barbarie aplicada a las colonias del tercer mundo; pero en lo que seguiria, ellos

mismos probarian una porcion de su propio invento.

“Nos asombramos, nos indignamos. Decimos: "jqué curiosos! Pero, jbah!,
es el nazismo, ya parara!”. Y esperamos, nos esperamos; y nos callamos
a nosotros mismos la verdad que es una barbarie, pero la barbarie
suprema, la que corona, la que rezuma la cotidianidad de las barbaries; que
es el nazismo, si, pero que antes de ser la victima hemos sido su cémplice;
que hemos apoyado este racismo antes de padecerlo, lo hemos absuelto,
hemos cerrado los ojos ante él, lo hemos legitimado, porque hasta entonces
solo se habia aplicado a los pueblos no europeos; que este nazismo lo
hemos cultivado, que somos responsables del mismo, que él brota, penetra,
gotea, antes de engullir en sus aguas enrojecidas a la civilizacion occidental
y cristiana por todas las fisuras de esta?00,

El llamado de Aimé Césaire es a los europeos; cuando ellos realizaron las atrocidades
en los territorios de ultramar, no les produjo ningun sentimiento, ni dolor, pero cuando
les toco vivir lo que ellos iniciaron y desarrollaron por todo el mundo, que en el interior
de Europa se desataria la barbarie del nazismo, si que les doli6, no tanto por los
crimenes contra el hombre, sino por la humillacion de haber cometido crimenes contra

el propio hombre blanco europeo.

(...) en el fondo lo que no le perdonan a Hitler no es el crimen en si, el
crimen contra el hombre, no es la humillacion del hombre en si, sino el
crimen contra el hombre blanco, es la humillacion del hombre blanco, el
haber aplicado en Europa procedimientos colonialistas que hasta ahora solo
concernian a los drabes de Argelia, a los coolies de la India y a los negros
de Africa.

9 Ibid., p. 15 (cursivas mias).

100 |pid., p. 15.
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El discurso sobre el colonialismo encarna en el fondo un reclamo al humanismo
que, en pro de la civilizacion y humanizacién de los pueblos llamados barbaros, buscé
legitimar el dominio sobre los pueblos que poseian otras logicas. "Y éste es el gran
reproche que yo le hago al pseudohumanismo: haber socavado demasiado tiempo los
derechos del hombre; haber tenido de ellos, y tener todavia, una concepcion estrecha

y parcelaria, incompleta y parcial; y, a fin de cuentas, sérdidamente racista”101.

El humanismo como tal alberga una pretensién de humanizar y se entendié como la
posibilidad de darle civilizacion a los que no la tenian, por medio de la colonizacion de
los demas pueblos, considerados barbaros. Para lograr todo esto, conté con la
literatura, la cual proyectaba un grado de superioridad del varén blanco europeo, el
cual se autopresentaba como el elegido o el modelo a replicar para dominar a los
otros pueblos. Detras de las grandes ideas humanisticas quedaba encubierta una
intencion colonial, como es el caso de uno de los filésofos idealistas que alimentaba
el proyecto de regeneracion de las razas inferiores: "Que cada uno haga aquello para

lo que esta hecho y todo ira bien

Es una condena a los desposeidos para que se conformen con su supuesto estado de
inferioridad, dictado y ejercido por las presiones del sistema de interiorizacion y

despersonalizacion colonial.

Otro autor que se convierte en centro de las extensiones bibliograficas sobre las
cosas dichas de los discursos poscoloniales es Frantz Fanon, de quien en esta
ocasion se tendran en cuenta los aportes en el campo del lenguaje en relacién con la
constitucion de una conciencia que se da a partir de la enajenacién colonial o la
descolonizacion del lenguaje colonial. Estas dos situaciones, dentro de la existencia
del hombre colonizado, se convierten en una condena o0 una apertura que se

muestra desafiante a los 6rdenes del poder colonial.

Cuando Frantz Fanon comienza en su texto escucha blanco, hablando de lo que

101 |bid., p. 16.
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bastaria cuando se escribe un libro, esta haciendo un llamado sobre las formas como
se escribe un libro y se presentan los argumentos en los textos que se producen. El
no quiere arrancar diciendo cosas que atropellen, pero si quiere comenzar
pausadamente y a la vez mordazmente diciendo o argumentando lo que tiene que

decir o argumentar. De ahi que comience de esta manera:

La explosién no tendra lugar hoy. Es demasiado pronto... o demasiado
tarde. No vengo en absoluto armado de verdades decisivas.

Mi conciencia no esta transida de resplandores esenciales.

Sin embargo, con toda naturalidad, pienso que seria bueno decir unas
cuantas cosas que vale la pena que sean dichas.

Estas cosas voy a decirlas, no gritarlas. Porque hace ya algun tiempo,
bastante tiempo, que el grito salié de mi vida.

Realmente, queda muy lejos.02

La invitacion es a pensar un nuevo humanismo que oriente la construccion de un
nuevo lenguaje para la humanidad; en este autor no se trata de la imposicion, sino de
la posibilidad de reflexion con el otro que ha negado al otro. Seria, entonces, una

revision desde donde se construye el yo, el tu y el él y el otro.

El negro, para Frantz Fanon, no es solo hombre, es algo mas que eso: es hombre
negro que ha sido intervenido y condenado a un espacio de no ser, desde donde la
construccion del yo se vuelve conflictiva. "Hay una zona de no-ser, una region
extraordinariamente estéril y arida, una cuesta esencialmente calva, a cuyo término
puede nacer un auténtico surgimiento. En la mayorias de los casos, el negro no

goza el beneficio de realizar este descendimiento a los verdaderos Infiernos”193,

Frente al poder negativo de los prejuicios raciales de la época, Frantz Fanon propone
un desprendimiento de estos, para asi lograr hacer una revision de las cosas que
deberian componer la conciencia del hombre negro. En pocas palabras, la propuesta
es de "liberar al hombre negro de si mismo”, pudiendo atravesar los dos campos que

lo dominan: el blanco y el negro.

102 FANON, Frantz. jEscucha, blanco! Barcelona: Nova Terra, 1970, p. 31.
103 |bid., p. 32.



84

En Frantz Fanon se encuentra que la existencia del yo compromete al otro, lo cual
alude a un nivel de sujecion que somete o un nivel de apertura que libera. En ambos
casos el hombre negro se enfrenta a los dos campos que lo constituyen como

persona: el campo blanco y el campo negro'%4. Por lo tanto, la obra de Fanon se

convierte en un como salirse de ese circulo'%® productor de sentido llamado lenguaje.

El como salir del circulo productor de sentido llamado lenguaje se convierte en una
posibilidad de revisar el como es que se da un estado de inferioridad en el hombre
negro. Para esto se debe hacer una revision de las posibilidades de desalienacién y
entonces se encuentra que esta se da cuando se afectan positivamente las
"realidades econdmicas y sociales”. En este caso el proceso de inferiorizacion
tiene que ver con estas realidades, las cuales supondrian lo "econdémico y por

interiorizacion o, mejor, epidermizacion de esta interiorizacion, después” 106,

El argumento que agrupa la propuesta de Fanon es el de la alteridad como una
posibilidad de construccion de sentido que se da por medio de la interaccién con el
otro. Todo esto se desprende del tipo de experiencia que se tenga en el existir y que
alude a la "dimension para-otro del hombre de color. Demos por supuesto que hablar

es existir absolutamente para el otro”197,

El hecho de hablar refleja la existencia que se desprende del yo y para acercarme o
alejarme del otro. "Un hombre que posee la lengua, posee, de rechazo el mundo
implicado y expresado por esta lengua”. La lengua es el instrumento que permite el
estudio del hombre colonizado, es por medio de ella que se expresa, se comunica y
representa el mundo. La situacion de dar cuenta de su existencia a través de una
lengua que le fue implantada por medio de la deposicion de una lengua originada en el

cuerpo de la construccion cultural que le fue suprimida. Por esta razén, Frantz

104 |pid., p. 33.
105 |bid., p. 34.
106 |bid., p. 35.

107 |bid., p. 41.
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Fanon considera:

Todo pueblo colonizado -es decir, todo pueblo en cuyo seno haya nacido
un complejo de inferioridad a consecuencia del enterramiento de Ia
originalidad cultural local- se sitia siempre, se encara, en relacién con Ila
lengua de la nacién civilizadora, es decir de la cultura metropolitana. EI
colonizado escapara tanto mds y mejor de su selva cuanto mds y mejor
haga suyos los valores culturales de la metropolis. Sera tanto mas blanco
cuanto mas rechace su negritud, su selva.

La colonizacion es un punto de inicio para entender como es que se ha dado la
constitucion del hombre negro a partir de una conciencia sometida a los caprichos del
amo. Pero en la obra de Frantz Fanon el punto de llegada es la descolonizacion de
quien existe para el otro; esta descolonizacion se convierte en el como salir de este
estado, y esto solo se dara cuando se tenga en cuenta el lenguaje como una

posibilidad liberadora, para la producciéon de una conciencia descolonizadora.
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3 NARRANDO LA EXPERIENCIA DE INVESTIGACION

Para el desarrollo de la investigacion se parti6 de la necesidad de considerar los
significados, generados a partir del contexto de interaccion que no es ajeno a quien
desarrolld la pesquisa. Para este caso, se tiene en cuenta la indexicalidad que
"refiere a la capacidad comunicativa de un grupo de personas en virtud de presuponer
la existencia de significados comunes, de su saber socialmente compartido, del origen
de los significados y su complexion en la comunicacién”%8, La cual es relevante en la
consideracion de los contenidos culturales, producidos, reproducidos, circulados vy
distribuidos a partir de las dinamicas generadas en una "comunidad de habla”, como las
Comunidades Negras Caribe Seco Colombiano, donde se comparte una "lengua, pero
que, ademas, comparten unas mismas actitudes linglisticas, unas mismas reglas de
uso, un mismo criterio a la hora de valorar socialmente los hechos linguisticos, unos
mismos patrones sociolinglisticos”'%® Esto se pudo apreciar con la investigacion

desarrollada en el contexto especifico de la region de intracosta.

Al realizar el proceso investigativo de recorrer la memoria y encontrar las palabras
en las Comunidades Negras del Caribe Seco Colombiano, se pudo identificar unos
contenidos que ayudan a situar la pregunta por la educacion propia. Esta posibilidad
se entré a valorar a partir de las narrativas producidas por las comunidades y el hecho
de dar con los circuitos comunicativos que respaldan la fijacion de la memoria desde
unos marcos especificos que animan la producciéon de los "discursos publicos” o los
"discursos ocultos”19. Es asi como se entr6 a romper la excesiva idealizacion de la

108 GUBER, Rosana. La etnografia. Método, campo y reflexividad. Bogota: Norma, 2001, p. 45.

109 MORENO, Francisco. Principios de sociolingiiistica y sociologia del lenguaje. Barcelona, 1998,
p. 19.

110 Para James Scott, el arte de la resistencia se produce por medio de los discursos que los
oprimidos construyen por fuera de los escenarios de poder, donde se supone que las circunstancias
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"comunidad de habla”, por cuanto no siempre se esta en la posibilidad de compartir
todo; los contenidos culturales y sus significados se aprehenden y aprenden desde el
lugar ocupado por las personas, los roles jugados, las edades, las familias, el grado de

consanguinidad que se tenga con las personas, asi como el género y la generacion.

El haber accedido a las narrativas de las Comunidades Negras del Cribe Seco se
convierte en una posibilidad de entrar a mirar las formas como las personas de estos
pueblos re-crean su sentido colectivo. Desde esta perspectiva la investigacion se

interesé en comprender y actuar en un marco de interaccién donde:

El lenguaje no se limita a representar la realidad, sino que la construye, en
los modos como los humanos dan sentido a sus vidas y al mundo (... El
lenguaje tiene un papel clave en la construccion de significados y
experiencia, en cuanto que pensamiento, sentimientos y acciones estan
mediados semidticamente y lingiiisticamente. Esta funcion clave del
lenguaje en la construccion de sentidos se muestra en que los relatos
pueden ser reales o imaginarios, y como tales son “indiferentes” con
respecto a su referencia factica. El sentido viene dado primariamente por
el propio discurso, no por su referencia?’?

El valor de las narrativas se afrontdé no desde un supuesto grado o nivel de
fidelidad, tal como llegaria a evaluar un historiador convencional, quien asumiria la
historia como lo verdadero y la memoria como lo alimentado por las narrativas
ficcionales, fabulas o invenciones articuladas en la imagineria popular de la gente.
Este tipo de diferenciacion entre historia y memoria termina por presentar una
vision desfavorable de las elaboraciones que las personas hacen de su pasado en
términos del recuerdo y su re-creacion; en algunos casos se llega a intervenir las

creencias de las personas desde los presupuestos de las ciencias sociales

convencionales, se llega a movilizar un decir como el siguiente:

La historia la hacen los historiadores y la gente hace memoria, es decir
leyendas, mitos y todos esos cuentos fantasticos de cosas que no pasaron.

los obligan a adoptar estrategias que los llevan a poner a salvo los contenidos que pueden
ser sancionados.

111 BOLIVAR, Antonio, DOMINGO, Jesus y FERNANDEZ, Manuel. La investigacion biografica-narrativa
en educacion. Madrid. Muralla, 2001, p. 21-22.
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Si uno va a hacer investigacion debe tener bien claras estas cosas y no
mezclar el agua con el aceite. La gente no tiene ni idea de como se escribe
la historia, ellos confunden las cosas y no serian capaces de distinguir,
ademas no tendrian por qué hacerlo porque ellos no se han preparado para
eso, eso no se aprende en la esquina del barrio, eso se aprende estudiando y
siendo riguroso. Ese asunto de hacer la historia no es cualquiera cosa, uno
debe saber usar y hacer con los datos y evidencias que se encuentran en las
fuentes. EI archivo brinda las mejores evidencias que le aportan a la
escritura de la historia. En el archivo estdan los datos registrados tal como
pasaron y si uno quiere tener credibilidad entonces apdéyese en ellos para
decir con verdad los hechos2,

Posturas como estas se manifiestan en una clara negacion de las narrativas que las
personas disponen para enfrentar el dia a dia en su cotidianidad, son el referente
constante para articular la mirada, la perspectiva de investigacion y accion sobre la
negacion de los textos de los otros u otras, personas que son representadas como
seres folcléricos, picarescos, "dicharacheros que se encargan de entretener a la gente
con su poco de locuras que no son ciertas, ellos confunden la realidad con la fantasia

que ronda su mente” 13,

La desvaloracion de las narrativas que dan forma y sentido a la memoria se convierte
en una situaciéon de generacion de control sobre la produccion de las personas que
actuan desde un marco de la memoria en concreto. Pero que en la medida que "los
efectos del capital tardio”'4 empiezan supuestamente a actualizar las dinamicas
culturales con las demandas de la modernidad, se suspende el valor de la tradicion y
sus fuentes de arraigo a los lugares via la oralidad. En este caso la oralidad pasa a ser

remplazada por "la tecnologia de la palabra”'5, es decir, la escritura que es

112 Conversacion sostenida con el historiador Manuel Palencia Caratt, miembro de la Academia de
Historia del Cesar y director del Centro de Historia. Valledupar, julio de 1999.

13 Este modo de referir a los maestros sabedores de las comunidades negras del Caribe Seco
Colombiano es muy frecuente y lo pude evidenciar en el caso de Victor Camarillo, un sabedor que
falleci6 en noviembre de 2010 en la ciudad de Valledupar, quien via la oralidad narraba la memoria
desde abajo. El era asumido como una persona folclérica de quien la gente hablaba y lo hacia ver
como "dicharachero”. (Notas de trabajo de campo barrio el Cafiaguate, Valledupar, agosto de 2008).

114 Para Stuart Hall, los procesos que rompen con la continuidad de la tradicidn tienen que ver con los
efectos tardios de la Modernidad y su tratamiento econdémico del capital.

15 Para Walter Ong, la escritura es la tecnologia de la palabra. Esto lo asume en su estudio sobre la
psicodindmica de la oralidad y las orientaciones que tienen que ver con lo que él denomina oralidad
secundaria.
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promocionada por las instituciones sociales como la escuela, el Estado y la sociedad

en general.

Esto se puede ver en el caso que se presenta en el corregimiento de
Potrerillo, municipio de EI Paso, Cesar, cuando el sabedor de Ilas
comunidades negras, Peyaye, habla desde la tradicion oral. Sin embargo,
el circulo de personas dominantes de la produccién de significacion, es
decir, los politicos y las familias con capacidad econémica de la zona,
demeritan los relatos de Peyaye como “solo mentiras” y, por supuesto,
esta forma de descalificar gana fuerzas porque proviene de un circulo
que tiene cierto poder y controla la produccion (...)176.

Esta investigaciéon se realizd a partir de tomar en cuenta los contenidos que no son
considerados significativos, es el "re-alojo” de ellos a través del actuar y asumir las
representaciones y las experiencias de las personas, negadas por efectos de la
modernidad tardia, la cual instaura un deber ser que compromete la accién y los

principios de responsabilidad. Desde esta posibilidad se busco:

Trascender los efectos de la modernidad, deteniéndonos en la posibilidad
de re-alojamiento de los contenidos -culturales, los cuales repercuten en
afirmacion y promocion de un mundo cercano a la gente, lo que llega a
incidir en los procesos de representacion por medio de las narrativas de
reinvencién que ayudan a liberar los significados encarcelados por Ilas
posturas racistas que implican un desprestigio de lo propio. En el momento
de abordar el re-alojamiento, se hace necesario asumirlo desde Ilo
contextual, relacional, situacional y problematico?7.

El haber afrontado la investigacion siendo parte de la comunidad se convierte en un
enorme peso al interrogar las dinamicas de las comunidades negras en el Caribe
Seco Colombiano, o una ventaja que se tradujo en la posibilidad de contar con los
codigos interpretativos para generar el desciframiento de los contenidos y los sentidos
que se re-presentan. Es asi como se llegd a un tipo de investigacion "con-
sentimiento, caracterizada como un actuar planeado y organizado que llevé a actuar

con, desde, para y entre los actores”''8, que no son considerados como seres

116 VILLA, Ernell y VILLA, Wimer. "La catedra de estudios afrocolombianos: una posibilidad de
descolonizacion del lenguaje en el Caribe seco colombiano”. Revista Némadas No. 34. Bogota:
Universidad Central, 2011, p. 83.

7 Ibid., p. 88.

118 VILLA, Wilmer. "Silencios que se prolongan. La representacion de los otros en la investigacion”. En:
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exoticos, ajenos a quien realizé la investigacion.

El hecho de hacer parte de una "comunidad de habla” que se investigd, se convirtid en
todo un desafio al momento de dar con los significados dormidos en la experiencia, es
decir, la naturalizacion de los contenidos que pueden ser asumidos como estables,
continuos e inmutables. Para evitar esta situacién se partié de la consideracion de "lo
emergente y localizado”, dentro de unos marcos de interaccion que no pueden ser
asumidos como generales sino como relacionales a la experiencia; esto quiere decir
que los marcos no son solo las construcciones discursivas como se veria desde la
linguistica o solo elaboraciones mentales, tal como se estaria afirmando desde una
consideracion cognitiva; son mas las disposiciones que actuan en la regulacion de la
accion, donde los contextos y los actores se afirman a través de la experiencia

particular y no en una vision general.

La investigacion partié6 de una construccion de referentes emergentes que pertenecen
a la experiencia compartida como parte de las comunidades negras, asi como del
investigador que actua en favor de unos procesos que se involucran. La metodologia
se fue construyendo a partir del hecho de narrar y narrarse, llegando a fijar los
fundamentos de las acciones de la investigacion en relacion con la experiencia
cotidiana. No se partié de algo establecido, dado y abordado desde posiciones a priori
que condicionan la mirada y las formas de nombrar desde la escritura. En este caso,

el disefio de la investigacion fue de corte flexible, donde:

El concepto de flexibilidad alude a la posibilidad de advertir durante el
proceso de investigacion situaciones nuevas e inesperadas vinculadas con
el tema de estudio, que puedan implicar cambios en las preguntas de
investigacion y los propdsitos; a la viabilidad de adoptar técnicas novedosas
de recoleccion de datos; y a la fiabilidad de elaborar conceptualmente los
datos en forma original durante el proceso de investigacion. Este proceso
se desarrolla en forma circular; opuesto, por lo tanto, al derrotero lineal
unidireccional (...) Por lo tanto, la idea de flexibilidad abarca tanto al disefio
en la propuesta escrita, como al disefio en el proceso de la investigacion19.

AVILA, Victor y PENA, Wison. Investigaciéon y metodologias en Otredades. Bogota: Universidad
Libre, 2011, en proceso de publicacion.
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La metodologia que se propuso para el desarrollo del proyecto de investigacidn se
ajustoé al disefio de investigacion flexible que se caracteriza por integrar cada una de
las etapas del proceso, donde su caracter circular propicia un sentido heuristico que se
relaciona con la capacidad de producir un nuevo conocimiento y unas nuevas
alternativas metodoldgicas. "Desde el inicio de la investigacion la recoleccion de datos,
el analisis, la interpretacion, la teoria, se dan conjuntamente, y esta ida y vuelta entre
los datos y la teorizacién permite generar interactivamente conocimiento fundado en
los datos”'20, El recorrido que se trazd para el desarrollo de esta investigacion parte

de los siguientes momentos:

+ El yo que se narra desde la memoria

« Conversando con los actores

» Narrando el actuar hegemonia

En la primera seccidn de este apartado se tiene la metodologia que ha sido construida
a partir de la categoria de la vida cotidiana de las comunidades negras del
departamento del Cesar, especialmente las comunidades que se encuentran ubicadas
entre los rios Garupal, Ariguani y Cesar, quienes estructuran un tipo de practicas
relacionadas con la experiencia. Es el hecho de afrontar el dia a dia desde el
mundo practico, donde las personas organizan su mundo a partir de categorias. El
entrechipe, como categoria de la vida cotidiana de las comunidades negras, ha sido

elevado a categoria de analisis desde un interés investigativo.

En un segundo momento se hizo una narrativa desde el encuentro con la memoria que
me habita como miembro de las comunidades negras del Caribe seco; en este caso se
construyeron unos relatos que tienen como propésito desnudar el refugio de ese yo
119 MENDIZABAL, Dora. "Los componentes del disefio flexible en la investigacion cualitativa”. En:

VASILACHSIS DE GALINDO, Irene (coordinadora). Estrategias de investigacion cualitativa.
Barcelona: Gedisa, 2006, p. 67.

120 |bid., p. 68.
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que habla con los actores, los momentos, los lugares y los conflictos que asumimos
desde el actuar con, desde, para y entre los miembros de una comunidad ampliada y
reflejada en el diario representar la vida desde las narrativas. En este segundo
momento se hizo una re-construccion desde la narrativa de dos esclavos moliendo
cana, la cual se presenta en el siguiente subapartado, y que bien se convierte en un
claro testimonio que nos ayuda a entender que las personas de las poblaciones
negras siempre estuvieron aqui desde un principio, aun mucho antes de que llegaran

los ibéricos.

En un tercer momento se realiz6 el didlogo con los actores, el cual se centro en la
conversacion con los sabedores, lideres comunitarios y jovenes que recrean unas
narrativas que son el resultado de las experticias de vida como miembros de las
Comunidades Negras del Caribe Seco; es de aclarar que, de una u otra forma,
estos relatos han actuado en la formacion cultural de estas personas. Las narrativas a
las cuales se accedi6 fueron: Los Hoscos, Los asalvajaos, Los Brunos, Los Michirecos.
Estas cuatro construcciones dan cuenta de las estrategias de resistencias
desarrolladas por los esclavizados negros que fueron traidos del Africa, asi como la
manera en que la sociedad colonial los representaba como parte de una invencion'21,
Por ultimo, se entr6 a mirar las narrativas de los actores de los escenarios educativos,
es decir, profesores y estudiantes. A continuacion hago una presentacion del

aspecto metodoldgico que se afirma a partir del contexto y sus particularidades.

121 Segun Peter Burker (2001), existen dos formas de representar al otro: la primera es "representar a
los otros desde un ellos predominante, una es negar o ignorar la distancia cultural, asimilar a los
otros a nosotros o a nuestros vecinos, mediante la utilizacion de analogias”. La segunda manera de
representar a los otros tiene que ver con "invencidon consciente o inconsciente de otra cultura
opuesta a la propia, de este modo convertimos en otros a nuestros congéneres que son vistos en la
distancia como seres extrafios que no hacen parte de nosotros’; es la representacion de otros,
asumidos como no persona, tal como pasaba con los esclavos.
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3.1 Pensary actuar desde una metodologia que se afirma en el contexto

La pregunta por el contexto ha sido fuertemente introducida en el mundo académico
por el giro linglistico, especialmente por los desarrollos hechos desde Ia
sociolinguistica, actos de habla y juego de lenguajes. Desde estos referentes se
propusieron unas concepciones que vendrian a actuar en favor del reconocimiento del
contexto, los actores y las relaciones sociales, los cuales constituirian una argamasa
necesaria para afrontar los nuevos desafios tedricos y metodologicos propuestos.
Todo esto vendria a significar una desafio a los planteamientos cerrados de la
textolinguistica que se constrefiia solo a la consideracién de las particularidades de la
microestructura y la macroestructura del texto, sin llegar a involucrar las variables
sociales, econdmicas, politicas, culturales y de género, derivadas de las
circunstancias histéricas que se encuentran determinadas por el contexto o

localizacion de quienes se convierten en los productores de los textos.

En medio de estas nuevas consideraciones se propicia el cambio y la pregunta por el
contexto empieza a tomar un lugar central en las discusiones, no solo de corte
linguistico, sociolinguistico, semidtico, antropoldgico, sino en las demas disciplinas de
las ciencias sociales. Un claro reflejo de esta situacion se presenta en la pedagogia,
donde la pregunta por las condiciones del aprendizaje desde una concepcién de la
llamada ecologia del aula’?? viene a ser central y decisoria para posicionar la pregunta

por el contexto, asumido desde los comportamientos que se tejen en el aula.

En el caso de lo que ha sido el desarrollo de la investigacion a partir de lo
cualitativo, esta preocupaciéon por el contexto siempre ha estado, pero cobra una
mayor centralidad en los desarrollos del paradigma historico hermenéutico con la

etnografia, asi como con la etnometodologia. El paradigma sociocritico, con los

122 SHULMAN, Lee. "Paradigmas de investigacion en el estudio de la ensefianza: una perspectiva
contemporanea”. En: WITTROCK, Merlin (compilador). La investigacion de la ensefanza, vol. |.
Barcelona: Paidés, 1997, p. 46.
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procesos que se relacionan con la investigacion accién y sus variaciones relacionadas
con la investigacion accién colaborativa, investigacion accién diagnéstica,
investigaciéon accidn participativa e investigacion accion pedagogica, las cuales

entran a interrogar a los actores y sus problemas.

El interés de la investigacion accion va a ser el de la transformacién de los
problemas que se dan en escenarios de convergencia social; desde la localizacion
especifica de las personas se puede dar con las principales problematicas que se
abordan a partir de la toma de conciencia. Es mas la accion comprometida para
buscar la solucién de los problemas a partir de los marcos sociales, donde cada actor
se encuentra ligado a unos roles, responsabilidades, actividades e instituciones. En

este caso las personas dejan de ser pasivas y se convierten en seres activos que

entran a afectar las dinamicas del contexto.

Esta investigacion se inicid bajo el interés de centrar la pregunta por el contexto, lo
cual me llevd a incorporarlo y asumirlo como un referente practico que guia la accioén y
el encuentro con un nosotros-otros, relacionados y afectados por unas historias que
nos son comunes. En este caso la investigacion se realizd6 a partir del hecho de
privilegiar, considerar y admitir una relacién sujeto-sujeto, y no la convencional relacion

sujeto-objeto, soportada en la epistemologia realista de corte positivista.

El contexto en esta investigacion se asumié como el lugar donde las personas
escriben e inscriben sus actuaciones de acuerdo con unas situaciones y condiciones
que pasan por lo politico, lo econdémico, lo cultural, lo social, lo de género y
generacion. Todo esto con incidencia de los tipos de relaciones sociales en que las
personas escenifican cada dia un texto que esta sujeto a ser representado e
interpretado, de acuerdo con el lugar que se ocupe, en una clara incidencia de las

relaciones de poder, las cuales se ejercen y las ejercen sobre nosotros-otros.

Asumir el contexto desde el proceso de investigacion que se realizd en el Caribe Seco
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Colombiano con las Comunidades Negras representd un desafio durante Ila
incorporacion de los significados que se desprenden de las narrativas, a las
cuales se pudo acceder a partir de los procesos de conversacion sostenidos con los
actores. Estas narrativas se convierten en una instancia de aprehensién de las formas
como las y los miembros de las comunidades negras de esta region de Colombia
representan el mundo a partir de las especificidades cosmogoénicas. En términos de
Coffey y Atkinson, las narrativas son "la manera como los actores sociales producen,
representan y contextualizan su experiencia y conocimiento personales”23, Cabe
destacar que lo personal, en términos de la construccion narrativa, no excluye los

referentes culturales que se tejen por medio de un expresar colectivo.

La construccion narrativa de los actores se hace a partir de entrar a abordar los
relatos fundacionales que dan cuenta del origen, en algunos casos, y de las dinamicas
de aprehension, invencidn y reinvencion de las particularidades identitarias,
territoriales, espirituales, arquitectonicas, asi como prosémicas. Para la construccion
metodolégica de la investigacion se acudidé al lenguaje cotidiano, donde las
comunidades negras del Caribe Seco Colombiano utilizan una categoria construida
socialmente, como la de entrechipe, mediante la cual, a través del estudio de la logica
interior que afirma una aplicacion de esta categoria como una instancia organizativa de
la vida y las experiencias derivadas de su funcionamiento en el mundo social, se pudo

armar la metodologia de esta investigacion.

El entrechipe es una categoria organizativa de la realidad de las comunidades negras
del Caribe Seco Colombiano, especialmente la gente negra de los alrededores de los
rios Cesar, Garupal y Ariguani en el departamento del Cesar. Esta es una
expresion que utilizan las personas para referirse "al pegamento que une las cosas

problematicas”24, permitiendo asi el relacionamiento entre las partes que antes eran

123 COFFEY, Amanda y ATKINSON, Paul. Encontrar el sentido a los datos cualitativos. Estrategias
complementarias de investigacion. Medellin: Universidad de Antioquia, p. 64.

124 Conversacion sostenida con los mayores del corregimiento de Guaymaral, al suroccidente de la
ciudad del Cacique Upar, o sea Valledupar, agosto de 2006.



96

irreconciliables y que a partir de la utilizacion del pegamento se pueden poner a
dialogar en favor de libar procesos de emergencias que se derivan de la estrategia de
ir y venir o de poner en el centro lo externo y sacar lo central a la periferia para asi

poder generar un relacionamiento otro, que no es lo mismo que otro relacionamiento.

Es de sefalar que el entrechipe se convierte en una categoria organizadora de
realidades que buscan ser exploradas a través del hecho de involucrar o relacionar los
actores, los intereses y las acciones que se disponen en un tipo de encuentro circular
donde todo tiene que ver con todo, es decir, un sistema abierto de multiples
afectaciones, donde no se experimenta un orden cerrado o estructurado a partir de los
fundamentos que se supondria inalterable. El entrechipe es todo lo contrario, es lo
emergente, lo abierto, lo combinable y lo resaltable en la posibilidad creadora de los

contactos o combinaciones de situaciones.

Como bien se dijo en el parrafo anterior, la metodologia del entrechipe comienza por
establecer un lugar, unos actores, unos intereses comunes y unas interacciones que
posibilitan el acto de hacer fluir lo escondido, lo oculto, lo silenciado o lo desvalorizado
a través de las dinamicas de intervencion cultural desde los agentes externos que
imponen un lenguaje, unas categorias y un orden inquebrantable. La metodologia del
entrechipe es una reaccion a la penetracion de nuevos contenidos que actuan en favor
de la estabilizacion y moderacién de un patron que se establece como unico. En la

identificacion de los contenidos que se van a relacionar en el proceso tenemos:

* Investigador que habla desde un yo que se resalta y no se esconde, tal
como sucederia con una epistemologia y metodologia positivista.

* Los actores en este caso son los ancianos, los jovenes, los lideres
comunitarios y profesores.

« Las acciones tienen que ver con las apuestas que se proponen en
relacion con la demanda y la necesidad de generar unos procesos de
cambio en la comunidad.
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Con el firme propésito de generar conversacion y ligaduras de palabras que acorten la
distancia entre la pretension académica de investigar sobre el mundo de la vida de las
Comunidades Negras del Caribe Colombiano, se establecid una relacién entre iguales,
es decir, una relacion entre sujeto-sujeto, donde se genere una accion de investigar
con, desde, entre y para, o sea, una investigacion que no parte de ver a nosotros-

otros, como mero objeto de estudio.

La intencidon de hacer la ligadura de palabra se relaciona con la necesidad de generar
un dialogo horizontal que no se vea tachado o presionado por la fuerza de la
diferenciacion o distancia entre el observador y los actores que son asumidos con la
materia prima que va a aportar los datos que me ayudan a endiosar los
conocimientos legitimados por la epistemologia y la metodologia convencionales. Por
esto el entrechipe se convierte en un camino que ayuda a hacer ordenada la
busqueda dentro de la investigacion, es la organizacion cimentadora de un sentido
otro en el actuar de los procesos de investigacion que no consiste solo en el
montaje de unos instrumentos de recoleccion de informacién. Es mas la organizacion
del como, no como algo teleoldgico, sino como el proceso que lleva a la busqueda de
unas emergencias catadoras de sentidos y motivadoras para el hecho de continuar.
La metodologia del entrechipe comienza por establecer un adentro y un afuera que

actuan por relacionamiento, y en este sentido son:

*+ Lo comunitario, trazado mas desde lo que Juan Garcia denomina un sentido

de casa adentro, equiparable con lo intracultural.

« Lo académico, como lo ajeno que se encuentra motivado por unos intereses
particulares que pasan por la "descripcion”, "traduccidén”, ‘interpretacion”,

"explicacién” y la adopcion de propuestas incidente.

« Lo intrapersonal se aborda a través de una estrategia narrativa que busca
sacar al "yo del refugio” que lo deja por fuera de cualquier relacion, pero que

en este caso ese "refugio” juega un papel importante para narrar y narrarse.
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+ Teniendo en cuenta las particularidades del proceso que se desarrollé, donde se
es sujeto de la investigacién que actua con otros sujetos que no son ajenos al
mundo social y cultural del investigador, se hace necesario entrar a revisar
permanentemente el hecho de interrogar, estudiar y actuar; en este caso la
metodologia del entrechipe asi lo permitié: se logré tomar conciencia del lugar

del investigador y el tipo de agencia que provoca en el actuar; de ahi que se

hizo necesario considerar la reflexividad'?> de cada uno en su especificidad, es

decir:

+ El lugar que juega la teoria: esto tiene que ver con el epistemocentrismo, es
decir, el lugar que juegan las categorias y los planteamientos que se
desprenden de la especificidad disciplinar; estos ocupan un lugar central en los

modos de explicar y comprender la realidad.

« El lugar que se ocupa socialmente: esto es mas la localizacion social y las
referencias que se desprenden de un posicionamiento sociocéntrico, donde los
valores y las costumbres que son familiares al investigador se convierten en un

indicador de proyeccioén y generalizacion.

* El lugar que ocupan las interpretaciones de los actores en el investigador: son
los marcos de interpretacion que las personas producen desde los lugares, los

tiempos y las practicas.

El camino metodolégico que se trazé con la eleccion del entrechipe como sistema
organizativo de la experiencia en la investigacion desarrollada en el contexto del
Caribe Seco Colombiano se realizdé a partir del establecimiento de unos momentos que
guian la accion en un claro relacionamiento entre los actores involucrados en el

proceso. Esos momentos fueron los siguientes:

» Negociar los términos en que se va a dar el proceso; este momento se

125 | os tres tipos de reflexividad que se consideraron para el establecimiento de la metodologia
partieron de los desarrollos propuestos por la antropéloga argentina Rosana Guber.
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realizd con el fin de organizar, generar consultas con la gente que
participd; en cierta medida son los conversatorios previos con la gente en
los contextos de Los Haticos, Hato Nuevo (departamento de la Guajira),
Guaymaral y La Loma (departamento de Cesar). En cierto sentido, fue un

momento de formalizar la presentacion de la investigacion.

+ Establecer rutas de interés comun; se abordd este momento a través de la
identificacion de las personas clave de las comunidades que iban a
participar del proceso; asi mismo se establecieron unos temas que
actuaron como referente, y posteriormente se asumieron los temas como

algo emergente, algo que la gente iba expresando.

* Animar los encuentros; fue mas el hecho de encontrarse con quienes
actuaron en la identificacion de las personas con las cuales se iba a
conversar; ellos apoyaron con su actitud en favor de la investigacion, asi
como los procesos de organizacion y contagio que generaron un efecto en

cadena para que mas personas participaran.

* Conversar para reactualizar, este momento consistio en el desarrollo de
los espacios de encuentro con la voz de las personas a través de los
relatos; fueron los ancianos sabedores y lideres que participaron en este

espacio de conversacion.

. Pensar para actuar y actuar para pensar; buscd el desarrollo de las
conversaciones con los maestros; es mas la accion de proponer una ruta a
partir del reconocimiento'de las necesidades o demandas del contexto.
Consistié en generar un reconocimiento de los contextos de la escuela, la
educaciéon y la pedagogia desde las particularidades de los escenarios y las

instituciones.

La construcciéon y | a adopciéon de este tipo de metodologias se convierten en un

hecho practico que parte de la necesidad de afirmar el caracter situado del
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conocimiento'?, donde la pregunta no es por lo universal-abstracto, es decir, lo
cientifico como sistema organizador que incide en la produccion de conocimiento; la
pregunta en este sentido es por lo localizado, lo escenificado en contextos donde las
personas escriben e inscriben sus actuaciones comportamentales en unos referentes
comunes. De ahi que este tipo de metodologias nos ayudd a trascender la perene
concepcion que parte de ver a los otros como solo objeto de estudio; se llegd a centrar

la atencion en los actores, en que estos son sujetos productores de conocimiento.

La construccion e implementacion de la metodologia del entrechipe permitid un
pensar, actuar y representar de forma diferente a las convenciones que han ido
ganando terreno en el desarrollo de las ciencias sociales. Esto se refleja en los
actuales momentos, en los cuales las prescripciones fijadas por la American
Psychological Association (APA) se han vuelto una practica corriente en las formas
de escritura que acompafan los procesos de investigacion social. "Las
convenciones APA para la redaccion estan destinadas a crear la apariencia de
objetividad (ausencia de parcialidad o sesgo) de modo que la retérica de los informes
o articulos de investigaciones sea consistente con la metodologia objetiva en la que
se basan”1?’. Las prescripciones que se derivan del manual de escritura de la American
Psychological Association (APA) han sido asumidas como una instancia de legitimacion
de la escritura. "Segun Bazerman (1984) estas convenciones incluyen "1) el uso del
punto de vista en tercera persona, es decir, del punto de vista objetivo; 2) el énfasis en
la precisidon, tomando la ciencia matematica como modelo; 3) la evitacion de
metaforas y otros usos expresivos del lenguaje, y 4) la practica de apoyar toda

afirmacién en una prueba experimental y empirica tomada de la naturaleza”128.

La metodologia del entrechipe también asume la escritura de la investigacion

126 Frente al conocimiento situado se puede abordar la epistemologia feminista, desde donde se ha
desarrollado una politica de "la ubicacién del conocimiento”. En este sentido ver a Donna J. Haraway
(1995).

127 ZELLER, Nancy. "La racionalidad narrativa en la investigacion educativa”. En: McEWAN, Hunter y
EGAN, Kieran (compiladores). La narrativa en la ensefianza, el aprendizaje y la investigacion.
Buenos Aires: Amorrortu, 1998, p. 296

128 |bid., p. 296.
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como parte del proceso general, es decir, el disefio que se asumidé a lo largo del
desarrollo, de formulacion, andlisis y escritura del informe final. "Paraddjicamente, si

bien muchos investigadores en las ciencias humanas han rechazado una concepcion

positivista de la objetividad en la metodologia de la investigacion, no han

rechazado su influencia sobre su estilo de redaccién”12®. La materializacion de un

sistema dinamico y abierto, como es el caso del entrechipe, también advierte sobre la
importancia de la escritura y sus posibilidades como escenario de representacion.
Para un mayor entendimiento de lo que es la metodologia del entrechipe en términos

generales, a continuacion se hace una representacion grafica del sistema y sus partes.

METODOLOGIA DEL ENTRECHIPE
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3.2 El yo que se narra desde la memoria

Existen varias formas de asumir las narrativas, entre las cuales se resaltan las
aproximaciones hechas desde el principal interés por la composicion organizacional del
sistema que lo compone; esta manera de asumir la narrativa ha tenido que ver con el
desarrollo de la linguistica y en un primer momento sus avances fueron ajenos a las
ciencias sociales donde la narrativa era considerada por los efectos que se generan
en la composicion textual del canon positivista; durante este periodo se presenta una

corriente antipositivista que es desafiada por:

El giro hermenéutico, segun Riesseman Cortazzi (1993), se da en la década
de los setenta, y hay una reorientacion que conduce a la incorporaciéon de la
narracion desde diversas perspectivas; es asi como en folclore aparece
Propp, en semidtica Barthes y Teodorov, en filosofia Ricoeur y en ciencias
sociales Goffman. De esta forma se rompe con la tradicion antinarrativa en
las Ciencias Sociales y se sucede un despertar en el sentido de tomar en
cuenta la oralidad, cuyo pionero fue el culturalismo norteamericano y, con
una presencia menos fuerte en la escuela francesa, en general se resalta el
trabajo de Perry, Load, Havelock, McLuhan, Okpewho, Ong, Goudy y Levi-
Strauss?30,

Con los desplazamientos originados por el giro hermenéutico se presentar una nueva
consideracion sobre las producciones textuales, donde la cultura se empieza a asumir
como texto compuesto por significados, a los cuales se puede acceder por medio de

las producciones narrativas que dan cuenta de la realidad de las personas. En este

caso las narrativas aparecen como parte de un fendmeno’3! social que se manifiesta y
pudo abordarse como una expresion y representacion caracteristica de los miembros

de una comunidad.

130 VILLA, Ernell y VILLA, Wilmer. “Las narrativas representacionales y las voces de la oralidad en la
configuracion textual del otro”. Revista Otredad, Manaure, 2009, p. 40.

131 La alusion que se hace al fendmeno en este texto no tiene que ver con una consideracion de
realismo epistemologico, sino una alusion al mundo de la vida y sus eventualidades
correspondientes a un devenir fenomenoldgico, sin decir que esta referencia comprometa un
desarrollo fiel en la investigacion con la fenomenologia y sus aparatos categoriales.
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En el caso de la investigacion se puede entrar a mirar la narrativa en una perspectiva
abierta que no se encuentra constrefiida a una adscripcion tedrica especifica que
cierra la posibilidad de interaccion con las producciones de los actores. Para el
caso de la investigacion presentada hoy a través de la escritura de este texto, no se
parti6 de una mirada cerrada, la cual muy seguramente me hubiese llevado a
asumir la narrativa como la materia prima, desenterrada de los relatos de los actores,
es decir que la narrativa seria la centralidad de la investigaciéon en su interés particular
por comprender, y el relato seria el hecho de contar, recrear y "animar la
memoria”132, para satisfacer la necesidad colectiva de crear mitos que den sentido de
pertenencia a las personas; como dice Rollo May, “un mito es una forma de dar sentido
a un mundo que no lo tiene. Los mitos son patrones narrativos que dan significados a
nuestra existencia. (...) los mitos son nuestra forma de encontrar este sentido. Son
como las vigas de una casa: no se exponen al exterior, son la estructura que aguanta

el edificio para que la gente pueda vivir en él”133,

Desde la perspectiva de encontrar un sentido a las narrativas que no sea solo el
de establecer una materia prima para la investigacion, se actu6é en la consecucion del
propésito de construir un camino para narrar y narrarse. A partir del interés de dar con
los contenidos narrativos de las personas que participaron en el proceso, se prosiguid
con el ejercicio de la reconstruccion de los escenarios, las temporalidades, las
personas y las experiencias que reflejan el marco de accion, donde los actores
inscriben y escriben sus actuaciones comportamentales de acuerdo con un sentido
representativo de una vision de mundo, el cual se reactualiza por medio de las

narrativas, a través de las narrativas, que se pueden entender, segun afirman

Bolivar, Domingo y Fernandez, como "el refugio del yo”.

El yo que se narra no es ese que se afirma en la individualidad que actua en un

132 VILLA, Wilmer. "Memoria y territorio en el andar politico de las comunidades negras del Caribe
seco colombiano”. Texto presentado para la candidatura al doctorado en Estudios Culturales Latinos
Americanos. Quito, Universidad Andina Simén Bolivar, 2011.

133 MAY, Rollo. La necesidad del mito. La influencia de los modelos culturales en el mundo
contemporaneo. Barcelona: Paidds, 1992, p. 17.
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estado de negacion o cerrazén a lo colectivo, a la intersubjetividad; en pocas
palabras, al relacionamiento entre las personas. Es mas, como afirma Bajtin, la
narrativa “ofrece un modo mas dialégico del desarrollo, de ahi la centralidad del
concepto de ‘voz’ en el relato, como expresion polifébnica de una relacion de
simultaneidad entre el yo y los otros. Si el yo es -en esencia- dialégico, es por lo
tanto narrativo cémo el sujeto se encuentra comprometido con los otros, y asume la
responsabilidad (como ‘forma de responder’) de sus sentimientos, pensamientos y

acciones” 134,

Ese yo se afirma en la relacién con los otros que bien pueden ser cercanos a la
experiencia cotidiana o sencillamente contrarios a lo familiar, aquel distante convertido
en extrano; es mas la relacion donde las trayectorias se cruzan y, sin importar las
diferencias, se cuentan a partir de la experiencia que se vuelve comun. En este
caso el yo no es aquel que se encuentra representado por la modernidad, en un
tipo de identidad esencial o ‘“identidad del iluminismo”35, donde los contenidos
identitarios son cosificados, heredados y transmitidos de forma constante, sin llegar
a sufrir una modificacion o mutacion, via el relacionamiento de un ellos, nosotros,
otros. Es mas el yo, construido a través de las mediaciones y acciones generadas por
el compartir, por el encuentro, el intercambio y la negaciéon de significados culturales.
Para abordar esta concepcion del yo, se requiere un cambio de visién en el cual se

llega a explorar otras posibilidades.

En lugar de entender el yo desde un marco epistémico, propio de la herencia
cartesiana, que privilegia las representaciones cognitivas y el razonamiento
formal, el enfoque narrativo da prioridad a un yo dialégico (naturaleza relacional y
comunitaria de la persona), donde la subjetividad es una construccion social,
interactiva y socialmente conformada en el discurso. El yo (self) ni tiene prioridad
epistemologica en el origen del conocimiento, ahora recuperemos la dimensién
(antes calificada de “subjetiva”) de vivencias y sentimientos, en los contextos
“transaccionales” y relacionales de la vida cotidiana’’’136,

134 BOLIVAR, A., DOMINGO, J. y FERNANDEZ, M. Op. cit., 2001, p. 23.

135 Para Stuart Hall, la identidad del iluminismo es aquella que es moderna, es la que se considera
como algo fijo y que bien se cultiva en la accion de reproduccion de patrones que representan la
identidad.

136 BOLIVAR, A., DOMINGO, J. y FERNANDEZ, M. Op. cit., 2001, p. 22.
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Por este motivo es que me interes6 asumir la narrativa como parte de una produccion
donde no se enmarca una diferencial entre narrativa y relato, porque los dos son
parte de un proceso transaccional y relacional, en el cual la diferencia la impone la
perspectiva tedrica adoptada y no los procesos de produccion cultural en que las
personas hablan sin acoger una especificidad analitica para hacerlo. "Finalmente (se
hace necesario entender que), las narrativas individuales y culturales estan
interconectadas, en |la medida que Ilas primeras no solo estan inscritas
socioculturalmente, sino que -por ello mismo- la propia forma de relato es
dependiente de lo que cada tradicion cultural considera convencionalmente una

narracion bien hecha”137.

En un primer momento, como se dijo, este proceso de investigacién buscd encontrar
"el refugio del yo”, por medio de entrar a narrar y narrarse, donde el hecho de andar la
memoria de las comunidades negras del Caribe Seco Colombiano se convierte en una
posibilidad de encontrar y encontrarse a través de dar con narrativas fundacionales
de quien actua en el proceso de pesquisa desde una proximidad con los sujetos,
tomando en cuenta no solo el epistemocentrismo que representa los usos, las
practicas y creencias que se dan en la academia, sino desde los referentes narrativos
que me hacen ser parte de una comunidad que se narra desde las posibilidades
que le dictaminan el entorno, los actores, asi como las relaciones de poder, las cuales

inciden en la circulacién de esos contenidos narrativos que van perdiendo centralidad

en las personas.

A continuacion presento la narrativa fundacional del yo, ligado a una familia extensa y
que en el ahora de una contemporaneidad nos hace participes de un "fragmento de
memoria”138, escondido para esa comunidad que se aferra a una memoria colectiva,
uno de cuyos mayores desafios es dar con esos "fragmentos”, disgregados por el
suelo de la indiferencia que trazan los procesos de modernizacion via el desarrollo,

137 |bid., p. 26.

138 VILLA, Wilmer y VILLA, Emell. “Desarrollo y mundos desencontrados en el actuar representado
desde los bordes”. Revista Anthropos, No. 230, Barcelona, 2011.
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que finalmente se convierten en la orquesta que interpreta la cruel melodia del

desarraigo total de los pueblos.

3.2.1 De regreso a la memoria: dos esclavos moliendo caina

Yo vengo de una familia extensa que se conformé a partir del cruce de vida de

personas que venian de lugares distintos; mi abuela, una nativa vallenata’s® del barrio
del Canaguate’0, se casd con un joven Guajiro que llegd un dia siendo nifio con su
familia conformada por tres hermanas y dos hermanos; llegan a Valledupar, un
pueblo perteneciente para la época a la demarcacion territorial del departamento del
Magdalena. Mi abuelo y su familia se desplazaron a este lugar una vez tomaron la
decision de buscar un "mejor destino para seguir luchando en la vida”; ellos habian
pasado por unas situaciones problematicas que les trazarian un nuevo rumbo a sus
vidas. Antes de la década de 1920 del pasado siglo, en el sur de la Guajira en un
pueblo llamado Caracoli Sabanas de Manuela, localizado en las estribaciones de la
Sierra Nevada de Santa Marta, ellos vivieron la tragedia de la peste que matd casi
todos los animales domésticos. Después vino la invasién de langosta que terminaria
con todos los cultivos de alimento de la zona, situacién que generaria una hambruna
en la region. Tal vez todo esto obligd a la familia de mi abuelo a emigrar al Valle del

Cacique Upar.

Por alla en la década de 1930 mi abuela y mi abuelo deciden contraer nupcias, lo que
definiria la conformacion de la familia extensa a la cual pertenezco. Ellos se

establecieron en la calle de la Garita, uno de los sitios antiguos de Valledupar; esta

139 Refiere al gentilicio de la gente del Valle del Cacique Upar, que posteriormente pasé a llamarse
Valledupar, tierra que dominaba el pueblo originario de los Tupes, que era comandado por el cacique
Upar, asesinado durante la época de la colonia; principalmente cuando quemaron en el siglo XVI el
convento de esta comarca de dominio espafiol y criollo.

140 Barrio tradicional de Valledupar donde vivian los trabajadores de los sefiores de la plaza central; en
su mayoria era gente "libre de todos los colores”.



107

localidad en tiempos remotos solo contaba con los siguientes barrios: ElI Centro,
donde estaba la plaza, la iglesia, la alcaldia, la escuela municipal y la calle del Cesar
que era donde se encontraba la zona comercial; El Cafiaguate, ElI Cerezo, Altagracia y
la Garita. Asi estaba conformado el pueblo que mucho tiempo después pasaria a ser

la capital del departamento del Cesar.

La situacion de encuentro de dos grandes memorias, como la de mi abuela que se
llamaba Maria Redondo Pertuz, se convirti6 en la posibilidad de acceder a dos
grandes narrativas que se contaban cotidianamente en la familia Amaya Redondo, que
desde esos tiempos vive en la calle de la Garita, un lugar que con el paso del tiempo
se convirti6 en ese pedacito del Valle del Cacique Upar donde se asentaron las
familias que venian del sur de la Guajira: Villanueva, San Juan, Urumita y ElI Molino.
Familias como los Giménez, los Merillos, los Tocanos son una clara muestra de la

gente que llego a la calle de la Garita.

Mi mama fue la primera hija de una familia conformada por dos mujeres y dos
hombres que al crecer conformarian sus familias en lugares diferentes de Valledupar.
Mi mama se qued6 a vivir en la casa de su mama y su papa, situacion que nos
permiti6 acceder constantemente a los relatos que recreaban los abuelos, asi que
crecimos oyendo la voz de los viejos que permanentemente venian a la casa de la
calle de la Garita a contar las historias de unos tiempos pasados que se han quedado
fijadas en las memorias de las personas que nos alimentaban ese apetito de la

memoria, caracterizada por ser esparcida por el lugar en fragmentos.

Por alla por abril de 1996 muri6 mi abuela, dos afos después de haber fallecido el
abuelo, a quien por carifio, respeto y autoridad lo llamabamos Papa Bolivar. La
muerte de ellos dos vendria a dejar un inmenso vacio en la familia, el cual tratamos de
afrontar saliendo a visitar al resto de la familia. Un dia de febrero de 2002 fui a
visitar a Tia Ocha, hermana de mi abuela; ella se llama Rosa Redondo Pertuz, una

mujer de aproximadamente 79 afios que permanentemente iba a la casa y con
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quien desde la nifiez habiamos construido una relacion de parentesco mas alla de lo
meramente formal. Esa ocasion fue la primera vez que escuché el relato de los dos
esclavos moliendo cana, siempre con la familia de mi abuela, una conversacion sobre
los aspectos familiares de nuestros antepasados. Asi fue que en una de esas
conversaciones Tia Ocha nos conté como eran las relaciones en Valledupar con los

esclavos durante la época colonial.

Recuerdo que la gente de la sociedad nos tenian como menos a la gente del
pueblo; ellos siempre han sido fregados con nosotros desde que yo
tengo uso de razén. Asi fue que un dia en la casa, hablando con Papa
Pello, recuerdo que era de tarde, ya el sol habia refrescado y papa tenia la
costumbre de que llegaba de la Socola, una finca que tenia por los lados
de las Raices, venia y dejaba las cosas que traia para la casa,
después de soltar al animal que tenia para ir alli. El venia y descansaba,
después de una gran jornada de trabajo, en un taburete recostado a la
pared cerca de la cocina, comiendo miel con pan que le gustaba mucho.

Recuerdo eso como si fuera ayer cuando Papa Peyo, quien un dia no
recuerdo por qué razdén resultdo contando la historia de los dos esclavos
moliendo caha; yo era nifia y me dijo que se trataba de dos esclavos que
una vez su amo los habia relevado engandndolos después de llevar varios
dias moliendo cafa en un trapiche donde quienes lo ponian a funcionar eran
los esclavos. Resulta que ellos llevaban muchos dias dando vueltas y
vueltas, hasta que llegé el momento que no podian mas, hasta el punto que
sus pies los tenian que arrastrar; ellos al verse en esa situacion le dijieron al
amo que los relevara y este acepté. En verdad lo que hizo fue pasar a
uno donde estaba el otro y asi fue que los cambi6é; no hizo nada y
después de todo esto les dijo: bueno, ya estidn relevados, ahora sigan
con la tarea hasta que acaben.

La primera reaccion de los que estabamos en el patio de la casa del Cafaguate fue
de indignacion. Todos nos miramos a la cara y expresamos gestos que decian mas
que palabra alguna; el silencio fue fuerte, pero seguimos hablando y Tia Ocha, con
una mirada de tristeza, enseguida cambidé de conversacion; ella no quiso seguir
con mas de esas historias, y la respuesta fue clara al hacerle la solicitud que nos
siguiera conversando mas; ella dijo: "solo recuerdo eso, no recuerdo mas porque en
esa época uno no podia preguntar mucho a los mayores porque ellos eran de pocas
palabras, ademas ellos vivian tan ocupados que no les quedaba mucho tiempo para

compartir con uno en esos entonces”.
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Un tiempo después regresamos a la conversacion y nos pudimos dar cuenta de que
esa historia se trataba de unos de los ancestros que llegaron a estas tierras y que
ellos tal vez no sabian hablar bien el espafiol. Su expresion comunicativa era tal vez
parte de un espafol bozal propio de la época colonial. Esa vez ella nos volvio a

contar la historia de los dos esclavos moliendo caina en el trapiche.

Bueno, nos contaba mi papa de que habia un senor aqui, de la sociedad
que eran de los ricos, los duefios de la tierra, tenian sus cafales y sus
moliendas, eso era en los tiempos de la esclavitud, entonces quienes
molian no eran los caballos, sino los negros esclavos moliendo en trapiche
de maderas, ponian uno aca y el otro alld, dale vuelta, dale vuelta y dale
vuelta; cuando ya tenian varios dias de estar moliendo, sin dormir, solamente
podian comer y descansaban en ese ratico y después volvian; ya uno de
ellos estaba cansado y le dijo al amo, ay, mi amo relévenos que estamos
cansados y tenemos mucho suefio. Entonces el amo respondié: ah, que los
releve, bueno ya los voy a relevar, entonces ellos creian que era cierto que
los iba a relevar, que iba a poner a otros y les dijjo péngase el que estd de
ese lado alla y el que estd de aquel lado que coja la otra punta,
quedo la cosa cambiada, ya estan relevados.

Frente a las expresiones hechas y el silencio de la Tia Ocha, pude inferir que estaba
hablando de unos de los primeros familiares nuestros venidos a estas tierras, quienes
habian pasado por la dolorosa experiencia de ser esclavizados. Todo parece ser que
un sector de la generacion de Tia Ocha, frente a la memoria de los ancestros, guardo
silencio, o sencillamente estas personas fueron victimas del silencio generado por los
mayores, quienes no les recrearon los contenidos representativos de esos recuerdos

por el dolor y el pavor de ser sefalados como descendientes de negros esclavos.

Frente a la situacién del silencio y la discontinuidad de la circulacion de los relatos
fundacionales se hace necesario tomar conciencia sobre el papel que juegan en la
construccion del sentido, y “es el patetismo de sus ancestros (...) lo que hace que
sean dignos de ser apreciados y queridos, sin que importe lo penoso que pueda haber
sido el proceso de descubrimiento. Como pasa con todos los mitos, los hechos
crueles son inseparables de los beneficios, y forman un todo que podemos apreciar y

llamar nuestro”41. Se puede decir que en el caso de la generaciéon de Tia Ocha

41 MAY, Rollo. Op. cit., 1992, p. 49.
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perdieron la posibilidad de narrar la memoria, tal vez porque solo vieron en estos
relatos una reactualizacién de la memoria de una tragedia, un peso negativo que habia
que despejar y muy posiblemente con la adopcion del silencio sintieron alivianar ese

duro peso.

Ellos pensaron escapar del peso de la historia y como un acto infalible en el momento
menos pensado la memoria convertida en mito brota del recuerdo y se convierte en un
refugio para las nuevas generaciones, llegando a ser honrada por los que ahora le
dan un papel central en la constituciéon de lo colectivo. No sabemos con exactitud
si la generacion de Tia Ocha prefiri6 guardar silencio frente a la memoria o
sencillamente fueron obligados a beber del silencio que dejaba en el pasado la

dureza de esas crueles experiencias.

3.2.2 El papel de la narrativa en la defensa del lugar

Para las nuevas generaciones estos fragmentos de memoria se convierten en un
lugar significativo para el hecho de narrar un sentido de vida negado a lo largo de la
historia. Es asi como en el proceso de constitucion de la identidad se presenta el
referente de la memoria y sus ausencias manifestadas en los silencios que
condicionan el modo de decir; de ahi que se comenz6é con la configuracion de un
"locus de enunciacién” que se intentd fijar por medio de la redefinicion de los
contenidos que pasan al centro de representaciéon politico y epistémico de las

Comunidades Negras del Caribe Seco Colombiano, para asi llegar a decir otra cosa.

Esta narrativa surgié del hecho de reactualizar los contenidos que ayudan a contar los
encuentros con las voces de quienes participan de la experiencia; unas son coetaneas
de quien presenta el relato, otras son contemporaneas de un tiempo pasado que no es

el tiempo fundante, pero, aun asi, actuan en la conmemoracion de los acontecimientos
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que dan cuenta de "los tejidos densos de los significados culturales”, y finalmente se
presenta la referencia en el discurso de un suceso generador de recuerdo para las
distintas generaciones de las Comunidades Negras del Caribe Seco, las cuales han
sido negadas en algunos momentos por unos actores de las organizaciones de
comunidades negras, quienes solo valoran las migraciones realizadas por los grupos

pobladores negros procedentes de Bolivar, Chocé y otros lugares de Colombia.

Segun el diagnéstico elaborado por la Asociacion Departamental por los
Derechos de las Comunidades Negras del Cesar “Ku-Suto”, el departamento
cuenta con comunidades negras en quince  municipios 'y 59
corregimientos migrantes de palenques de San Basilio, Maria la Baja, San
Onofre, Magdalena y Choc6; para el caso de Valledupar la poblaciéon es
originaria de las regiones citadas anteriormente’42,

Este tipo de creencia se ha ido deshaciendo a través de los trabajos realizados en las
comunidades negras de esta parte del pais, donde los dirigentes que no son oriundos
de esta zona manejan un ideal de "pureza étnica-racial’, expresado a través de la
pigmentacion del color de la piel. Tal como lo diria la Lipe Perea, quien en una sesion
informal, durante la Conferencia Nacional Afrocolombiana, diria: "lo que pasa con la
gente del valle es que son negros mezcalitos, ellos creen que son morenos y negros
como nosotros la gente que viene del Chocd, lejos se les nota el color y no hay donde

esconderlo, ni mucho menos negarlo”143.

En la medida que se van asumiendo los silencios como una estrategia para decir algo
y la distancia con las voces del pasado y sus actores, se afrontan las dinamicas de
afirmacion, construccion y reconstruccion de un pasado que involucra a la gente,
donde se han superado los miedos, la verglienza, asi como la estigmatizacién hecha
a los afrocolombianos. Un claro ejemplo de la presiéon causada a la gente negra por la
etiqueta racial del color se relaciona con los adjetivos calificativos acufiados a lo largo

de la historia colonial de esta region de Colombia. A este respecto, tenemos

142 Declaracion de Javier Pardo Cassiani, presidente de la Asociaciéon, en 1998 a estudiantes del
programa de Antropologia de la Universidad de Antioquia, coordinado por el profesor Rovert Dovert.
Este trabajo tiene como nombre "La historia viva de Guacoche, Guacochito y El Jabo”, 1998.

143 Conversacion en el hotel Bacata durante la Conferencia Nacional Afrocolombiana, Bogota, 2002.
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denominaciones como "negro revuelve el agua”, "negro cuscuy”, "negro culo sungo” y

"negro cabungo”, entre otras.

Un ejemplo de la carga que genera la etiqueta de color de la piel en la vida
cotidiana lo presento a continuacién en la narrativa que hago sobre "el dia que dijeron
sobre la casa de museo de cera’, un calificativo que era utilizado para referirse a una
familia negra, el cual era condena y su sentido clausura la marca estereotipada que
reproducia la sociedad mestiza que veia a los otros como esos que "son los negros

como la cera y por eso son diferentes al resto de nosotros”.

3.2.3 El dia que dijeron sobre la casa de museo de la cera

Una vez, siendo nifio, pude descubrir de lo que se trataba cuando le decian a alguien
negro por su color de piel. Resulta que un dia ibamos con mi abuela Maria Redondo
Pertuz a la casa de Tia Ocha, quien vivia en el barrio del Cafaguate; como era
costumbre, mi abuela solia ir de visita a la que fuera su casa materna, es decir, la casa
de mis bisabuelos Munda Pertuz y Pedro Redondo. Pero antes de llegar al
Canaguate haciamos una serie de paradas para visitar al resto de la familia
conformada por las dos hermanas de mi abuelo que vivian en la cuarta. Era
costumbre que mi abuela, para acortar camino y llegar mas rapido, ingresara por el
callejoncito que existia detras de la casa de Tia Ocha, donde los nifios de esa época
se ponian a jugar a la lleva, cuatro ocho y doce, todos estos juegos que se solian
desarrollar en los tiempos libres de los nifios casi en un estado de fuga porque la
mayoria de ellos no contaban con permiso para estar en este lugar, pero que las
mamas de ese tiempo eran un poco permisivas al dejar que sus hijos jugaran en este

lugar con los demas nifios de la cuadra.

Antes de llegar a donde la Tia Ocha, veia como los demas nifios de mi edad jugaban
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en ese lugar emblematico de la infancia. Mientras eso pasaba, “se me hacia agua la
boca por el deseo de ir a correr y jugar con los demas nifios”, pero eso no sucedia
porque el objetivo de la visita no era que yo fuera a jugar con los demas nifios, el
objetivo era ir a visitar a la Tia Ocha. Ya dentro de tan histérica casa se seguia el
ritual de encuentro entre mi abuela, a quien por carifio llamabamos Nana, y la Tia
Ocha, quien siempre ha tenido una sonrisa fresca para el encuentro con su gente.
Ese dia, como era costumbre, la visita se desarrollaba en el patio de la casa en medio
de una troja, que bien sabiamos los nietos de mi abuela que nos debia algo de la
historia y que d e vez en cuando, al encontrar a los hermanos de mi abuela Nana,

nos ponian un poco al tanto de esas narrativas que hablan de los viejos.

Ese dia que fuimos a visitar a Tia Ocha, no estaba tan seguro de querer oir todo lo que
el destino nos deparaba al ir a esa emblematica casa; donde habia vivido sus ultimos
afos mi difunta bisabuela, yo solo queria ir a jugar con los demas nifos que habia
visto detras de la casa; me alejé de las charlas y las conversaciones que las
mujeres mayores solian tener para nosotros los nifilos y me fui al frente de la casa y
ahi sentado en el andén pude ver como los demas nifios y nifias jugaban en la calle
gque aun se encontraba sin pavimento, y claro, como yo era un desconocido no me
dejaban jugar, los mismos niflos y nifias con su mirada me decian que no era
admitido al juego porque no era de ese barrio. Enseguida entendi el mensaje y me
senté en el andén; ahi, frente a los demas nifios y nifias de mi edad, pude
comprender lo que significaba ser diferente, y no por el hecho de ser de otro barrio,
no. La situacién fue que en ese momento que ellos jugaban llegé otro nifio de color

de piel negra, eso era notorio frente a los otros nifios que en términos generales

venian de las familias blancuzcas'44 de ese barrio.

La cuestion que paso fue que un nifio cogid y se metio en el juego de forma arbitraria,
ante lo cual los demas nifios expresaron: “déjenlo que él no es de aqui, él es del

144 Hace referencia a un tipo de denominacién que asume una etiqueta racial mas cercana al
color de piel blanco en personas que se encuentran proximo a la experiencia racial de las
comunidades negras, pero por tener la piel clara se le considera mas cercana a lo blanco.
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museo de la cera, él es de cera y con él no jugamos, €él es de cera, negro como la
cera, déjenlo solo que se aburra y vuelva a su calle”. En ese entonces no entendi de
qué se trataba, y como los nifios se metieron a sus casas, el otro nifo, supuestamente
intruso, se fue. Yo enseguida segui a la sala de la casa de Tia Ocha, sin decir
nada hasta que la visita se acabd y volvimos a la calle de la Garita que era donde

viviamos.

Cual seria mi sorpresa al encontrarme mucho tiempo después con esa expresion de
la casa de museo de cera. Esto sucedi6 un dia para la temporada de carnaval
cuando escuchaba en la emisora Radio Valledupar, a un grupo de comediantes que
hacian un programa de humor donde ridiculizaban a las personas populares de
Valledupar; recitando letanias o narraciones compuestas en forma de rosario, donde
dos personas fingian rezar: una iniciaba y otra le contestaba. Todas estas
composiciones eran para burlarse de la gente; ahi en el programa E/ porrazo del
carnaval escuché hablar nuevamente en forma de burla sobre la casa de museo de

cera.

La gente de /a casa de museo de cera era una familia extensa que residia en la parte
sur del barrio fundacional del Cafaguate; esa familia tenia como rasgo caracteristico
ser descendientes de los antiguos esclavizados que llegaron a la regién. Todos ellos
eran negros: hombres, mujeres, nifios, jovenes, abuela y abuelo; toda esa familia
llevaba el apellido Pertuz. Se diferenciaban del resto de los vecinos por su
particularidad; esto llevd a que un sector de los habitantes del barrio les colocaran
como sobrenombre "la casa del museo de cera”. Todo el barrio a partir de esa época
los nombraba como los de la casa del museo de cera. La situacion llegé a ser tan
marcadamente discriminanoria, que tal como lo describimos en el parrafo anterior, en
época de carnaval las letanias locales giraban en torno a la familia que vivia en la

casa del museo de cera.

Los "Pertuz” vivian en diagonal a la casa de los Blancos, quienes eran familiares de
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nosotros porque su papa era Tio Lole, su verdadero nombre era José Dolores,
quien murié cuando era joven por la picadura de una culebra en la roza que era una
finca pequefa, la cual quedaba al costado izquierdo del rio Guatapuri que cruza la
ciudad de Valledupar por la parte oriental. A esa parte del barrio le dicen la Canoa, en

alusion a un caio creado por las personas para regar los cultivos.

Tiempos después escuché hablar a tio Gilberto de la casa del museo de cera; él era
un hombre que tenia una memoria prodigiosa y en su cabeza rondaban todos los
recuerdos que tenian que ver con los nombres y apellidos de las familias originarias
de la region. En alguna oportunidad le oi decir: "esa gente que le dicen la casa del
museo de la cera, hasta parientes son de Mamamunda’¥®, quien también era
apellido Pertuz; nosotros también debemos tener la misma sangre porque llevamos el
mismo apellido”, e igual escuché nombrar la casa de cera a otros parientes mayores,
como Victor Redondo, Andrés Camilo, Fabriciana Vega, lo mismo que al inolvidable
Lorenzo Thomson, que era parte de la compania de los hermanos de Santo
Eccehomo. A toda esa gente le escuché hablar sobre la casa del museo de cera,

de los Pertuz, al igual que la mama de mi abuela.

Luego con el pasar del tiempo comprendi que, mas que la broma y las cuestiones
propias del carnaval, lo que se ponia en escena era el lenguaje racista propio de una
sociedad aun anclada en los patrones linguisticos, sociolégicos y antropologicos de la
colonia, desde el cual se seguia representando a la gente. Atras quedd la época de
infancia, cuando por vez primera presencié esa escena de racismo de un nifio de esa
familia, pero atras no quedd el lenguaje racista, reactivado por las personas en el dia a
dia de una sociedad que no se atreve a abordar el problema del racismo y, cuando se
confronta, se escuchan frases como "es solo una broma, el problema esta en ustedes
que ven el racismo en todo lado, aun cuando sea una broma, no entiende que eso es

solo mamadera de gallo”.

145 El nombre de Mamamunda era Isabel Cristina Pertuz, esposa de Papapeyo, Pedro Redondo,
quienes eran madre y padre de Maria Redondo, mi abuela materna.
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3.3 CONVERSANDO CON LOS ACTORES

Los contenidos que se encuentran en este subapartado de la investigacién surgieron
del proceso de conversacion con los mayores, lideres comunitarios, mujeres
sabedoras de las Comunidades Negras del Caribe Seco Colombiano, lugar
conformado por la zona de intracosta del centrooriente de la Guajira y el Cesar. Estos
dos departamentos en la actualidad se encuentran afectados por la explotaciéon de
carbon mineral que afecta a las comunidades negras, indigenas, campesinos y en
general a toda la humanidad porque de alguna forma este proceso de buscar
fuentes de energia se convierte en un atentado contra la naturaleza, que nos

pone a pensar sobre el problema de salvaguardar la vida en general.

La organizacién de las narrativas se corresponde con una linea cronolégica que va de
2006 a 2009, tiempo en el cual se realizé el trabajo de conversacién en el Cesar y la

Guajira. Estas narrativas son:

* Narrativa de los Hoscos (corregimiento de Tabaco, Guajira)

* Narrativa de los Asalvajaos (corregimiento de Guaymaral, Cesar)
* Narrativa de las Brunas (corregimiento de La Loma, Cesar)

* Narrativa de los Michirecos (Los Haticos, Guajira)

El estilo de escritura adoptado en este apartado de la investigacion se hizo sin seguir un
canon de representacion de la experiencia; de ahi que el interés que gui6 este tipo de
escritura se realizé desde una accién con, desde, entre y para, un tipo de investigacion
“‘consentida”, donde los limites o las barreras fueron puestas a prueba a partir del hecho
“‘de decir otra cosa”. En este sentido, no se buscd suplantar al otro, porque ese seria
un ejercicio propio de la colonialidad donde quien habla no es el actor, sino el autor.
Aqui se respetd ese aspecto que pone a prueba la escritura frente al hecho de

preguntar: ;Quién representa a quién?
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3.3.1 Las comunidades negras del centro-oriente de la Guajira y los referentes
de conversacion con los Hoscos

El centrooriente del departamento de la Guajira se caracteriza porque cuenta con una
geografia de tierras planas, bafiadas por rios y arroyos que bajan de la Sierra Nevada
de Santa Marta y la Serrania del Perija. La primera formacion montafiosa es, segun
los especialistas, el macizo nevado mas alto sobre el litoral en el mundo; la segunda
actua como una frontera natural entre la Republica Bolivariana de Venezuela y
Colombia. En medio de estas dos grandes montanas, segun version oral de los
miembros de las comunidades negras de esta parte del pais, se establecieron a finales
del siglo XVIII unas personas que eran transportadas en un barco en calidad de
esclavos. Esa embarcacion, proveniente de los puertos negreros que habia en el
Africa, naufragé al frente de las playas de Riohacha, luego de un acto de insurreccion
en que lograron vencer a sus captores; desde esos tiempos ellos han vivido en el
centrooriente del departamento de la Guajira. La historia de la Guajira colombiana ha
sido muy agitada; esto se puede evidenciar desde la formacion de los primeros
asentamientos espafioles al inicio de la colonia. El primer poblamiento espafol en la
peninsula de la Guajira se debe al interés de conseguir perlas. El principal "centro
de extraccion y comercializacion de perla, seria los Remedios, ciudad fundada por
Nicolas de Federman en 1545, ubicada al sur del Cabo de la Vela. Esta ciudad
contaba con la ventaja de tener los ostrales que producian las mejores perlas de la
época; pero tenia la desventaja de no tener fuente de agua dulce, motivo por el cual

seria trasladada en 1550 a los alrededores del rio Rancheria”146.

Inicialmente en la extraccion de las perlas se utilizé a los indios nativos, cuya poblacion
empezd a disminuir por lo exigente de esta actividad que consistia en bajar a grandes
profundidades a buscar las perlas y, como cada vez el producto era mas escaso,

entonces esto significaba bajar a mayores profundidades. La traida de los esclavos

146 VILLA, Wilmer. Voz, no-voz, voz de los Hoscos. Memoria de una gente sin historia. Bogota:
Universidad Distrital Francisco José de Caldas, 2008, p. 101.
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africanos produjo a los espafioles mayores ganancias por cuanto resistian sumergirse a

una mayor profundidad en razén de su composicion corporal y fisioldgica.

La poblacion nativa a lo largo de la historia se mantuvo como una amenaza para el
sistema colonial de los espafoles; esto se deja entrever a partir de las relaciones
sostenidas con los ingleses y los holandeses quienes proveian a los indigenas de
productos de contrabando, asi como armas que estos utilizarian para sublevarse
contra el dominio de los espafoles. También cuenta para esta época la "relacion con
los espafnoles que le permiti6 mezclarse y transformar relativamente las relaciones y
los procesos de identidad, la estructura social que estaba basada en clanes o familias
independientes, sin un sistema centralizado, y finalmente el control del territorio

que era muy dificil para los espafioles”47.

En varias ocasiones la poblaciéon nativa de indios Guajiros o Wayuu protagonizaron
episodios de rebeldia contra la autoridad de los espafioles; esto en algunos
momentos de la historia lo harian por iniciativa propia, en otros casos en alianza con
la poblacion de esclavos negros. En 1603 se presenta la revuelta de 400 negros, que
se llamé la revuelta de los negros del Guacote, de la cual se tiene registro que fue
una revuelta sin igual donde los negros iban por las fincas y hatos liberando a mas

negros y consiguiendo unir a su causa indios inconformes con el sistema esclavista.

Se dirigieron a unos hatos cercanos y alli tomaron prisioneros a otros
esclavos a quienes les exigieron que les sirvieran de guia para que los
llevaran a la sierra de Guacote, donde ellos sabian que antiguamente se
habian refugiado unos negros del mariscal Castellanos, huyeron con sus
mujeres, decididos a alcanzar esa tierra imaginada. Los negros de Guacote
(...) habian escapado cuarenta anos antes. Su persecucion fue dirigida por
el Gobernador de Santa Martha48.

Este referente se convierte en una de las mejores evidencias para actuar en
contra de la version que se suelen relatar en algunos lugares de la Guajira donde la
gente dice: "los negros no son de aqui, ellos llegaron de alla debajo de Bolivar que es

147 |bid., p. 101.
148 DE LA PEDRAJA, René (1981), citado por VILLA, Wilmer (1991).
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donde hay gente negra que llegd aqui en la época de la bonanza marimbera”49. En
este departamento siempre estuvo la gente negra, desde la llegada de Cristobal
Colon, la colonia y la republica y aun en el Estado moderno. La peninsula de la

Guajira en la actualidad se encuentra dividida en tres zonas que son:

« La alta Guajira se caracteriza por tener un clima seco; predominan los

vientos marinos y una variedad de serranias, entre las que se destaca la

serrania de la Macuyra.

. La media Guajira comprende la parte central del departamento; se

caracteriza por ser un territorio ondulado de poca vegetacion.

* La baja Guajira, localizada al suroriente. Esta region es atravesada en su
totalidad por los rios Rancheria y Cesar. Se encuentra delimitada por la
Serrania del Perija y la Sierra Nevada de Santa Marta. En esta region se
encuentra el territorio de los Hoscos; en la actualidad las llanuras y el
piedemonte se encuentran intervenidas por las acciones que adelanta la

empresa Intercor con la explotacion de carbon a gran escala.

Segun el Departamento de Planeacion Nacional, ese ente territorial cuenta con 15
municipios, 57 corregimientos, 49 inspecciones y 10 caserios. Limita al norte con el
mar Caribe, con Republica Dominicana y Haiti. Al oriente con la Republica Bolivariana
de Venezuela, al occidente con los departamentos de Cesar y Magdalena, al sur con el

departamento de Cesar y Venezuela.

La formacion administrativa de la Guajira en la época contemporanea se dio en 1954

cuando se cred la Intendencia Nacional de la Guajira, por medio del decreto 1824 del 13

149 Esta version la encontramos durante los talleres desarrollados con la Escuela Normal Superior de
Manaure (Cesar) en lugares como Riohacha y Albania (ver anexo 2), donde la gente decia
expresiones como estas cuando se estaba iniciando con los talleres de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos en noviembre de 2002. La mayoria de las personas que decian esto eran
profesores de educacion basica y media. La bonanza marimbera es la época en la cual se empieza
a cultivar marihuana en la década de los setenta; fue el auge del cultivo y sus ganancias relativas a
las formas de adquisicién del capital.
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de junio de 1954150 sancionado por el presidente teniente general del ejército Gustavo
Rojas Pinilla. Como capital de este nuevo ente territorial se escogié a la ciudad de
Riohacha. La intendencia se integré por los territorios de la comisaria de Barranca,
Fonseca, San Juan del Cesar y Villanueva. Estos territorios fueron sacados del
departamento del Magdalena. "Es decir, se fusionaron la peninsula propiamente dicha
y la extinguida provincia de Padilla; finalmente en 1964 se crea el departamento de la

Guaijira con capital Riohacha”151,

Las Comunidades Negras del centrooriente de la Guajira durante la época colonial y
republicana jugaron un papel importante en la movilizacion politica y militar;
controlaban la zona formada por la Sierra Nevada de Santa Marta y la Serrania del
Perija. Estas tierras planas se convirtieron en un corredor entre el norte de la
peninsula y el sur, correspondiente a la provincia de Padilla, las tierras del valle del rio

Cesar, Venezuela y el mar Caribe.

En la guerra civil de 1895 sucedieron unos hechos relacionados con el papel que
jugaron las comunidades negras mediante el control del territorio bafado por el rio
Rancheria y los arroyos que bajaban de la Serrania del Perija. Los miembros de las
comunidades negras hacian parte del "batallén Farias” que intervino en diferentes
sucesos armados del conflicto bipartidista a finales del siglo XIX. "Al mismo tiempo
llegaron de la provincia, el coronel Miguel Angel Ariza y el comandante Antonio G.
Lafourie, con ciento cincuenta hombres de los corregimientos de Caracoli y Manantial,
llamados los Hoscos con fama de valientes que formaban el batallon Farias”52. El
control del territorio que servia de corredor estratégico a los ejércitos que se
desplazaban del norte de la Guajira a la provincia pasaba por Barrancas, Fonseca, San

Juan del Cesar, Villanueva y Valledupar.

En la actualidad el territorio ancestral de las Comunidades Negras del centrooriente
150 MACKENZIE, José Agustin. Asi es la Guajira. 5a. edicion. Bogota, 1991, p. 28.
151 PALACIO CORONADO. Op. cit,, p. 22.

152 VALDEBLANQUEZ, J. M. Historia del Departamento del Magdalena y del territorio de la Guajira.
Bogota: El Voto Nacional, 1964.
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de la Guajira se encuentra afectado por la explotacion de carbon del Cerrejon. La
mina del Cerrejon fue descubierta en 1864 por John May, ingeniero estadounidense, a
quien el gobierno del presidente Julian Trujillo le encargd la tarea de explorar esta

Zona.

La mina del Cerrejon ocupa un territorio que cubre los municipios de Albania al
norte, al occidente Hato Nuevo y al sur Barranca, por el costado oriental la mina
limita con la cordillera de los Andes, que en Colombia hace parte de la Serrania del
Perija y en Venezuela se conoce como Serrania de Mérida. Los pueblos de
Comunidades Negras que se han visto afectados son los de Albania, los Remedios,
Tabaco, Roche, Chancleta, Patilla, Carretalito, San Pedro, Punto Claro, Potecito, La

Casita, Conejo, Barrancon, Quebrahachal y Sitio Nuevo, entre otros.

Los territorios planos que se encuentran localizados entre las dos grandes
formaciones montafiosas de la Sierra Nevada de Santa Marta y la Serrania del
Perija, a lo largo de la historia han actuado como parte de un escenario aprendido,
recreado y afianzado en "una region refugio”, la cual consiste en aislar la experiencia
de los agentes externos a la comunidad. Los Hoscos compartieron estos territorios
desde el contacto e intercambio realizado con los indigenas de la regién, los Wayuu,
que son un pueblo binacional, es decir que su territorio va desde la Guajira
colombiana a la Guajira venezolana; esto los hace posicionar la consideracion de una
nacién Wayuu, con quienes establecieron un tipo de relacion interétnica e intercultural

en la zona.

Los Hoscos del municipio Hato Nuevo, corregimiento de Tabaco, fueron desalojados de
sus tierras ancestrales a principios de la década de 2000, cuando la mina de carbdn
del Cerrejon expandié su proyecto en la zona denominada el Cerrejon Zona Norte.
Tabaco era el unico corregimiento que tenia el municipio de Hato Nuevo, el cual limita
en la actualidad con la mina del Cerrejon. Esto ha generado en la actualidad una

situacion de desplazamiento que se ha traducido en pérdida de los procesos de
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arraigo y desterritorializacion de los Hoscos del centrooriente de la Guajira. A
continuacion presento la narrativa que surgid del proceso de conversacion con los

Hoscos.

3.3.1.1 Los primeros momentos de conversacion con los Hoscos

A finales de la década de los noventa y comienzo del siglo XXI el profesor Robert
Dover realizé un trabajo sobre antropologia juridica con los Wayuu; en ese entonces
me comentd: “durante el tiempo que estuve realizando el trabajo de campo en la zona
de influencia de la mina del Cerrejon, pude observar que existe un numero
significativo de poblaciones de comunidades negras, y sobre eso no se esta
investigando, ademas que esas poblaciones estan en riesgo de desaparecer porque la
explotacion de carbdn esta proyectada desde el Cerrejon hasta el piedemonte

localizado en el Cesar”.

Esa conversacion se convirti6 en una experiencia de alerta sobre la situacion de las
Comunidades Negras del centrooriente de la Guajira; en ese momento se dio la
experiencia de retomar el trabajo organizativo que se habia iniciado en la década del
noventa con la Asociacion Pro Derecho de las Comunidades Negras del Cesar Ku-
Suto; tiempo después empezamos a acompanar a la Junta Pro Reubicacion del

Corregimiento de Tabaco, cuyo presidente era José Julio Pérez.

En 2002 se realizd la primera capacitacion sobre Lineamientos de Catedra de
Estudios Afrocolombianos, la cual se organizé con el apoyo de la Escuela Normal
Superior Maria Inmaculada de Manaure, Cesar, que contd con el auspicio econdmico
del Ministerio de Educacion Nacional (MEN); esta actividad se realizé en la ciudad de
Riohacha, en el colegio José Prudencio Padilla. A este evento asistieron los

profesores, lideres, sabedores y jovenes de las comunidades negras del departamento
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de la Guaijira (ver anexo 1). En esa ocasion José Julio Pérez entré6 a exponer las
problematicas que tenian en el corregimiento de Tabaco. Un afo después fueron
desalojados del territorio ancestral como consecuencia de la expansion del proyecto
minero del Cerrejon Zona Norte. Los problemas que manifesté José Julio en esa

ocasion fueron:

* Despojo del territorio ancestral

* Bloqueo de las vias de comunicacién

* Privacion de los recursos hidricos

+ Agotamiento de los ciclos vitales de siembra de alimentos

* Deterioro del estado de salud de los miembros de la comunidad por
efecto de la contaminacion en la explotacion del carbén

Unos meses después, José Julio Pérez expondria la problematica que vivian como
consecuencia de la explotacion del carbon en la mina del Cerrejon; esto lo hizo ante
el pleno de la Conferencia Nacional Afrocolombiana, celebrada en el hotel Bacata de
la ciudad de Bogota. En esa ocasién, junto con unos compafieros del Proceso de
Comunidades Negras (PCN), lo apoyamos en la construccion de un comunicado
publico que fue leido ante el pleno de la Conferencia. A este evento asistieron los
delegados de las organizaciones de Comunidades Negras, asi como los invitados
internacionales de Canada, Estados Unidos y de paises de América Latina, como

Brasil, Ecuador y Venezuela, entre otros.

3.3.1.2 Ellos lo tuvieron pero pagaron un precio para que sus descendientes
fueran libres

Un dia nos dirigimos al municipio de Albania para conversar con José Julio sobre

como era la narrativa de los Hoscos; en el camino de la casa que tenia en el municipio
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de Hato Nuevo nos encontramos con la sefiora Cira Ortiz, amiga y asesora del

naciente Proceso de Comunidades Negras que se queria implementar en esta parte

de las comunidades negras. Ella me dijo cuando me vio: "vea y usted qué hace por

aca’”,

ante lo cual pasé a responderle que me encontraba investigando sobre las

narrativas de las comunidades negras y sobre los procesos asumidos desde un

"cronotopos de un lugar de memoria”. La primera reaccion de ella fue la de colaborar;

por una expresion de su rostro entendi que me queria decir algo referido a la

recreacion de un tipo de narrativa; seguidamente adopté una actitud de misterio y me

dijo:

Vea yo recuerdo la historia que les escuché a mis tios cuando era una pela,
ellos decian de la historia de un negro que media mds de dos metros que
en la época de la colonia utilizaban los duefios de las haciendas para que
prenara a las negras esclavas, decian mis tios, ese era el negro
Zambocuco, un negro bien grande, a quien apodaban el Zambocuco, era
utilizado como para reproducir a la gente en forma de ganao, eso lo
llevaban de aqui para alla y de alla para donde se ofreciera, ese Io
paseaban por todos estos pueblos y duefos de esas fincas se lo peleaban
para que se cruzara con sus negras esclavas. En la época colonial, era
como sacdndole cria a ese Zambocuco que tenia como tarea prefiar a
toda esclava que le pusieran, sin tener reparo tenia que cumplir la tarea,
asi que me atrevo a pensar que parte de la gente de nosotros debe de tener
un gen del negro Zambocuco, porque fueron muchas las esclavas de las
cuales él le tocaba encargarse, eso era en contra de la voluntad de las
mujeres, él solo hacia eso para cumplir con las ordenes de los amos
quienes cobraban por el servicio, era como arrendar un toro semental.

Como reaccion a la historia que me habia contado la lider Cira Ortiz,

preguntandole sobre Zambocuco; tanto fue asi que le dije: ¢ Por qué

segui

lo de

Zambocuco? Ella respondié: "Vea lo de Zambo, tal vez se debe al tamafio que tenia,

era hombre grande como un Macancan'3, media mas de dos metros, por eso debian

de decirle asi”. Cuando le pregunté ¢ por qué Cuco?, me respondio:

153

Ve hombe, usted vino a buscar a José Julio y nosotros para hablar sobre
esas historias tenemos tiempos, pero en cambio lo que esta pasando
con esa pobre gente de Tabaco, eso si no da tiempo, asi que mejor
seguimos hablando otro dia para que asi usted pueda ir a hablar con
José Julio, es mejor dejar ahi y vaya a buscarlo que él esta viviendo en el

Se refiere a un tipo de hombre grande que se desempefia como guardian o portero; su porte sirve

como figura

intimidadora que por lo general se utiliza para regular las entradas de

comerciales y discotecas.

los

locales
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corredor habitacional’* aqui en Hato Nuevo, vaya y busquelo que
después nosotros podemos seguir conversando.

Ante el llamado que me hizo la sefiora Cira Ortiz, yo cogi el camino hacia el

corredor habitacional ubicado de aquel lado de la carretera asfaltada que viene de

Barranca; me tocaba ubicar la virgencita'®® y de ahi coger hacia la casa de José Julio
Pérez. Al llegar a su casa, noté que el material con el cual estaba construida y el
estilo de la arquitectura de las viviendas eran diferentes al propio de las casas de este
municipio de la Guajira. Al llegar a la residencia de José, noté que una de las
casas vecinas habia sido adecuada en la parte correspondiente a la terraza, lugar

donde habian colocado un improvisado taller de mecanica automotriz.

Cuando llegué encontré a José en un plan casero junto con su compafiera y sus
dos nifas. Cuando me vio, enseguida sali6 a ponerse la camisa, ya que se
encontraba sentado en una mecedora como descansando. Me comentd: “Hombe
Ernell, sigue viejo hermano y te sientas, tu disculpa el desorden pero es que cuando
uno esta criando es asi, pero eso no importa siéntate y espérame mientras salgo”.
Seguidamente él se metid a una de las habitaciones a ponerse la camisa, después al
ingresar a esa habitacion me pude dar cuenta que se trataba del lugar donde él
tenia la oficina. Después de presentarme a las integrantes de su familia, que eran
nifas y mama, empezé a hablar sobre lo doloroso que fue el proceso de desalojo del
pueblo que durante toda su vida habia sido el lugar de nacimiento y residencia. Me

comento:

Ahi tenia los restos de los seres mas queridos, como mi mama y papa, ahi
todos nosotros teniamos en parte un recuerdo relacionado con el dolor de

154 El corredor habitacional es un complejo de casas adaptadas para los empleados y obreros de la
mina del Cerrején que no son oriundos de los pueblos vecinos. Se hacian con la motivacién que
estas personas trajeran a sus familiares a vivir en estos lugares para asi hallarse cerca de sus seres
queridos. Lo que paso fue que la mayoria abandonaron o arrendaron estas casas a las personas del
pueblo y ellos, los empleados de las minas, siguieron teniendo sus familias en Barranquilla,
Bucaramanga y Bogota, lugares de donde proceden algunos de los empleados que inicialmente
residian en estas residencias.

155 Es un altar de la Virgen de los Milagros que se encuentra pasando la carretera asfaltada y es el lugar
referencial para localizar la entrada al corredor habitacional de Hato Nuevo.
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no tener a los seres queridos que se habian muerto, pero uno al menos
guardaba el recuerdo y sabia que ahi en esa parte del pueblo estaban sus
restos, ahora ni eso tenemos, solo nos quedé el recuerdo y el gran vacio
que nos deja esa pérdida de mi pueblo, eso para nosotros es una tragedia.

Su expresion de tristeza marcaba un sentimiento que no se pudo describir a través de
una escritura, pero de todos modos ahi estaba la realidad, una cruda realidad que
dejaba por fuera la posibilidad de poner a salvo su existir a través del papel que juega
el "lugar de la memoria”. Todo el proceso de desterritorializacion se habia iniciado y
con ello comenzaba un proceso de desalojo de los contenidos de la memoria que
actuan en la construccion de un sentido colectivo. Ese gran silencio fue roto por el
ruido del motor de un carro que estaban reparando en la casa del lado, donde habian
adaptado la terraza de la casa para atender a los usuarios del improvisado taller de
mecanica automotriz de los vecinos, y por supuesto el ruido de los motores de los

carros afectaba la conversacion.

Por el ruido y el olor de biéxido de carbono emitido por los motores del carro que
en ese momento se encontraban arreglando, José Julio me invitd al patio de la
casa donde podiamos hablar sin que el ruido nos interfiriera en la conversacion.
Después de sentarnos y comentar la situacion en la que quedaban ellos, el empezé a

hablar de sus ancestros.

Estas tierras nos pertenecen a nosotros porque ahi donde ve todo esto le
pertenecia a nuestra gente, ellos lo tuvieron pero pagaron un precio para
que sus descendientes fuéramos libres, y resulta que ahora nos quedamos
sin nada, ni dénde llorar a nuestra gente porque hasta la tierra del
cementerio nos la quitaron, es lamentable lo que han hecho con nosotros.

El sentido del territorio y su funcion articuladora de un pensamiento colectivo se
dejan ver en la conversacion sostenida con José Julio Pérez. Gracias al relato que
crea una disposicion al territorio a través del recorrerlo y el recuerdo, sale al escenario

la pregunta obligada: ;Cual es la historia de sus antepasados con respecto al

territorio? El respondié con una narrativa que trata sobre la historia de sus ancestros:
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Nuestros ancestros lograron resistir las insurrectas aguas del mar Caribe y

casi llegando al puerto de Riohacha’¢ se dio un naufragio del barco en el
que venian como esclavos desde Africa, no sabemos cudntos fueron, pero
lo que si se supo es que pudieron nadar y nadar hasta tocar tierra firme,
ellos sabian que si los capturaban la iban a pasar muy mal. Por este
motivo estaban resueltos a lo que fuera; después de sortear las aguas del
mar y ponerse a salvo se guiaron por la desembocadura del rio
Rancheria®¥, siguieron su cauce hasta encontrar la espesura de la serrania,
pero ellos no podian quedarse ahi por motivos del clima, entonces
decidieron bajar a la llanura que era regada por el rio y varios arroyos, ahi
fundaron a Calabacito que después le cambiaron el nombre por Albania,
siguieron y fundaron el pueblo de Manantial, fundaron también el pueblo
de Roche y el de Tabaco, en la misma época donde lo que les importaba
era la libertad y por esto andaban fundando pueblos aqui y alla como para
que no los cogieran de nuevo. En el valle donde hoy estian Ilos
socavones que sacan el carboén ahi estaban los sitios sagrados como los
cementerios y las murallas que ellos tenian en toda esta region que los vio
crecer libres y sin problemas, ellos lo tuvieron pero pagaron un precio para
que sus descendientes fuéramos libres, pero quién iba a pensar que tiempo
después quedariamos sin nada, con una mano adelante y otra atras, sin
derecho ni siquiera a llorar nuestros muertos porque no tenemos dénde ir
a llorarlos18.

La versién presentada por José Julio Pérez se muestra desafiante a un orden
explicativo legitimado por las ciencias sociales convencionales, las cuales, desde una
correspondencia a un canon disciplinar, asumen una forma de leer la cultura. Esto se
puede apreciar en el trabajo de Maria Cristina Gonzalez Hernandez, quien realizé un

diagnostico en el corregimiento de Tabaco, en el cual aborda los aspectos historicos

de esta poblacion.

Al finalizar la Guerra de los Mil dias, comenzando el ano de 1902, el sitio
denominado Tabaco fue escogido por unos campesinos para asentarse alli
con sus familias dadas las condiciones del suelo, la abundante posibilidad
de vivir de la agricultura, ganaderia y la caza. Se cuenta que en ese territorio
vivian unas familias indigenas que en enfrentamiento generaron muchos
muertos y por esta razén y segun su tradicion habian cambiado de sitio de
residencia. Encontraron los primeros pobladores abundantes matas de
tabaco y calabazo, en razén de la primera denominaron al sitio Tabaco.

156 Este es uno de los principales rios del departamento de la Guajira; nace en la Sierra Nevada de
Santa Marta, corre de sur a norte y desemboca en la ciudad de Riohacha, frente al mar Caribe.

157 Rio que nace en vertiente nororiental de la Sierra Nevada de Santa Marta, departamento de la
Guajira y recorre de sur a norte esta parte de la geografia local.

158 Entrevista a José Julio Pérez. En: VILLA, Wilmer. Voz, no-voz, voz de los Hoscos. Memoria de Ila
gente sin historia. Bogota: Universidad Distrital Francisco José de Caldas, 2007, p. 191.
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Esta afirmacion, hecha por Maria Cristina Gonzalez Hernandez, no concuerda con los
aspectos que se manejan desde la oralidad de los Hoscos, quienes afirman que sus
ancestros se instalaron en esta parte del pais luego de sobrevivir a una experiencia de
naufragio; ellos llegaron y se instalaron primero en la parte alta y después en la
zona aledafia a las vegas aluviales, donde pudieron cultivar un sentido cultural que
comienza por afirmarse en el territorio. Segun la version de José Julio Pérez, la fecha
de fundacion del pueblo no se corresponde con la presentada por Maria Cristina

Gonzalez.

Lo que la gente desconoce hoy en dia es que todo ese territorio que ocupa
la mina de Cerrejon fue todo de las comunidades negras e indigenas. Esto
hoy es ignorado por las instituciones del gobierno como por los duefios de la
mina, eso es a proposito para no hacer valer los derechos sobre la tierra,
que heredamos desde que las comunidades fueron fundadas por nuestros
antepasados los negros que venian de un naufragio de un barco que se
averio frente a Riohacha. Segin comentaba la gente de antes, eso pasé
por alla por 1782, cuando esto era puro monte que esa gente supo
trabajar y nosotros heredamos de ellos. Todos los familiares de nosotros
vienen de aqui y ademds los muertos de nosotros estan aqui en el
cementerio; ya no existe por cosa de la mineria. Eso si nos ha causado
problema, vea por aqui se vivia en paz, tranquilo, uno buscaba la forma de
hacer rendir lo que nos daba la tierra y el trabajo, porque eso si sabiamos
trabajar con cultivos en las rozas y demas oficios como tener uno sus
animalitos, también habia la carne de monte que uno cazaba. Ni cuando la
época de la bonanza marimbera se vio tanto dafio como el que nos trajo
esa mina que al principio llegamos a creer que era bien, pensamos en
progresar con el trabajo que iba a traer pa’ la gente del pueblo, pero con el
paso del tiempo mire, vea lo que pasé, una tragedia que nos deja con
los brazos cruzaos y las manos limpias sin nada.

La mina comienza a operar desde la década de los setenta cuando se inicia con la
etapa de exploracion, luego la explotacidon y por ultimo la expansién del area de
produccion. El proceso cronolégico que marcd el inicio y consolidacion de Ia

produccion de la mina del Cerrejon se dio luego de un olvido del gobierno central.

La mina del Cerrején quedé en el olvido, hasta finales de los setentas y comienzo
de los ochentas, cuando el gobierno de turno decidié oficializar la firma de un
convenio entre la Empresa Estatal de Carbén Carbocol y la Multinacional Intercor
filial de la Exxon (mds tarde, ExxonMobil) para la explotaciéon del Cerrejon Zona
Norte como socios iguales (de 50% cada uno) en la comparia minera Cerrejon. El
contrato consiste en tres fases: exploracion (1977-1980), construcciéon (1981-1986)
y produccién (1986-2009)7%.

159 CHOMSKY, A., LEECH, G. y STRIFFLER, S. Bajo el manto del carbén. Bogota: Pisando Callo, 2007,



129

La consolidacion en la explotacion que va de la mano de | a ampliacion del terreno
para extraer el mineral, privatizacion de vias y posterior monopolio de los cuerpos de
agua, han actuado en contra de las Comunidades Negras de la region, asi como del
pueblo Wayuu, que histéricamente han compartido el territorio. La atencién vy
reconocimiento del derecho que tienen estos pueblos y comunidades no se dio, y asi
lo expreso José Julio:

Con todo y la amenaza del desconocimiento, los beneficios del silencio, son

las instituciones quienes niegan nuestra historia y a su vez ellos nos

hicieron creer que éramos Hoscos por ser bastos, brutos y corronchos6,y

esto no fue asi. Eramos gente aregiond’®! por su temperamento. No fuimos

sometidos ni silenciados; al no ser como los demas, hormigas, nos llamaron
barbaros Hoscos.

La gente se ponia a gritarnos esos son negros corronchos... Los llamaron
corronchos y siguen siendo corronchos segun ellos. De este modo uno
mismo fue perdiendo eso, porque al entrar al ambiente de la sociedad nos
llamaron negros corronchos.

Durante el desarrollo de la conversacién con el lider de los Hoscos del pueblo de
Tabaco, que hoy no existe, se notd la preocupacion por saber qué hacer y como
resolver los problemas que traia este proceso. Frente a esto comentd: "Nosotros
hemos quedado sin nada y todo se lo llevaron, hasta las mecedoras, los chismes, las
neveras y todo cuanto pudo la policia sacar de nuestras casas, y siempre uno
pensando que la policia estd para ayudar a los mas débiles. No fue asi, ellos
terminaron de envainarnos con el uso de la fuerza publica”. El dolor, el desespero
y el hecho de no saber ;donde ir? ;qué hacer? y ;como afrontar la vida? se convierte
en parte de un vacio que practicamente dictamindé la muerte social de los Hoscos del

corregimiento de Hato Nuevo en el centrooriente de la Guajira.

p. 11.

160 Esta categoria se utiliza en la costa Atlantica colombiana para referir a las personas que tienen un
tipo de comportamiento disonante frente a los comportamientos convencionales que tienen que ver
con el vestir, hablar y en términos generales su forma de expresarse. Es una estigmatizacion de las
personas que se representa como estrafalaria.

161 Esta categoria se refiere a los procesos de aislamiento que adoptaron los Hoscos como una
estrategia para mantenimiento de sus costumbres y tradiciones.
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3.3.2 De camino a Guaymaral: los negros que no eran tan negros o los negros
asalvajaos

El pueblo de Guaymaral se encuentra a una hora y treinta minutos de la ciudad de
Valledupar por una carretera asfaltada que llega a Caracoli; de ahi se coge una
carretera terciaria 0 sea una carretera destapada que comunica con este corregimiento
ubicado al suroccidente de la capital del departamento. Segun cuentan los nativos
de este lugar, su origen se debe a la presencia de los hacendados que tenian estas
tierras para pastoreo, que en épocas de verano se convertian en un corredor por
donde conducian el ganado para abastecerlo de agua en los playones y pozos que se
hacian como influencia del cauce del rio Cesar. Es por esto que los esclavos
participaban de estas actividades y la mayoria de ellos tenian los mismos apellidos de

los duenos de las haciendas que eran personas originarias de Valledupar, a quienes

los esclavos atendian sus lotes de ganados en las haciendas.

Mapa del territorio de Guaymaral, departamento del Cesar.
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Segun algunos testimonios recogidos en este corregimiento, los pueblos originarios
donde vivian los esclavos y luego las familias de libres fueron abandonados. Muchos
de ellos ya no existen, solo son parte de un efimero recuerdo de los mayores y sus
familiares, quienes dicen que "en el tiempo de antes existian esos pueblos que la
gente de ahora no recuerda, ahi vivieron muchas de las familias que hoy son las
originarias de esta region”. Esta zona se encuentra formada por cuatro
corregimientos del municipio de Valledupar: Los Venaos, Camperucho, El Perro y

Guaymaral; los cuatro hacen parte de las Comunidades Negras del Caribe Seco.

Llegué a Guaymaral a realizar el proceso de conversacién con los sabedores de ese
pueblo la mafiana del 22 de agosto de 2006. Ese dia hice un recorrido y noté que la
disposicion y organizacion del pueblo guardaba mucha similitud con los otros pueblos
donde habia estado realizando las actividades de investigacion con las
Comunidades Negras del Caribe Seco: calles amplias, con casas de bareque o barro
aprensado en armadura de barras y palos que se unian con bejuco en épocas
pasadas, pero que ahora se unen con alambre y clavos; en algun momento el
techo se construia con ramas de palmas, pero ahora se utiliza zinc; casas con
patios amplios delimitados por cercas o empalizadas; en el medio del patio se
encuentra una enramada o trojas, muchas veces eso se ha ido sustituyendo por
algunos arboles de mango. Ya en las calles se ve transitar a los nifios a pie descalzo,
con zapatos o chancletas; también se ven animales de pastoreo como vacas, chivos y

cerdos.
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Antiguos habitantes del corregimiento de Guaymaral.

Después de recorrer el pueblo en un carro distinto a los carros de la via a los cuales
las personas se encuentran acostumbradas, llegué a la casa del profesor Alvaro Baute,
quien da clase en el colegio del pueblo. Después de saludar a los familiares del
profesor, nos sentamos en el patio y él me dijo: "ya habian venido a decir que
andaba en el pueblo un carro con gente de las Comunidades Negras, gente que yo
debia conocer y como no voy a conocer si eres tu, pero bueno, miremos a ver para
qué soy util”. Seguidamente le expliqué cual era el motivo de mi presencia en el
pueblo y le pregunté: ;Quién es usted? Cuéntenos sobre ese territorio de Guaymaral y

como estan conformadas las otras localidades.

Mi nombre es Alvaro Baute Sierra, con mucha suerte naci en Guaymaral,
soy docente, pero antes que todo soy guaymaralero. Me parecié que los
pueblos desde Camperucho, pasando por Caracoli, Los Venados, El Perro,
Sabanitas, Guaymaral, EI Vallito, El Paso, Chiriguand, Riconhondo, La
Loma, somos un mismo apellido, somos la misma familia, es como uno
encontrar en esa comarca, como yo siempre la he denominado, encontrar
los apellidos Quiroz, Campo, Fragoso, Sierra, Serna, Duran, Martinez.
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Todos tenemos los mismos apellidos porque somos las mismas familias,
tenemos las mismas caracteristicas fisicas, es una poblaciéon que en un
90% nuestra piel se caracteriza por ser de color oscuro, eso nos ha
llevado a que vivamos en familia, siempre cuando en uno de esos pueblos
se realiza una fiesta, o hay algun enfermo, o alguien se muere y ese
sepelio esta concurrido por todos los pueblos, la gente se viene de todos
esos pueblos, se viene en bicicleta, en caballo, ahora en carro aunque no
se tuvo, pero ellos acuden a estos eventos ya sean funerales, fiestas,
festivales, estamos naciendo en todos estos pueblos donde Ia
manifestaciéon es la musica vallenata, donde tenemos nuestros propios
compositores, nuestros propios musicos, que le cantan al paisaje, que le
cantan al amor, que le cantan al amigo, que les cantan a las montanas y a
los rios.

Las formas de nombrar los pueblos y las experiencias que se relacionan con el
pasado de las comunidades negras se vuelven un tema recurrente cuando uno quiere
abordar los procesos de afirmacién cultural en la zona. Le pregunté a Alvaro sobre
la denominacion de los Asalvajaos, que es un modo de denominar de los negros

que ustedes por aca escucharon cuando eran nifios, a lo cual contesto:

Desde muy nifio en Guaymaral escuché a mis tios maternos y a mi mama
que existi6 una familia, existe aun, estan sus descendientes en Guaymaral,
ellos fueron una familia de apellido Leyva, Fragoso, Campo. Ellos vivian
mucho antes que Guaymaral existiera. Guaymaral se conformé por unos
asentamientos que habian, por ejemplo: Morrocoyo, Mata Seca, Carrera
Larga. Carrera Larga fue el asentamiento mds organizado que hubo,
porque aun cuando yo tenia por alld 7 u 8 afios fui con mis tios maternos a
buscar morrocoyo y a cortar chivichivi y pinuelita; el chivichivi es un fruto
que nace espontaneo, que nace en la sabana, alla donde nace la pifiuela y
en épocas de cosecha nuestros tios nos llevaban a cortar chivichivi. Fuimos
esa vez y encontramos que en Carrera Larga aun existian horcones de las
casas. Mi mama y sus nueve hermanos nacieron alla en Carrera Larga. Es
mas, encontramos vestigios del cementerio que tenian ahi, encontramos
todavia las tumbas que tenian las cruces de madera rustica, entonces los
hermanos Leyva Fragoso Campo vivian en Mata Seca.

Hubo otro asentamiento en Guaymaral que se llama ain Mata Seca y Mata
de Palma. En Mata Seca vivian una parte de los Asalvajaos, a ellos les
decian entre ellos mismos, se decia los Asalvajaos porque yo considero que
ya habian entrado en la etapa de “civilizacion”, que el hombre blanco
vallenato que tenian sus fincas alla, principalmente los Castros, los
Pavajeau, los Mestre, también los Tres Palacios y Piferes de Mompés,
que tenian sus fincas alla, entonces los demds se relacionaban, los
habitantes de esos asentamientos que se relacionaban con los blancos,
porque ellos Illamaban blancos a los hacendados, ellos los Ilamaban
blancos aunque no fueran blancos, con el solo hecho de que fueran
hacendados, que tuvieran plata ya los llamaban blancos, entonces los
negros que no tuvieron un mayor acercamiento con los hacendados, los



que siguieron en su estado primario, los que de pronto no tuvieron mucha
receptividad en trabajar con ellos, que se mantuvieron en sus
asentamientos, que no salian a los Venados o a El Paso que era donde
existian los comisariatos a hacer compras, personas que nunca salieron de
su comarca, ellos les llamaron Asalvajaos, ellos siguieron en su estado
primitivo, usaban poca ropa, no conocieron el calzado, muy a pesar de que
ellos mismos los construian, las abarcas tres puntas de cuero cruo, asi
como se le denominaba a la abarca de cuero cruo, que era una abarca que
ellos construian en piel de ganado, pero ellos no las cosian y ellos hacian
sus abarcas, ellos no causaron eso. Como no habian cantinas ellos los
Asalvajaos fabricaban licor para embriagarse con vino de palma, yo conoci
todavia eso, ellos una palma de vino la tumbaban y en el centro con un
hacha le hacian abertura y de ahi traian un palmiche que le llamaban ellos,
blanco de corazén de la palma, entonces la fermentaban, sacaban el vino
que les embriagaba.

Mas tarde con la uvita, que hoy dia se le conoce como corocito, que la
venden en las ciudades, ellos también en calabazos, los recipientes que
usaban eran calabazos o tinajas de barro, esos corocitos sin hervirlos los
introducian en un calabazo, lo tapaban bien sea con una tusa o con un
tapon de madera, la madera que mas usaban ellos era la Tulda, lo
enterraban tres o cuatro meses, o en una tinaja, a los tres o cuatro
meses ellos sacaban ese vino y era un vino de excelente calidad, ellos iban
al rio Cesar, este queda muy cerca, en época de verano, alla todavia
existen los playones de gallo, que es como se llamaba el playon de
Guaymaral en el rio Cesar.

Existe una planta con una espina muy peligrosa que se llama culimba, los
demds andaban con sus abarcas para protegerse, ellos no, ellos se tiraban
por los playones a pie y esas espinas no le hacian nada en sus pies, existe
en nuestras montanas una espina también que es llamada espina de clavo,
tiene alrededor de una o dos pulgadas cada espina, sus pies no le hacian
caso a esas espinas, ellos, si se iban al playon a pescar, les importaba
poco llevar hamaca, el mosquito no les molestaba, muy a pesar de que
utilizaban poca ropa, en una oportunidad tio Camilo Sierra fue a pescar
con ellos al rio en época de veranillo (entre los meses de junio y julio, que
hay una pausa en las lluvias, entonces aprovechan y se van a pescar).

Ellos llegan en sus burros y acondicionan las hamacas en las alturas de un
arbol para que los mosquitos no les molesten por la noche, todos en la
montana preparan su dormitorio menos los asalvajaos, inclusive no Illevaron
ningun equipaje cuando regresaron en la madrugada de la pesca, todos
tenian sus hamacas acondicionadas y vieron que uno de ellos se aparté y
abrié paso entre la maleza, una maleza mas alta que él y encontré una ceiba
bruja, que llamamos la ceiba de leche, de esas ceibas bien espinosas, de alli
sacan el barbasco para intoxicar a los peces, entonces él va y se tira a dormir
sobre la ceiba y no le molestaban sus espinas. Dice mi tio Camilo que se
desperté porque solo estaba matando, de esas personas que tenian poca
sensibilidad a las inclemencias del tiempo, por eso les Illamaban “Los
Asalvajaos”.

Para esa época el 100% de la poblacion era negra, ese concepto fue traido o
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insertado aqui por los hacendados que venian de Valledupar (los Castros),
los negros de aqui adquirieron ese concepto de ellos, que eran unos negros
asalvajaos, y ya los negros que no eran tan negros o que de pronto ya tenian
unas mejores condiciones para vivir "entonces ya ellos no se sentirian tan
negros". Pero si ha existido el racismo cuando por ejemplo: cuando el gordo
el Aulterio Campo, el que se acosté la bonga, él es musico y tenia un
conjunto con sus hermanos, a ellos los contrataban entonces en los Venados
Sabas Pefa que no era negro, sino el duefio del establecimiento les puso el
nombre de los “Calderitos”, el conjunto de los Calderitos, ;por qué?, porque
el calderito se pone negro de tanto que va al fogoén, con carifio, pero si estaba
uno marcado, es mas hoy en los Venados mas Guaymaral esta marcado el
racismo, es evidente inclusive en profesores que son negros y no se
reconocen como negros.

Si eso es aprendido de los mestizos, ;por qué?, que no quieren ser negros
muy a pesar de que si son negros, es que tienen todas las caracteristicas de
negro; su piel oscura, el cabello ensortijado o churrusco o "pelo malo” como
dice el profesor Efrain, tienen la nariz chata, tienen todos los rasgos fisicos
de negro.

Nuestras costumbres son de negros, si, son de negros y ellos no quieren
reconocerse como negros, pero eso es por desconocimiento, ya ellos estan
cambiando poco a poco con esta pedagogia que estamos aplicando en el
aula, con los muchachos en el aula, y se le esta diciendo a los muchachos
por qué tenemos que identificarnos como negros, por ejemplo: yo les digo a
ellos, si ti no te reconoces como negro, el blanco si te esta ubicando como
negro, entonces si tit mismo te identificas como lo que eres ya te vas a sentir
mas tranquilo y los demas saben que nosotros nos sentimos bien con lo que
somos, "negros”, y ya no van a molestar mas.

135

La situacion que se presenta con los modos de denominar a los otros racializados de

forma inferior es un claro ejemplo de “la colonialidad del ser’62, es decir, la accion de

intervenir y hacer dependientes a los otros en su demanda, asi como en su

disposicion para la produccién de lenguaje, otorgado a través de los procesos de

dominacién y explotacién. Esto se relaciona con lo expresado por Anibal Quijano

cuando aborda el problema de la colonialidad como parte de una “dependencia

histérico-estructural”:
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Por el caracter colonial del poder y su inevitable conflictividad, el
antagonismo histérico central quedé establecido entre los “europeos” o
“blancos” y los “indios”, “negros” y “mestizos”. Los grupos sociales
dominantes se encontraron, en consecuencia, siempre mas dispuestos a
identificar sus intereses con los dominadores del mundo eurocéntrico, a
pesar de sus reciprocas diferencias y conflictos sectoriales, sometiéndose a

Puede ampliarse esta categoria desde las elaboraciones de Nelson Maldonado Torres, quien la
asume como parte de un desarrollo que conecta con los planteamientos hechos por Anibal Quijano,
que aporta la categoria de la colonialidad del poder.
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ellos y sometiendo a sus sociedades a los patrones de poder de ese
mundo, a las exigencias de sus “légicas” historicas de desenvolvimiento, de
movimiento histérico en general. La colonialidad del poder implicaba y
necesariamente implica, desde entonces, Ila dependencia historico-
estructural’®s,

El problema del poder en la adecuacion del lenguaje se establece como parte de una
organizacién cociente, es decir, un sistema de negacion y afirmacion de los intereses
de los dominadores desde la conciencia de quien es negado, pero aun asi se
corresponde con quien niega sus posibilidades de vida. Esto pasa cuando se
interviene la conciencia de las personas y se establece un control o acto

programado para la produccién del lenguaje.

Es la adecuacién del sentido a través de la conciencia y el lenguaje, donde los modos
de denominar pasan a ser punto central en toda esta operacion. Es, como dice Peter
Wade, siguiendo a Michel Foucault, “el denominar es conocer y el conocer es poder
Es la fuerza de la palabra y su caracter fundacional para movilizar el decir, donde el
hecho de dar nombre se vuelve vital para la experiencia de visibilizacion o negaciéon de
las personas, los lugares, los objetos y las experiencias. Esto sucede con el nombre
impuesto de los "asalvajaos”, que son parte de una invencion colonial que pasa a ser
reinventada por quienes padecen este modo de nombrar que es una forma de asignar

un lugar de "no-persona” en su forma original.

3.3.3 Derrios, caios, ciénegas y sabanas: las Comunidades Negras del Territorio
de El Paso (Cesar)

Las comunidades negras en el Cesar, al igual que en otras regiones del pais, se

encuentran situadas en terrenos que son de interés para los sectores hegemonicos.

163 QUIJANO, Anibal. “Colonialidad del poder, cultura y conocimiento en América Latina”. En:
MIGNOLO, Walter (compilador). Capitalismo y geopolitica del conocimiento: el eurocentrismo y la
filosofia de la liberacion en el debate intelectual contemporaneo. Buenos Aires: Signo, 2001, p.
123.
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La explotacion carbonifera en el Cesar se sitla en zonas rurales donde las
comunidades negras histéricamente han habitado estos lugares. En la actualidad se
desarrollan las explotaciones de carbon en las localidades de La Jagua de Ibirico, La
Loma, corregimiento ElI Paso. Los residuos que produce esta actividad, que se

desarrolla a cielo abierto, generan gran traumatismo a la poblacion.

Dados los problemas de empobrecimiento por los cuales pasan estas comunidades y
el alto indice de desempleo, asi como la vocacion agricola de las comunidades
negras, estas muchas veces se ven obligadas a sobreexplotar la tierra que se
encuentra en sus localidades, al igual que las lagunas y rios, lo cual deteriora el
ambiente. Situaciones como la deforestacion y la quema, el uso de la lefa como
combustible, la caza y la pesca de manera indiscriminada tienen repercusiones en la

pérdida progresiva de la calidad de vida de sus habitantes.

Otros factores que contribuyen al deterioro del ambiente son la ganaderia
extensiva, el mal manejo de los residuos agroquimicos, empleados en los distintos
monocultivos, asi como la explotacion de otros recursos menores. De esta manera, y
a pesar de que histéricamente las comunidades negras de esta region han
establecido unas relaciones armonicas con la naturaleza, lo que se observa en el
Cesar es un gran deterioro ambiental, agudizado en la actualidad por el impacto de la
mineria y el cultivo de la palma de aceite. A todo esto se agrega el problema
histérico de la concentracion y monopolio de la tenencia de las tierras que cada dia

son menos.

Las llanuras del rio Cesar en la extension sur que cubre el departamento del
Cesar se encuentran conformadas por un sistema de cafios y ciénagas, alimentados
por afluentes del rio "Chetazar” o "Pampatar’, como se conoce al rio mayor de esta
zona del pais. Estos cuerpos de aguas son alimentados por los afluentes que bajan de
la Sierra Nevada de Santa Marta y de la Serrania del Perija, que son rios de menor
cauce; algunos en verano se alcanzan a secar o mantienen un volumen menor de

agua. En la actualidad con el desarrollo de la mineria a cielo abierto se ha producido
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el desvio de rios, asi como el monopolio de las aguas de cafos y rios que pasan a ser
propiedad de las empresas multinacionales explotadoras del carbén y las empresas

productoras de aceite.

Esto se puede ver con la muerte de los ecosistemas que se mantenian del agua que
hoy no circula por los cafios de esos pueblos de las comunidades negras del
departamento del Cesar. Un caso ejemplar de esta situacion es lo que se viene
presentando en ElI Paso, Cesar, municipio que se encuentra influenciado por la
explotacion del carbdn a cielo abierto; en este lugar existe un corregimiento que se
llama Potrerillo, donde la ciénaga Mata de Palma ha comenzado a secarse por no
recibir las contribuciones de los cafios que se formaban con el agua de los rios de las
zonas, los cuales bajaban de la Serrania del Perija. En la actualidad estas aguas

son utilizadas, con fines privados, por la empresa Drummond.

El Cesar, como departamento que se situa en zona de intracosta, se caracteriza por
tener un clima calido, influenciado por la variacion de la altitud, lo cual se corresponde
con la localizacion segun el piso térmico, desde tierras secas a nieves perpetuas. Los
procesos de poblamiento en la zona de intracosta del Cesar se encuentran

atravesados por las historias locales que se fueron configurando desde la colonia.

Por estos territorios pasaban los contrabandistas espanoles, autoridades de la
administracion colonial, aventureros que venian en busqueda de riquezas y viajeros
comerciantes. Todas estas personas desembarcaban en los puertos de la Guaijira,
haciendo el recorrido por las tierras planas de la alta, media y baja Guajira hasta
conectar con el Valle del Cacique Upar, y de ahi seguir su viaje por el camino de

Jerusalén que terminaba en el puerto riberefio de Mompos.

Esta ruta conducia al interior del pais a través del rio Grande de la Magdalena que
conectaba hasta Honda, ciudad que actuaba como centro de acopio de mercancia y

viajeros que se desplazaban a la andina ciudad de Santafé de Bogota.
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Los esclavos eran forzados a venir a estas tierras para cumplir con el trabajo forzado no
remunerado, como pastoreo, oficios domésticos, transporte de personas y carga,
agricultura y como acompafantes de viajeros que cruzaban estas tierras hacia el
interior del pais. En el caso de la zona de El Paso, los esclavos fueron traidos para
atender las labores fuertes de los hatos ganaderos. Cabe sefialar que, segun registros
de Juan de Castellanos, mucho antes de que existieran poblados coloniales en la zona,
ya los negros esclavos se habian establecido en estos territorios, pues venian a estas
tierras huyendo de la sociedad esclavista de Maracaibo (Venezuela), Riohacha y Santa

Marta.

Un referente bien importante para entender el proceso de poblamiento derivado de la
sociedad esclavista es la constitucion de las grandes haciendas que demandaba una
alta participacion del trabajo obligado y no remunerado de los esclavos africanos.
Hacia finales del siglo XVI el interés por aprovechar los pastos naturales de las
sabanas que circundaban la ciénega de Zapatosa anim6 al gobernador de Santa
Marta, el cual encomend6 en 1588 al capitan don Suero Fernandez de Acevedo para
que fundara una poblacién y un hato de ganado en el centro de la provincia de
Santa Marta, situacion que marcaria la vocacion ganadera de esta region. Sin
embargo, para 1594 el capitan Bartolomé de Anibal Paledlogo pide el reconocimiento
como poblador de ElI Paso. A comienzo del siglo XVII se inici6 un proceso de

poblamiento que gir6 entre las poblaciones de Tamalameque y Valledupar.

Con el establecimiento de poblados como El Paso se da la formacion de los grandes
hatos ganaderos, los cuales vendrian a cumplir una importante funcién de
sostenimiento econémico en la época. La historia de las comunidades negras de la
zona de El Paso se encuentra relacionada con la hacienda de Santa Barbara de las
Cabezas, propiedad del Marqués de Santa Coa. "Otros hatos que mantenian crias de
ganado y poblacion esclava eran los de La Loma, Calenturas, Carrera Larga y San

Antonio del Dividivi. Estos hatos estaban cercanos a poblaciones o sitios habitados



140

por mestizos y libres”1%4, Alrededor de los grandes hatos se fueron estableciendo
poblados de libres y rochelas que actuaban en la época como un espacio de distension
de los pobladores mestizos, negros, indigenas y libres. De estas experiencias se va
configurando una territorialidad que se afirma en el lugar y que va a servir para
reclamar el derecho de sus descendientes en la contemporaneidad, pero estos
territorios colectivos son vulnerados de acuerdo con el grado de interés que manejen
las personas ajenas o contrarias a la comunidad. De ahi se desprenden varios

procesos que terminan por apropiarse las tierras comunales.

3.3.3.1 Los intentos fallidos por hablar con Ana Vicenta

Ana Vicenta es una mujer que crecid6 oyendo las historias de su gente en el
corregimiento de La Loma, lugar que hoy vive los efectos de la mineria y donde
en los ultimos 10 afos ocurrid un crecimiento desbordante en su composicion urbana.
Aqui han llegado personas de diferentes lugares de Colombia en busqueda de un
mejor porvenir, segun el suefio minero de hacer plata a través de engancharse a
trabajar con cualquiera de las empresas multinacionales que participan en la
explotacion del carbon. En medio de esta realidad, la gente nativa del
corregimiento ha visto como "el centro del pueblo se ha llenado de cantinas, billares y
tiendas” que en pocas cuadras generan una contaminacion auditiva y visual; estos son
unos de los indicadores que a lo mejor la gente no conocedora de procesos de
desarrollo humano sefialan como parte del progreso de La Loma en el departamento

del Cesar.

Todo el dia buscamos el encuentro con la sefiora Ana Vicenta Araujo Imbret. Fuimos a
su casa en el costado occidental de la plaza central del pueblo, en medio de un sol

ardiente, orientados por personas nativas de La Loma. Yo me bajé del vehiculo en el

164 | os libres eran personas que habian sido esclavos y que a través de su trabajo adicional, habian
podido comprar a sus amos la libertad.
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que nos transportabamos, miré bien para ver si estaba en la casa, pero no habia nadie
en el lugar. En ese momento un vecino me gritdé: “Ahi no vive nadie, eso esta solo, ¢a
quién busca usted?”. Ante lo cual también le grité: “Buscamos la casa de la sefiora
Ana Vicenta Araujo Imbret”. El me respondié: “Si ella vive al lado, no ahi donde la

busca, no, ahi no vive nadie, toque al lado”.

Imagen de la casa del vecino de la sefiora Ana Vicenta Araujo Imbret, quien nos
sefialo donde era la residencia de esta.

Luego me puse a detallar rapidamente la casa en la cual estaba buscando a Ana
Vicenta; de inmediato me di cuenta que esa casa estaba abandonada. Pese a que
no se podia ver nada del interior, el exterior hablaba de la situacion por la que estaba
pasando esta casa, donde habia soledad y ausencia. Toda cerrada, con el techo

cayéndose y piedras puestas en lo alto de este para sostenerlo, con pedazos del techo
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cubiertos con plastico, en el solar ramas de palma tiradas, alambres de puas arrojados
por el suelo y mucho polvo en la puerta. Entonces me pude dar cuenta que se
trataba de una casa deshabitada, arrojada a la indiferencia y la soledad, una casa
cuya familia estaba ausente. La mayoria de la gente de los pueblos de comunidades
negras de esta region del pais se preocupan por mantener bien cuidado el frente de
las casas, es decir, limpio y con arboles que den sombra para poderse sentar bajo una
sombrilla natural. Esta casa no tenia este indicador prosémico, es decir, los

significados socioespaciales y relacionales con el entorno.
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Casa abandonada al lado de la residencia de la sefiora Ana Maria Vicenta Araujo
Imbret. Se puede observar el estado del lugar a partir de los indicadores sefialados,
como parte de las relaciones prosémicas.

Al llegar a la casa de Ana Vicenta Araujo Imbret me di cuenta del cambio de una
propiedad a otra; en la de ella se veia que si habia gente. Esta propiedad era de
material de ladrillo y cemento, las paredes no estaban empafietadas, era una casa

grande de teja y con puerta de hierro y ventanas.

De la casa sali6 un muchacho que nos pregunt6 ";a quién buscan?”. Le respondi "a la
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sefiora de la casa’”. "No estd en estos momentos”. "Bueno, entonces nosotros
volvemos a buscarla mas tarde cuando ella esté”. Nos despedimos del muchacho y
entonces el sefior de la casa del frente, que nos habia indicado donde quedaba la
casa de Ana Vicenta, nos gritd: "¢ si ve que es ahi donde vive, si ve?”. "Si, ahi es, pero

no esta”.

De regreso a la casa de Hilsa Parra, donde ibamos a almorzar, aprovechamos y
preguntamos por el camino a algunas personas si habian visto a la sefiora Ana
Vicenta. La gente decia que hacia un rato la habian visto en la plaza; otros dijeron
que no, que estaba detras de las comparsas, que como era época de carnaval ella
andaba bailando; otras personas nos comentaron: "ella se acaba de ir, debe de estar
donde la hija, de repente si van alla se la encuentran”. Ante esta situacion decidimos
salir en busqueda de la hija de Ana Vicenta, pero como no era seguro que la ibamos a
encontrar, decidimos ir a almorzar. A pocos metros de la casa de Hilsa Parra, una
sefiora nos comentd: "Ana Vicenta se fue para su casa, ella no sac6 comparsa este

ano porque tiene duelo de luto todavia del hijo que le mataron”.

Con los acompanantes, Rollysbeth de Manjarrés, joven estudiante de sociologia de la
Universidad Popular del Cesar, y el profesor Wilmer Villa, nos fuimos a almorzar a la
casa de Hilsa Parra, tia de Rollysbeth, quien nos habia preparado un sancocho de
costilla de res. Para ese tiempo ya estabamos conscientes de lo importante que era
para la investigacion el entrevistar a Ana Vicenta, una de las "Brunas”, es decir, una

persona nativa tradicional de este pueblo.

Al llegar a la casa de Hilsa Parra, una mujer de aproximadamente 50 afios, que
sustenta sus ingresos a través de "arreglar e cabello a las mujeres del pueblo que
vienen aqui a que le corten el pelo o que le despunten el pelo, se lo alisen y enrollen
con los rulos, también sabe cepillar el pelo, mejor dicho, mi tia hace de todo para que

las mujeres de La Loma se sientan bien arregladas”®5. Estas palabras de Rollysbeth

165 Arreglar el pelo es un trabajo que se realiza de acuerdo con el deseo de las mujeres de La
Loma; se echan un compuesto llamado alicer para estirar el cabello y asi tenerlo largo y liso,
contrario a la naturaleza del cabello de las mujeres negras que no es de estas caracteristicas. Esto
se relaciona con la tipologia de cabellos que tienen dos extremos: "pelo bueno” y "pelo malo”.
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de Manjarrés se convirtieron en la introduccion para entender por qué en la casa de

la tia habia otras mujeres esperando sentadas y ella peinando a todas esas mujeres.

Ya cuando llegamos a la casa de Hilsa Parra el almuerzo estaba listo y habia un
grupo de personas que se disponian a comer el sancocho de costilla que habian
preparado; todo fue una alegria y almorzamos comentando los problemas del
pueblo, ese era un punto de la conversacion obligado y se convertia en un referente
que ayudaba a percibir el grado de inconformidad de la gente. La sefiora Hilsa Parra
nos habld sobre los problemas que existian: “las cosas cada dia se ponen mal aqui, la
gente del pueblo, la originaria, no disfruta de las ganancias de esa mina, eso lo hace
la gente de afuera, esa gente son los duefios de los negocios y tienen los mejores

trabajos, mientras que para el Lomero nada, que se las arregle como pueda”66.

Después de almorzar donde la sefiora Hilsa Parra, nos fuimos donde Ana Vicenta
Araujo Imbret. Al llegar a su casa notamos que esta vez la puerta si estaba abierta y
que muy posiblemente ella habia llegado. Nos asomamos a la casa desde la puerta y
preguntamos: “;Hay gente, como estan?”; nos respondieron: “Si ya va, espere que en
un ratico salgo”. En menos de dos minutos salié la sefiora Ana Vicente Araujo Imbret:
al frente de nosotros estaba una Bruna con un tazén verde y en el interior de ese

recipiente plastico se podia ver unos cocos pelados y otros partidos.

Sefora Ana Vicenta Arautjo Imbret, una de las mujeres que hacen parte de las Brunas en el
corregimiento de La Loma.

166 La alusion de la gente como “lomero” tiene que ver con un gentilicio relacionado con la
denominacién del pueblo como La Loma. Curiosamente estas tierras no son quebradas, es decir no
tienen loma, sino que son tierras planas, pero aun asi se llama La Loma al pueblo.
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Ana Vicenta salid de la casa y nos dijo: “A la orden, ;qué se les ofrece?”. Enseguida
Rollysbeth de Manjarrés, que era conocida de ella, se presenté. Ana Vicenta sonrio y
enseguida expreso: “Vea usted cdmo me han cogido desarregla, si quieren me
esperan mientras me arreglo, es que con esta calor uno se pone ropa para estar en
casa”. Le dijimos: no sefiora siéntase comoda que usted estda en su casa. Ella
entonces nos invitd a sentarnos y trajo unos taburetes y nos sentamos a la puerta de
la calle. En ese momento le dije que queriamos conversar con ella y que llevabamos

todo el medio dia buscandola por todo el pueblo. Ante esto, respondio:

Si ya habia escuchado el rum, rum, rum que me andaban buscando por el
pueblo una gente en un carro, me habian dicho que no me preocupara
porque entre esas personas habia una persona del pueblo, que era gente
conocida de La Loma y quién iba a pensar que eras tu, yo tenia la imagen
tuya de nifia y no la de ahora que eres toda una mujer y que vives en el
valle.

Después de hacer la presentacion de quiénes éramos nosotros, le dijimos que

queriamos conversar con ella sobre las Brunas. Ana Vicenta nos dijo:

De eso si que me gusta hablar, pero por qué ustedes me cogen asi sin
prepararme, si ustedes me mandan un recao con algin conocido yo me
preparo, por qué no me avisaron para arreglarme y estar preparada para
recibirlos, vean cémo me encontraron, si ustedes me dan tiempo, yo
busco a un tambor, llamo al Mello y nos sentamos a hablar, hasta podemos
hacerle una presentacion para que usted vea de qué se trata nuestra
tradicion. Esperen un rato y buscamos al Mello para que él participe en
la conversacion (en ese momento se fue a la casa del Mello, quien no
estaba). Hombe como hacemos, el Mello no esta y la gracia es que él esté
porque él sabe mucho de estas tradiciones.

Dado el interés que la sefiora Ana Vicenta demostrd tener en el acto de conversar con
nosotros, entonces llegamos a la decision de hablar sobre las Brunas cuando todo
estuviera dispuesto, es decir, esperar que localizara al Mello, conseguir a una persona
que tocara el tambor, asi como conseguir el instrumento musical, para asi re-crear por
medio de la danza la memoria de las Brunas. Ella nos comentd: “Si ustedes vienen

otro dia, podemos tener todo listo, preparar las cosas para que todo nos salga bien”.
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Trabajo de conversacion con la sefiora Ana Vicenta Araujo Imbret, La Loma, abril

de 2009.

Antes de despedirnos de la sefiora Ana Vicenta, esta habldé con un adolescente vecino
para que tocara el tambor. Ella nos hablé sobre la importancia de la musica para la
gente de La Loma: “Siempre tuvimos la musica de tambor, ese fue el mejor regalo que
nos dejaron la gente de antes, ahora la gente se le estd olvidando o no quieren
aprender estas cosas, imagine que todo esto se esta perdiendo, yo ahora a este
vecino que vive alla en la esquina (sefaldé una casa) le estoy ensefiando y como no
tengo instrumento le ensefio en un pote de pintura, no es lo mismo pero asi va

cogiendo algo”.

3.3.3.2 Y de donde seran los negros

Un dia salimos directo de la calle la Garita en Valledupar, a las 9 de la manana, para ir
adonde la sefiora Ana Vicenta Araujo en el municipio de La Loma. La salida de
Valledupar no fue a la hora programada, en razén de la situacién acontecida con el

vehiculo que nos iba a llevar, asi que frente a esta limitante de tiempo decidimos
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coger la carretera que de la capital del departamento comunica al sur pasando por el
municipio de La Paz, Sandiego, Codazzi, Becerril y La Jagua de Ibirico, municipio
donde encontramos una via mas rapida por la cual se puede salir a La Loma por la
parte norte, es decir, entrando por el Altillo, lugar en que en la actualidad las personas
padecen los efectos de la mineria y los del cultivo de palma de aceite. El hecho de
habernos perdido en la mina se convirti6 en algo significativo que ayud6 a reconocer y
tener mas de frente el problema de la contaminaciéon y los efectos en el ambiente: los
rios son desviados, monopolizados, restringiéndole a la gente que tengan fuentes de

agua potable para su vida cotidiana.

Efecto de la explotacion del carbén en La Loma (Cesar).

Los caminos dentro de la mina son bien mantenidos, transitables, anchos, pueden
caber los carros de la mina y particulares. Como son destapados, las empresas
mineras han implementado un sistema de carros tanque que periddicamente pasan
regando con agua la superficie de la carretera, con el fin de que al pasar los carros no

levanten polvo que pueda ocasionar un accidente. Todo el dia los carros cisterna
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pasan haciendo ese recorrido dentro y fuera de la mina. Esto sucede mientras que
los habitantes de los poblados cercanos a la mina se ven afectados por no tener
fuentes de agua, en razén a que los rios y cafos han sido desviados para ser

utilizados por las empresas mineras.

Carro cisterna regando la carretera dentro de la mina.

Cuando llegamos a la casa de la sefiora Ana Vicenta le explicamos lo que habia
pasado. Ella dijo: “El problema va a ser encontrar al Mello porque él se fue a callejear,
debe de andar por ahi, mira pero eso no es problema porque ahora estos pelaos lo
buscan, ellos lo saben encontrar para ver donde se ha metido”. La sefiora Ana Vicenta
envié a los nifios para que buscaran a Fidel, el Mello tio de ella quien iba a intervenir
en la actividad. Una vez encontraron al Mello, la sefiora Ana Vicenta empezd a hablar

sobre las tradiciones que ellos tenian en La Loma.
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Conversando con los mayores en la tradicion de animar la palabra con el tambor.

La conversacion, al igual que las otras experiencias con las comunidades negras del
Caribe Seco, comenzé con la presentacion de las personas, en este caso con el
Mello, quien acudié al llamado hecho por su hermana. Al lado estaba el tambor y un
adolescente que lo iba a interpretar, este era el estudiante de la sefiora Ana Vicenta.
Ese era, como ella decia, "el vecinito que le estoy ensefiando a tocar tambor, él
todavia no sabe todo lo que debe saber un intérprete de tambor, pero poco a poco lo
va aprendiendo, lo mejor de todo es que tiene buen oido”. Después de esta breve

interpretacion de Ana Vicenta, intervino el Mello.

Mucho gusto, soy el Mello oriundo de aqui de La Loma, nacido aqui y criado
aqui, solo alcancé a salir cuando pagué el ejército, ahi supe lo que era estar
lejos de Ia tierra que lo vio a uno nacer, ahi las cosas son diferentes, uno no
sabe quién es quién, uno no sabe ni quién le va a dar los buenos dias, ni
siquiera dénde uno va a comer, qué va a comer, eso uno no lo sabe, las
tierras donde es uno forastero, ahi es cuando uno sabe lo que duele
separarse de la mama, o sea la tierra, esa para uno es una mama.
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Mi nombre es Fidel Imbret. Le voy a decir esto, cuando yo estuve en el
ejército, en la udltima vez que fue Lopez el viejo o sea Lopez Pumarejo a la
presidencia, me decian que yo no era colombiano, que yo seria africano,

Zoyo?, porque alla esa gente del ejército decian que no podia ser
colombiano, yo decia en Italia, en Italia esta la familia mia y soy italiano, eso
lo decia con una seriedad, pero la gente decia que yo no era
colombiano sino africano, vea como le parece eso. Eso me pasé la ultima
vez que fue Lopez a la presidencia.

La forma de representar al Mello durante la época en la cual prestd el servicio militar
refleja la situacion de negar a los descendientes de esclavos africanos su pasado
adscrito a un territorio nacional, todo por el hecho de tener una etiqueta étnica-racial
que resalta a la vista. Esta situacion se puede leer a partir de lo que Duschavzky y
Skliar reflexionan como parte del “problema de dar nombre y narrar a los otros”67, es
decir, la marca diferencial, convertida en una constante de distanciamiento para
racializar, discriminar y excluir a los otros, que bien pueden ser asimilados o

distanciados a partir de las tres formas de representar a los otros:

* El otro como fuente de todo mal
* El otro como sujeto pleno de marca cultural

* El otro como alguien a tolerar

Las tres maneras de representar al otro se convierten en un referente para distancia y
condenar, que se desprende del “mal-decir’, o sea, una manera inapropiada de
decir, o decir mal de los otros. Y eso fue lo que le pasé al Mello Fidel Imbret, a quien
le fue negada su representacion como sujeto adscrito a un lugar que lo hace
merecedor de historia. Al decirle que él era “africano”, le estaban privando de ser
representado como un igual, es decir como un colombiano; él era solamente un
“africano”, es decir, un no igual a nosotros que si somos. Aunque al Mello no le
expresaron esto, todo lo dejaron en el ocultamiento de los contenidos del discurso, lo

cual no esta enunciado de forma explicita, sino implicita. Segun Duschavzky y

167 DUSCHATZKY, Silvia y SKLIAR, Carlos. “Los nombres de los otros. Narrando a los otros en la
cultura y la educacion”. En: Habitantes de babel. Politicas y poéticas de la diferencia. Buenos Aires:
Laertes, 2001.
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Skliar, esto es una estrategia de “travestismo discursivo” que se emplea en el

relacionamiento de los otros.

Después intervino Ana Vicenta en la logica de hacer ver quiénes eran ellos y de
dénde venian como pueblo que en la actualidad se encuentran atravesando por una
crisis de referentes de la memoria; esto es bien importante para relacionarlo con lo que
nos compartia Fidel el Mello, quien decia que era de ltalia, pero esto se asume como
una forma de ironia para decir una cosa diferente, para generar un clima de
enfrentamiento al momento de decir quién eres tu, quién soy yo; esto puede ser una

estrategia para llamar o evitar la confrontacion.

Matilda Antonia es mi mama y mi nombre como ustedes lo saben es Ana
Vicenta, mi hermano de padre y madre es el Mello, quien se llama Fidel.
Mi bisabuelo es Manuel Antonio, cuando estabamos hablando yo le puse
el nombre de Margarito Antonio, nombre de mi abuelo, todos ellos eran
negros. Manuel Antonio era africano libre, con decirle que no sabia hablar
bien el castellano, hablaba muy poco, me decia mi abuela.

Manuel Antonio vino del lao de El Paso, vino por ahi, ellos eran un grupo de
personas que eran esclavos, todos trabajaban por ahi como por la Cabeza,
esa finca de ganado que quedaba por ahi por El Paso; a ellos, cuando se
formé la guerra, les prometieron que si peleaban en la guerra les daban la
libertad; todos ellos participaron en la guerra, pero cuando vieron que no les
iban a cumplir, llegaron y se metieron al monte y salieron cuando ya la
guerra habia pasado. Para pasar el tiempo se hicieron a la Mata, que era
un plan en lo alto para descansar y vivir de las aguas y las crecientes. A mi
mama le preguntaba todo eso, recuerdo que cuando yo le preguntaba
cosas que eran de mas, ella me decia: bueno ¢;y qué, tu eres detective?

Cuando entré Margarito a la vida de adulto, se puso a pelear, entonces a él
lo hacharon, pero seguia peleando, la vieja que fue una mujer sabedora,
ech6é a mi padrino, a Margarito que fue que ech6é un embrujo negro, y a
Manuel Antonio que vivia allii a ellos los echaron para el arroyo
Parabonito, ahi se les puso la cosa dura. Eso era lo que me contaba mi
mamad, y me gustaba, tal vez preguntar tanto y conversando con ella, y ella
me decia tu eres detective o tal cosa y uno es curioso pa’ oirla, para
divertirme oyéndola a ella, contandome lo de antes, cobmo era cazar en el
monte, que llevaban perros, llevaban la escopeta pa’ matar venaos o
mojocay, todo eso. Ellos los africanos por aqui bajaron. La punta de arriba
y de abajo, era un monte que tenia mi papa, esa gente se quedé alla en la
punta de arriba y la punta de abajo.

Lo que pasa es que ellos por aqui bajaron, no fue asi porque quisieron
bajar, sino que ellos quedaron derrotados y les gusté por El Paso, fue



que les gusté cuando la cosa de la guerra, que fue cuando peleaba
Florincito Flores, que decian. Entonces fue cuando ellos quedaron por
aqui, entonces unos se metieron pa’ la Cabeza, que ellos eran los duefios
de la Cabeza, que tenian animales y todo metieron pa’i, y como seria que
trajeron esos animales, y no me contaron hasta alld. Armaron sus casitas
ahi y ellos quedaron como si nada viviendo. Después entonces.

De ahi vino el abuelo de él aqui en La Loma, aqui a La Loma no, ahi, abhi,
donde esta el pueblo de Enapachito, entonces se enamoré de ella, de la
abuela de él, de ahi entonces se casaron y tuvieron sus hijos, de ahi mi
abuelo al tiempo se enamoré de mi abuela, se casaron también y
tuvieron sus dos hijos con ella y murieron juntos... se vinieron pa’qui La
Loma, que fueron los que fundaron esta Loma, no como dicen que
fueron los Escobaza... entonces eso era un monte, un monte y peraleja,
decian que quién se iba a venir pa’qui, y ya después se fueron viniendo,
se vino la finada Jiménez, se vino Genaro Magno, se vino la finada de la
Luz Manota, de ahi se vino Angelina Diaz que también es muerta, después
se vino mi tia Concha y todos ya se fueron galareando pa’ca. Entonces se
fueron levantando, primero estaban las casas, una alla como estd aquel
este acueducto, la otra estaba como decir alla Puente Seco, la otra estaba
por alla, la otra estaba por aqui en el medio, de modo que cuando cogian a
caminar caminaban dentro de un pichal para las casas y no se perdian ni
nada. Después vino el finao Natias a vivir aqui, eso me decia mi abuela.

Bruna Josefa es mi abuela, con ella aprendimos lo del baile que se
hacia para épocas de fiestas, esa tradicién venia de los africanos, quienes
no hablaban bien el castellano pero tenian sus conocimientos, nosotros
empezamos a bailar y desde ahi la gente nos pusieron las Brunas, por
herencia de mi abuela que fue la primera de los brunos, toitica esa gente
tenia su conocimiento que les venia de los africanos, vuelvo y repito ellos no
eran de aqui, ellos venian de El Paso, de esos lados, nosotros las familias
de La Loma venimos como de esos lados, eso sucediéo cuando se subian
las aguas y como por aqui las tierras son un poquito mas altas la gente
venian y se metian a vivir hasta cuando la subida de agua iba pasando,
entonces regresaban a sus tierras de nuevo, pero llegé un dia que ya no
volvieron y empezaron a hacer casas que movian de acuerdo al tiempo, si
hacia mucha lluvia y eran tierra bajas, ellos ponian 4 horquetas en el techo
de la casa y se la llevaban para partes altas, eso lo vi aun cuando era nifa,
pero eso ya no se usa por estas tierras, es mas dificil hacer eso con esas
casas de materiales.

El trabajo aqui se hacia metiendo a la gente de todo el pueblo que
empezo6 siendo unas casas regaditas una por aqui y otras por alld, no eran
muchas pero de poquito en poquito la gente se fue amontonando y mire la
cosa por donde va, lo que si le sé decir es que el pueblo no quedaba
ahi, era por alla en la entrada de la ciénaga que uno encuentra cuando va
por la carretera antes de llegar a donde ahora esta el pueblo. Asi que no
era ahi donde estamos ahora, ese pueblo llamado La Loma ha tenido
diferentes Ilugares, por ejemplo donde empezé se llama... no recuerdo el
nombre de esa parte o ese punto pero por ahi por donde le digo, por ahi fue
que empezé.
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Cuando uno iba a hacer algo entonces se reunia la gente a trabajar, se
ayudaban unos con los otros, como no era mucha gente entonces eso
era lo que pasaba, a eso se le llamaba mano vuelta, que es por decir
algo que usted necesita hacer un trabajo y como es tanto ese trabajo,
entonces usted invita a la gente que le ayude a hacer ese trabajo, a eso
se le llama mano vuelta, era propio de la gente de antes, me imagino que
esos negros que vinieron por acd, esos negros fueron los que dejaron esas
costumbres a nosotros, eso la gente ahora no lo sabe, solo saben cacarear
cosas que no son de aqui y como ha llegado tanta gente de tanta parte
entonces eso se dejo.

Mire, yo salia siempre para las fiestas a bailar y decia la gente ahi van las
Brunas, eso era bonito y la gente nos queria mucho, para carnavales, para
la fiesta de los mayo, también para la fiesta del corpus, pero resulta que a
uno le fueron matando a los hijos y eso me fue poniendo triste, eso me fue
clavando un punzén en el pecho, eso da mucho dolor que le maten a
uno los hijos, ahora que me mataron el udltimo hijo yo me retiré de esa
cosas, y las Brunas no volvieron a salir, por ahi esta la hija mia que sale
pero ya no es lo mismo. El dolor me dio muy duro, pero parece que ya me
estd pasando aunque uno no olvida y como va a olvidar la muerte de un
hijo o de los hijos como ha sido el caso que me pasé a mi, uno no pare a los
hijos para que venga otra persona y se los mate, eso duele y sobre todo
mis hijos que no debian nada a nadie y me los mataron, al udltimo me
toco recogerlo y viendo los asesinos de mis hijos ahi.

Usted no sabe una cosa, que eso del baile de las Brunas es un misterio, a
mi me llama, cuando no bailo o dejo tiempo de bailar, eso vuelve y aparece
en mi, me llama, y cuando no bailo eso me empieza como a cobrar, es
decir como a hacerme sentir mal por alguien que se va, no es malo eso
pero eso pasa, porque de toda forma estd la tradicion y esta tradicion de
las Brunas viene de el primero de nosotros aqui, que fue Manuel Antonio y
todos esos que quedaron por esta tierra regao, es por eso que usted sale
por aqui y las costumbres son las mismas, es la misma gente porque
venimos de ellos, los viejos que estuvieron por toda esas tierras y cuando
la vieron dura, se refugiaron metiéndose al monte y poniéndose a salvo,
después salieron, no es que ellos hayan sido para ese tiempo cobardes,
no, ellos eran personas valientes y fuertes, solo que si se quedaban ahi los
mataban o no les cumplian a ellos. Ellos son nuestros antepasados, ellos
los africanos, en especial Manuel Antonio, después somos por parte de
Bruna Josefa, las Brunas como nos dicen las personas del pueblo, pero
eso no nos da rabia, somos Brunas y estoy pensando para ver si salgo
para las préximas fiestas, asi que estan invitados ustedes.

La conversacion terminé con una demostracién del baile entre el Mello Fidel Imbret y
Ana Vicenta Imbret, ellos se esforzaron porque el Mello tenia para ese tiempo 94
afnos, la sefiora Ana Vicenta tenia entre 65 y 70 afos. El vecino de Ana Vicenta,
Cristian, toco el tambor todo el tiempo que fue necesario para animar la intervencion

de los mayores cuando se pusieron a bailar las tradiciones de las Brunas en honor de

los africanos que llegaron a esta regién del Caribe Seco Colombiano. Asi de esa forma
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nos despidieron la sefiora Ana y Fidel.

Imagen del proceso de animacion a la emergencia de la voz desde las practicas
culturales propias.

3.3.4 El encuentro con los Michirecos: un relato de las comunidades negras de
Los Haticos en el sur de la Guajira

Este trabajo se realizé en el segundo semestre de 2009 y en él participaron los
habitantes del corregimiento de Los Haticos al suroriente de la Guaijira, poblacién de
comunidades negras del Caribe Seco Colombiano. El proceso de conversacion conto
con la participaciéon de los sabedores de este pueblo Ramén Emilio Banquet, Antonio
Banquet y Juan Francisco Coérdoba. Como resultado de este proceso salieron los
contenidos que ayudan a entender las dinamicas de poblamiento que acompafaron la
fundacién de Los Haticos; también surgié en medio de esta pesquisa el problema de
las formas de representar y nombrar a los otros racializados como inferiores. La
denominacién de los incisos tiene que ver con las formas de crear categorias a partir

de la emergencia de los referentes que resultan de la investigacion.
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3.3.4.1 Al igual que otros... Los Haticos es parecido a los pueblos de gente
negra

El arribo a Los Haticos, corregimiento del municipio de San Juan del Cesar en el
departamento de la Guajira, se dio en compainia de Joselina Daza, profesora de la
Normal Superior de este municipio; en esa oportunidad nos acompafiaba también
Johan Ortega Zuleta, estudiante de la facultad de Comunicacion de una universidad

local.

Mi relacion con esta region tiene que ver con la historia familiar por ascendencia de
mi abuelo materno, quien nacié en Caracoli Sabana de Manuela; también cuenta el
hecho de haber trabajado como asesor pedagdgico e investigativo con el Ciclo de

Formaciéon Complementario Normal de San Juan.

Llegamos ese dia como a las ocho de la mafiana, no sin antes saborear un tinto y
comer algo en el camino. Nos esperaba la profesora Joselina Daza, una mujer de
aproximadamente 43 afos, de estatura media, es decir 1.68, rasgos mestizos, formada

en el area de la pedagogia y quien se desempefia como profesora en esta institucion



156

en el ciclo complementario que va hasta grado 13, cosa que no tiene la educacion
media que solo va hasta grado 11. Ya en el camino a Los Haticos, la profesora nos

converso:

Todas estas tierras que ustedes ven, todos estos pueblos y caserios, tienen
muchas historias, leyendas, mitos y tradiciones, y lo mas triste es: los viejos
se estan muriendo y nada se hace para recuperar lo que ellos saben,
nosotros los guajiros tenemos una forma de ser que tiene que ver, siempre
esperamos que la gente de afuera sea la que haga las cosas, para después
criticar y hablar que eso bien lo pudo haber hecho un guajiro, lo peor es que
cuando un guajiro intenta hacer algo la gente, su misma gente lo critica, le
da un lengiiero y con eso ya tiene la persona para desanimarse, hasta ahi a
uno le llegan las ganas de seguir trabajando en favor de la gente de uno,
a veces es tan dificil proponer, pero tan fdcil criticar a los demds, creo
que es algo que debemos superar, mejorar y asumir una postura mas
propositiva para asi apalancar las propuestas que por fin nos ayuden a
progresar como pueblo guajiro, nada, mire a Valledupar lo mucho que ha
crecido y progresado, eso es porque alla las cosas son diferentes a lo que
sucede aqui en la provincia.

El viaje al corregimiento de Los Haticos transcurrié sin ningun contratiempo, por una
carretera destapada, es decir sin asfaltar, pero eso si, una carretera accesible, donde
los vehiculos transitan sin problema; es mas: el carro en que nos desplazabamos
era un automovil no apto para hacer este recorrido por este tipo de carretera. En el
camino pudimos ver parte del rio Cesar, cuyo nombre en lengua ancestral de la sierra
es Pampatar o Chetazar, que significa “el sefior de los rios”. Es de apreciar que en
esta parte del pais se clasifican los rios en dos: los rios de piedra, caracterizados por
ser rios de agua clara, sin sedimentos y con un torrente rapido y los rios de arena, de
torrente lento, con sedimentos, sus aguas son de color café por el material que
arrastran; este tipo de rios son navegables en algunos tramos, mientras que los de

piedra no lo son.

En el pequefio recorrido que hicimos en Los Haticos nos dirigimos a las casas de las
personas con las que ibamos a conversar; pude notar que este pueblo y otros del
Caribe Seco guardan unos rasgos muy comunes: calles destapadas, sin alcantarillado,
patios grandes con cerca de madera, trojas o enramadas donde la gente se

encuentra para conversar, arboles frutales, sobre todo de mango, arboles de mamon,
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tamarindo y arbustos ornamentales como la trinitaria de vivos colores, que se
siembran en las puertas de las casas para generar sombra y refrescar el ambiente
interior y exterior. Al igual que sucede en otros pueblos, en este pude notar unos
cuantos nifios que jugaban en las calles a pies descalzos o, mejor, como se dice en
esta region, a “pie pelao”, otros dos tenian zapatos y los dos restantes también corrian

y brincaban con chanclas de caucho.

Los niflos en esta parte del pais usan pantalones cortos o pantalonetas, debido a las
temperaturas que van de 28 a 35 grados centigrados; este atuendo también se debe
al sentido practico que tiene relacion con el desarrollo motor de los nifios: al correr,
saltar, tirarse al suelo y demas actividades propias de la nifiez, ensucian con mucha
facilidad la ropa. El uso de pantalones cortos se encuentra asociado a la creencia
adultocéntrica de que los nifios deben vestir pantalones cortos porque ellos son
menores de edad, y solamente les dan pantalones largos cuando alcanzan la
mayoria de edad. Esto ha variado por la influencia de la escolarizacion; los nifios
van a la escuela y cuando regresan se quitan los pantalones largos para, como dijo

una sefora, “enseguida engancharse sus pantalones cortos”.

Segun la version que manejan los nativos de Los Haticos, este corregimiento se fundé
en la época de la colonia, cuando en esta zona habia un gran hato ganadero, donde
los esclavos se encargaban de realizar las labores de mantenimiento agricola y
pastoreo. Los esclavos no vivian en el mismo asentamiento de los amos, sino en
una especie de poblado pequeno que con el paso del tiempo lo llamaron Los Haticos,
es decir, un sitio pequefo donde vivian las personas que atendian los oficios del hato

grande.
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3.3.4.2 jElla se fue! y enseguida comenzé la conversacion de los Michirecos

Una mafana, al llegar a la casa de Ramoén Emilio Banquet en Los Haticos, le comenté
sobre el motivo de mi visita, le dije que estaba haciendo una investigacion desde las
Comunidades Negras en la region, ante lo cual expreso: "Claro, muchachos, miremos
a ver de qué se trata”. Cuando le dije que queria conversar sobre los Michirecos vy
otros relatos, un sefor llamado Juan Francisco Pardo, que se encontraba con él, se
incomodd y manifestd de manera directa: "No quiero hablar con gente de San Juan
sobre esas cosas, ellos son personas que nos han tratado mal, siempre nos maltratan
con eso de decirnos que somos inferiores, ellos siempre se han creido que son

mejores que nosotros, asi que no hablaré con ustedes”.

El rechazo por parte de personas originarias de Los Haticos se convirtid en una
barrera, la cual yo sabia que tarde o temprano tendria que sortear; su aparicion se dio
en ese primer momento cuando trataba de iniciar la conversacion, lo que de forma
subita generé un momento tenso que afectd a las personas que estabamos en el lugar.
La profesora Joselina Daza (quien estaba acompafiandonos) evadié ese suceso y se

dirigio al interior de la casa para hablar con las mujeres que la habitaban.

La situacion que se presentd con la actitud de Juan Francisco de no querer conversar
fue tensa. Le manifesté que entendia su postura, pero que justamente esos
comportamientos racistas que la sociedad genera contra nuestra gente son los que
buscamos afrontar con este tipo de indagacion, a través de conocer y proponer nuevas
formas de ensefar el valor de la vida y el respeto a las culturas. "Ese, sefior Juan
Francisco, es el motivo de mi venida aqui. Yo soy profesor e investigador de este tipo
de problematica, dicto clase en la Universidad en Valledupar y vine aqui para
conversar con ustedes sobre todas esas cosas’. También les comenté que se
trataba de una investigacion para la tesis del doctorado que realizo en la Universidad

de Antioquia en Medellin.
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El sefior Ramon Emilio Banquet saco unos taburetes y nos invitd a sentarnos en la
puerta de la calle a hablar. Curiosamente, Juan Francisco Pardo se sentd con
nosotros, sin participar de forma directa en la conversacion; solo hacia gestos que bien
se podian interpretar como un estado de alerta frente a lo dicho por Ramén Emilio

Banquet.

La reaccion de Ramoén Emilio Banquet fue la de favorecer el encuentro. Todo podia
ser leido a través de su disposicion corporal que se manifestd en soltura para
entregar o manifestar el mejor de los animos; él estaba tratando de avivar la voz
esperando “cruzar la frontera de la indiferencia y el silencio frente a los otros”168,
En ese preciso instante pude apreciar como se borraban los limites en la acciéon de
encontrar y quedar atrapados en los significados culturales que nos hacen ser del
mismo pueblo en la imaginacién creadora de un referente comun. Esto seria el
distintivo de la diaspora africana en esta parte del continente americano. Lo que ahi
estaba celebrandose no era un hecho casual, fue mas un acontecimiento

memorable, un encuentro entre unos otros-nosotros.

El hecho de traer los taburetes e invitarnos a entrar en su mundo sentandonos en la
puerta de la calle de aquella casa de material de barro o adobe constituia un paso
gigantesco para la investigacion. Este actuar en favor propicid un primer momento
para empezar a leer esos significados culturales desde un “cédigo de desciframiento”,
el cual actud, no solo en las interacciones verbales, sino en la escenificacion de un
lenguaje que se inscribe y escribe desde el territorio del cuerpo (nuevamente lo

digo); su cuerpo todo el tiempo nos estaba hablando sin proferir una sola palabra.

Para la investigacion son bien importantes las lecturas del contexto, las interacciones,
asi como las lecturas corporales donde lo extralinguistico y lo paralinguistico son
puntos de interés para quien asume la cultura como un texto sujeto a multiples
168 VILLA, Wilmer. “De los avatares de la memoria a los silencios e indiferencias frente a los otros”.

En: MOTTA, Alberto y VILLA, Wilmer. Trayectoria de pueblo y procesos de investigacion en
diversidad cultural. Bogota: Universidad Distrital Francisco José de Caldas (en imprenta).
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interpretaciones. Bien puedo afirmar que es el “hexis corporal’, es decir, la forma de
llevar el cuerpo y comportarse, de moverse, caminar, gesticular, cuidar y percibir el
cuerpo. “Todos los hechos de la existencia se expresan en el cuerpo: la privacion, la
abundancia, la pereza, el pudor o la provocacién sensual, la timidez, la arrogancia.

Todo puede verse en el cuerpo (,..)".169

Todas las actitudes que se deprendieron de actuar en un tiempo y espacio, donde los
actores “cruzan las fronteras de las indiferencias y el silencio frente a los otros”, se
convirtieron en una puerta de entrada para dialogar y conocer quiénes eran ellos.
En ese momento no importé que uno de los mayores, que se habia quedado en el
lugar, se negara a participar de la conversacion; eso no fue un motivo para que
Ramén Emilio se privara de hablar sobre su vida y su gente. “Miremos a ver de qué se
trata lo que ustedes estdn averiguando para su investigacién. Yo veo si les puedo
colaborar sobre lo que van a preguntar, miro si en mi saber esta lo que quieren saber,
yo colaboro, miremos a ver de qué se trata”. Una vez sentados y con todo dispuesto
para dialogar le pregunté a Ramoén Emilio Banquet sobre los origenes del pueblo y su
gente. El inici6 la conversacion con el notable énfasis de hacernos ver quién era
Ramén Emilio, es decir, su trayectoria como persona. Debajo de aquel arbol

convertido en sombrilla natural, empez6 a decirnos:

Mucho gusto jehh! Mi nombre es Ramoén Emilio Banquet Guerra, jehh! Soy
nacido aca, en el corregimiento de Los Haticos. Naci un dia 20 de agosto
de 1957. ;Ehhh! Mis padres Rrr... este, perdon, Francisco Banquet y
Juana Guerra, ya fallecidos, naturales de aca de Los Haticos. Estudié pues
la... primaria en la escuela rural mixta, hoy en dia Centro Educativo Los
Haticos. Pude estudiar bachillerato en Valledupar en el Colegio Nacional
Loperena, luego pues me vinculé a la empresa Morrison Knudsen en el
Cerrejon Zona Norte, jehhh! Estudié en el Instituto de Formacion Técnica
Profesional de San Juan, cinco semestres de contabilidad. Luego estudié el
ciclo complementario en la Normal Superior de San Juan del Cesar.

jEhh! Me ha gustado... escribir... historias... jEhh!.. Escribo pues
poemas... y asi sucesivamente me ha gustado pues estar.. esté
vinculado... cosas asi como... ejercer el liderazgo en mi tierra... jEhh! He
pertenecido a la junta de accién comunal. jEhh! He sido vicepresidente y
he ocupado otros cargos como lider, en deporte y muchas cosas mads,

169 TELLEZ IREGUI, Gustavo. Pierre Bourdieu. Conceptos basicos y construccion socioeducativa.
Bogota: Universidad Pedagdgica Nacional, 2002, p. 62.
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jeh! Me gusta pué jel campo! a pesar de que he estado en la ciudad, pero
me ha gustado pues, jehhh!, el campo, jmmm!, jehh!, en si... jehh; este...

¢ Qué otra cosa diria? jEhh!... Este sobre el historial de mi pueblo... jEhh!
jPuedo manifestarles que sé muchas cositas. Lo fundaron por alla en el aho
de 1830. ;Ehh!... Fue fundado... jEhh!... por... grupos migratorios... como
campesinos. Se dice que fue fundado por un sefior llamado Luis Angel
Martinez, procedente de un municipio del Atlantico, mds exactamente de
Manati, Manati en Atlantico.

Después de esta primera entrada a la conversacidn con Ramoén, donde nos presento
quién era él, pude notar que el sefor Juan Francisco iba cambiando de expresion;
senti como su rostro irradiaba gestos de incomodidad, no se podia entender si se
trataba de un desacuerdo por la decision asumida por Ramén de conversar, o
simplemente una inconformidad al no participar en la conversacion. La conversacion
se estaba registrando de forma audiovisual con una camara de mini DVD, que
Johan Ortega Zuleta operaba. La profesora Joselina Daza permanecia en el interior
de la casa hablando con las sefioras que se encontraban ahi. La siguiente pregunta
que le formulé una vez termin6é de hablar fue: ;Sus familiares mas antiguos de dénde
son, nacieron aca en Los Haticos o vinieron de otra region de la Guajira? Esta
pregunta tiene que ver con los origenes de los pueblos y los procesos de poblamiento

en la zona.

jEhh! Por decir pues, mi abuelo de parte de madre pues vino de San Juan
del Cesar. Mi abuelo por parte de padre procedente de Caracoli Sabana de
Manuela, llamarse Antonio Banquet, y mi abuelo de parte de mi madre
Miguel Guerra Afez. De San Juan del Cesar, de la que decimos nosotros, el
sector la Callecita. El sector llamase la Callecita.

En ese instante en que Ramdén Emilio hablaba de su procedencia familiar y los lugares
de donde ellos eran, prosegui a preguntarle sobre los origenes de los pueblos y los
procesos de poblamiento, cosa que fue muy importante para el desarrollo de la

investigacion. El interrogante fue el siguiente: ;Es posible que los Haticos sea mas

antiguo que San Juan del Cesar?

No, no, no, no puede ser este mas antiguo que San Juan jEhh! Posterior a
San Juan. [Ehh! o vamos a decir primeramente los alemanes, Ios
conquistadores alemanes ellos estuvieron aca en la region, Ambrosio
Alfinger y Nicoldas de Federman, quien funda Riohacha, ellos se metieron
aca, por ejemplo al sector de San Juan del Cesar a orillas del rio Cesar.

jNoo! Llegan primero que los espanoles. Si l6gicamente porque digamos,
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jehh! Nicolds de Federmdan funda Riohacha. Llegan primero que los
espanfoles, jpero ellos buscaban el oro! Por la codicia jdel oro!, estuvieron
caminando jel Valle del Cesar!

Como se puede ver en la respuesta sobre los origenes de los lugares, en Ramon
Emilio pesa el hecho de haber sido escolarizado, esto se puede ver cuando acude a
una libreta de apuntes donde tiene registradas las fechas y los nombres de las
personas. Se puede decir que la escritura en este momento actta como una
herramienta nemotécnica, una ayuda exterior para fijar el recuerdo en la memoria.
Esto de la memoria y la escritura se establece como un acto contradictor o preferente
de los dialogos intergeneracionales, de ahi que la pregunta por la conversacién con
los mayores y las dinamicas de transmision cultural era obligada: ;Usted conversaba

con sus abuelos o con quién conversaba para saber mas de su pueblo y su cultura?

Bueno, con mis abuelos no, porque eh estaba muy demasiado pequefio.
Demasiado pequefio, pero si, pues los conoci, logré conocerlos. Con
mis papdas si conversaba, con mis padres. Bueno, nuestros padres nos
contaron de que Los Haticos formaban una regién, que de pronto habia sido
formada por, por jindigenas! Se tenia esa, si, esa, esa idea; pero no, no
era algo acogida, porque posiblemente, no por ahi en el ano digamos de
1690, ;Ehh!, aca en Los Haticos hubo un reducto de negros africanos,
quienes cuidaban, el, las fincas de los esparnoles, por la regién de
digamos, la region de voy a decir, perdén, de La Junta, Villa del Rio, Coral
de Piedra, etc.

Entonces esos, esos grupos, este grupo de negros, ellos jeh! huyendo del
azote de los espafioles se refugiaron acd, comenzaron un palenque,
formaron un palenque, huyendo del azote de los espafioles se reunieron aca
un pequeno grupo de negros.

En relacion con las fuentes orales y las fuentes escritas que aparecen en los archivos
oficiales, el hecho de registrar los datos histéricos se convierte en una evidencia que
cuenta con mucho prestigio en el desarrollo de las ciencias sociales convencionales,
pero en la actualidad se vienen explorando los archivos de la memoria que se
desprenden de la oralidad. De ahi que la siguiente pregunta a Ramoén fue: ;De donde

saca usted esa version, de donde toma esa parte de lo que esta contando?

jEhh! Puesto que yo por ejemplo investigo. jEhh! Leo libros, jehh!, le
pregunto a las personas mayores de la regiéon, personas como de edad de
90 anos, hasta de 100 afos. Les he preguntado y me dan, me dieron
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ciertas explicaciones.

Por ejemplo le pregunté a Rosario Cérdoba alias “Machayo” de unos 90
afos, pero ya esta fallecida. j[Ehh! La sefiora, pues, Eulalia Mejia, de unos
90 anos ya fallecio, falleci6 hace unos tres afos o cuatro. Este ;quién
mas?, jahh! esas personas si me han dado datos del pueblo, le pregunté
por lo menos a la sefiora Rosario Cérdoba, jehh! que si ella conocié Ia
region de los Canaguates donde se erigié el Poblado, ella me dijo: jNo!,
conoci la dltima casita de los Cafiaguates y le pregunté: ;De quién era esa
casita? Ella me dijo que era de jehh! El sefior Rafael Lépez, Rafael Lopez.

Al aparecer en la conversacion los nombres de los mayores y los lugares donde
inicialmente se asent6 la gente de las comunidades negras de esta parte de la region,
se hacia imperativo preguntar sobre los pobladores negros esclavizados que se
asentaron en esos lugares que ya no existen. ;Esta region de los Cafiaguates fue

donde se asentaron los africanos, los negros?

Digamos que si, porque facilmente hubieron algunos vestigios, algunos
vestigios de digamos utensilios, cosas asi, por decir aca corre el rio San
Francisco. Entonces los Cahaguates estaban a orillas del rio San Francisco
por donde arrancé el poblado. Bueno, ellos nos, nos referian, ;no?, de que
esas personas llegaron, pero hace muchos afnos ¢;no?, dificilmente, pues,
podrian contarnos jehh! que tenian muy pocos conocimientos pero que si le
narraron a otros esos hechos de que si hubieron negros aca primero que los
espafioles en el poblado. Si porque el poblado vamos a decir que se erigi6
en 1830 y vamos a suponer que ese pequefio reducto de negros que
vino acad fue mds o menos en 1690. Esa es la version mds o menos. Estos
pequenos grupos intercambiaban productos de Alemania con los indigenas,
inclusive ellos mismos se ayudaban para los negros con los indios para
luchar con los espafioles.

Teniendo presente que estas tierras fueron y han servido de region refugio a las
comunidades negras que han mantenido unas practicas y valores muy diferentes a los
de la sociedad blanca-criolla mestiza, se empezé a preguntar por las formas de
referirse a las personas que hacen parte de esas colectividades excluidas vy
racializadas por medio de un etiqueta racial que actta como adjetivo
descalificativo de los otros. En este caso formulé la pregunta por los Michirecos, ante
lo cual debo de aclarar que tenia una version diferente a la que a continuacion nos
narra Ramon Emilio. La informacion que habia recibido fue que a ellos los llamaban

“bichirecos”, por una asociacion o relacion negativa con los bichos, pero debo
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reconocer que esta versibn no es la que ellos narran desde su realidad. Al ser

interrogado: ¢ Qué son los Michirecos?, él responde:

El rétulo de Michireco se refiere a algo como si fuera una leyenda, para
nosotros un mito, pero ideado por personajes de aca propios de la region,
Michireco quiere decir bruja o brujo Michireco, persona pues que estd
haciendo cosas como de brujerias, ;no?, eso es lo que pasa con la
cuestion de Michirecos, algo para nosotros importante porque se dice,

¢no?, de que en una region jehh! de Los Haticos para San Juan, le decian
El Limpio del Totumo, era como una plazoleta grande y de ella el Limpio del
Totumo. Narran nuestros abuelos de que ahi se reunian muchas brujas
Michirecas, no solamente de Los Haticos, de San Juan, de Valledupar, de
otros pueblos, pero cantidades. Entonces alli se reunian y formaban un
grupo, entonces esas mujeres brujas danzaban como quien dice para hacer
alli un mmm, para ser fiel a Satands quien se colocaba en el centro de las
brujas, entonces ellas danzaban y cantaban a manera de versos, por
decir, decian: Las brujas de Los Haticos ya tienen el claro hecho en el
Limpio del Totumo donde bailan Michirecos. Esa es la narraciéon del
baile de los Michirecos.

Bueno, este ritual va de generacién en generacién. Si, porque resulta y
pasa que al tener uno mds luz de conocimiento pues ya va y escucha,
escucha uno hablar de los Michirecos, Michirecos, Michirecos. Pero es
algo digamos que puede ser cierto o puede ser ficticio, pero para mi es
cierto, cierto porque quien ideé esa imagen llamarse Andrés Rodriguez, él
creé esa leyenda de los Michirecos, era un musico un acordeonero de la
region de acd de Los Haticos, entonces ellos mismos pues ideaban esos
versos, ya jehhh!, entonces ellos decian que las brujas versaban de esa
manera, jehh! para serle fiel a Satanas.

El relato contado por Ramén Emilio sobre los Michirecos deja al descubierto el valor
articulador que entra a delinear los contornos y matices colectivos. En este caso no
es la funcidén objetiva correspondiente con la verdad, sino su accion de representar un
sentir colectivo. Al hacerle la pregunta: ;Qué son los Michirecos, un baile, una
ceremonia, una forma de identificacién a la gente de Los Haticos, o era un relato que

nada mas circulaba aqui dentro de la comunidad de Los Haticos?, él respondio:

Bueno, el relato jehh! no solamente circulaba aqui dentro de la regién, sino
por fuera, porque es algo pues muy comun. Acd, por ejemplo, las personas
son muy alegres, contentas, bailadoras y por eso jehh! lleva, llevan
digamos ese ancestro no de bailadores entonces, no claro si es esta
bailadora, bailador, esta claro entonces que debe ser Michirecos.

Esa cuestion del Michireco es muy propia de acd, de pronto algunos se
enojan, otros no, jEh! de pronto por ahi las personas mayores tienden a
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enojarse, pero que no, no es algo malo, para mi es algo jLindo!, porque es
un mito de acd. Es una leyenda. Los bailes mas tipicos de aca son el Pilon,
Zumba la Pava, las colitas, jeh! Este que bailaban con las velas
encendidas, las cumbiambas que le deciamos nosotros antiguamente,
también son propias de aca de la region.

Las cumbiambas que deciamos putéon antiguamente también son propias
de aca de la region. jEhh!, esos bailes son muy lindos, que entre otras
cosas pues no debemos de, dejar jehh!, que se acaben las costumbres
antiguas. Si, lindo el baile de la Pava, los versos del Pilon, pues cuando
ninos yo veia esas cosas como muy lindo ;no? Recuerdo un verso de
Zumba la Pava, un poquito, decia: Zumba la pava, zumba la pava, yo
tenia mi pava hecha, zumba la pava, zumba la pava, yo tenia mi pava
hecha. Asi mdas o menos, eso recuerdo cuando nifio. Eso pues cuando
ponian el Pilon jehh! cantaba ese disco, esa canciéon en coro y la bailaban
las mujeres y se agachaban como las pavas, asi en esa forma era muy
lindo.

A lo largo de la conversacion se pudo notar que el relato de los Michirecos ha
actuado de alguna forma en el establecimiento de la identidad de las personas de Los
Haticos. Se hace necesario sefalar que los otros pobladores de la zona, gente blanca
mestiza, generan una forma de decir negativa que alcanza los limites del racismo
como una impronta historica. Esto se puede ver a través de las conversaciones
sostenidas con los nativos de Los Haticos en el departamento de la Guajira. En este
caso a Ramoén Emilio se le pregunté: Cuando la gente de San Juan se refiere a los
Michirecos como lo hacen, ;de qué forma lo hacen, es como para identificarlos o es

una manera de nombrarlos? El contesto:

Bueno en ese caso, jcomo diria? jehh!, una forma es como identificarlos.
Pero otra forma es como algo, jehh!, como menoscabarnos o burlarnos:
jAh, son Michireco!, ya, pero de todas maneras no se le puede parar
bolas a eso, somos Michirecos, no se puede negar, porque en realidad esa
es la tradicion de nosotros, este el ritual de los Michirecos, es el mito de
nosotros, el mejor, pues yo no cambio el ritual. Aqui lo tengo escrito.

Bueno, vamos a decir que las personas autéctonas de aca, jehh! Mayores,
¢no? También son netamente arraigados de acd, no crea que se disgustan
con la identidad de michireco porque ellos de pronto se sonrien al decirle
oiga michireco, ya, ya ellos saben que les estan diciendo hatiqueros.
Cierto, al llegar por ejemplo a San Juan, de pronto por mamadera de gallo,
le dicen a uno: esos son Michirecos, ya, pero, jeso no importa!
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En ese momento llegd un sefor al lugar y pidi6 ser tenido en cuenta en la
conversacion. Dijo: “Bien, puedo hacer una intervencion”, a lo cual respondi: “Venga,
venga intégrese a la conversacion”. En ese momento el sefior nos hizo sefia con la
mano de que queria intervenir. “Entonces tiene usted la palabra”. Ramén en ese
momento nos explicd que era su hermano mayor, Antonio Banquet, quien empezd por

decir:

Para ellos, Michirecos son, eran los bailadores o mas bien los brujos, eso
son los Michirecos, que hacian que se iban, a medianoche se levantaban y
hacian sus cosas, sus bailes, ellos unos con otros y, pero por la noche,
siempre el baile del Michireco, entonces el sanjuanero cogié de que el
Michireco, por ejemplo aca hatiquero, jehh sil, lo apodaron Michireco, una
forma mas bien como yo le llamo de gracia y al mismo tiempo de burla. Es
autoctono de nosotros de aca.

Es un baile autéctono; si es que Michireco fue un baile practicamente
inventado en el pueblito, en Los Haticos, Pa ya voy, Para ya voy, perdén
con permiso. Directamente los Michirecos era un baile, yo diria: para los
sanjuaneros en especial, los sanjuaneros los tienen (en este momento el
sefior Antonio hace un gesto con el cual sefiala la cabeza, en una forma
de resaltar el pensamiento o la conciencia), es que el Michireco lo tienen
como el hatiquero, lo tenia como para bailar, hacer un baile como a
escondidas, un baile a lo embrujado, un baile de brujos, hablandolo
claramente, okey.

Brujos como, jquee!, se levantaban a medianoche o a cualquier hora de la
noche y se ponian a bailar va mujeres con hombres ese baile, hacer ese
baile a practicar ese baile. Que el sanjuanero los fue identificando, yo lo
llamaria como unos cualquieras, mas bien unos personajes vagos, el
sanjuanero, repito, un personaje vago, un personaje que ese baile para ellos
ese baile era un baile de dee jNo mds por hacerlo yyy! y y de brujeria mds
claro, ya. El michireco para él, para el sanjuanero, para el Michireco era un
baile de brujeria, de brujo. Eso hoy se esta perdiendo, hace rato.
Directamente, en las épocas, yo le llamaria, en esa, porque directamente
todas cosas, porque hablaron de las Colitas y esas también se perdieron.

O sea yo escuché que nos hablaron de las Colitas, las Colitas, yo las
encontré en el padre de nosotros, el papa, él fue un gran musico, siempre
tenia su conjunto y ponian las famosas Colitas.

Para este momento la profesora Joselina Daza ya habia salido del interior de la casa
donde a lo largo de la mafana sostuvo una conversacion con las sefioras que ahi

habitan. Joselina se sentdé en la silla donde antes estaba el sefior Juan Francisco

Cdrdoba, quien al iniciar la conversacion se negd a hablar con nosotros por el hecho
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de creer que éramos de San Juan del Cesar. De cierta forma, por acompafarnos
una persona oriunda de ese municipio del sur de la Guajira, nos asociaron con ese
lugar y nos vieron a todos como parte de las personas que permanentemente los

agreden con sus prejuicios.

La impresion que quedd es que la profesora Joselina Daza, por ser de San Juan del
Cesar, generaba o activaba el recuerdo en las personas sobre el decir racista que
inferioriza a los Michirecos. Esto fue lo que pasd con el sefior Juan Francisco, quien,
al no querer conversar con nosotros, manifestd su estado de incomodidad vy
desconfianza. Lo que se pudo notar fue: jElla se fue! y enseguida comenzd6 la
conversacion de los Michirecos. En el momento que la profesora Joselina volvié al
escenario donde se desarrollaba la conversacion, le pregunté al sefior Ramon Emilio
sobre el sentido que se deriva de lo Michireco. Sustancialmente la pregunta fue:

¢, Como se sienten ustedes cuando les dicen Michirecos?

Si porque la verdad es que mmm, paa nosotros es algo innato, el Michireco
es una leyenda, la mejor para mi que hay que existe, por decirte que hay
leyendas que existen como la Pata sola, algo asi que identifica a otra
region, a nosotros nos identifica el baile del Michireco en nuestra region.

En este momento de la conversacidon surgié el interés por los origenes de la narrativa
de los Michirecos, dado que esta se reproduce en un escenario cultural donde los
esclavos habian tenido una fuerte presencia desde la época de la colonia. Entonces
formulé una pregunta que a mi modo de ver era inevitable: ¢Es posible que
Michireco haya surgido de los primeros pobladores de la zona que fueron los
esclavos? Esta pregunta se relacionaba con un aspecto de la conversacion: la
situacion que los mayores le comentaron a Ramoén sobre los primeros pobladores de
esta zona, quienes llegaron a estos lugares huyendo del castigo impartido por los
sefiores esclavistas. Ellos se asentaron al lado del rio San Francisco, donde
establecieron el primer poblado; eso fue lo conversado por los mayores, pero ahora

vamos a ver lo que respondié Ramon.
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Un momentico, este yo puedo decir que el negro africano, jehh!, tenia sus
caracteristicas de que por ejemplo, jehh!, contaban chistes’’9, jyal, de tio
conejo, jehh!, cosas asi. Ellas amamantaban a los, a los hijos, cosas asi y
ellos narraban por decir las historietas, es probable de que netamente de
que agarren de ahi la idea de michireco, ¢me entiende?, el baile del
Michireco, porque entonces aca ha habido grupos migratorios campesinos,
netamente campesinos?’1. Si, por decir pues de Mompox llego un sefor,

jehh!, que se asenté en el hato de Sierra Lomo, jehh! Otro senor que llego,
vamos a poner de, vamos a poner, como dije anteriormente se asenté en
los Canaguates, Antonio Lopez, jehh! Otro también que llaman, este llama,
jehh!, Luis Angeles Martinez, procedente de Manati, Atlantico, y de ahi
viene como se forma Ila poblacién y se van creciendo.

Evidentemente pues, mmm, no puedo decirte que no lo uno ni lo otro,
pero que es cierto digamos que en Corral de Piedra, digamos como lo dije
anteriormente, los espanoles fueron buscando regiones mads benignas, de
climas mas benignos y posiblemente los encontraron alld, jehh!, Coral de
Piedra, jehh!, Villa de Rio, La Sierrita y asi sucesivamente. De pronto pues,
alli pues, estaban los negros como esclavos, jya!, el prototipo digamos de
la familia, de esa familia, no es como el de Los Haticos, de pronto usted ve
alla unas, unas nifias pues blanquitas o monas, algo asi. Gente distinta a
las de aca, aca encuentra personas mds morenas, son mads morenas, jahl,
entonces. Perdén morenas, perdén morenos, si exacto.

Michireco es lo que nosotros llamamos aca la leyenda nuestra, autéctona.

De pronto, en otras regiones lo entienden de otra forma, es como aca,
digamos, las personas somos: negritas, jehh!, cabello por decir ensortijado,
jehh!, varén y hembra no, entonces es posible que nos digan Michirecos por
ese aspecto, pero que sin embargo no tiene que tener lo uno con lo otro,
con lo, con lo6, con lo otro, porque hay que establecer ese paradigma de
michireco, por lo menos nosotros sabemos que él, el Michireco aca es lo
autoctono de nosotros, un baile. Una leyenda, que de pronto, jaja!, que
nosotros bailamos, pero que entonces no es que bailemos los Michirecos,
porque el Michireco como le dije es algo que lo bailaban, digamos lo
bailaban, jehh!, mujeres en el Limpio del Totumo, pero de todas maneras
es algo interesante.

En el momento que hablabamos con Ramén Emilio Banquet sobre los origenes de los
Michirecos y su sentido en la formacién de un sentido colectivo, o que se relaciona
con los procesos de formacion identitaria, intervino la profesora Joselina Daza, quien

comento:

170 Por accioén y relacion con el contexto, se puede inferir que la alusion al chiste que dice Ramoén Emilio
Banquet es mas con los cuentos que se derivan de la tradicion oral en todo el Caribe Continental
Colombiano.

171 Cuando se refiere a los campesinos, alude mas a los sefiores hacendados que desde la época
de la colonia han controlado la posesion de la tierra en estos lugares de Colombia.



jDe eso cuentan!, que el baile del Michireco comienza cuando el abuelo de
Beto era musico, comenzdé, estaba enamorao de una sefora, que no era la
esposa, era otra. Y no salia de ella y se venian, a partir de ese momento
es que ellos dicen pues que no se identifican con los Michirecos, que sea
una identidad del pueblo, sino que surgié de unas circunstancias y a partir
de eso, y que por eso es que muchos de hecho no aceptan que les digan
Michirecos.
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Esta irrupcion de la profesora Joselina Daza en la conversacion me ayudd a poner en

contexto la pregunta hecha por los estudios poscoloniales, cuando se interroga el lugar

de enunciacién, es decir la pregunta: ;Quién representa a quién y a través de qué

agencia discursiva lo hace? Después de la intervencion de la profesora, Ramén

reafirma el

problema de los sanjuaneros cuando hablan de ellos o cuando se

relacionan con ellos los Michirecos.

172 Cuando expresa “sale con su, su, su, ¢entiendes?”, se refiere a la infula de la gente de San Juan del

Cesar.

jEhh!, bueno, puedo decir algo o confesarlo de que el sanjuanero siempre
nos ha tratado de menoscabar, por el sentido de que nosotros somos negros
de cabellos ensortijados y que la realidad, este, hay que reconocerlo de que
si no noos discriminan un poquito, entonces pué a mi me da rabia eso
porque yo soy negro, y yoo pues la raza negra pues la amo (esto lo dice
entre dientes y en una entonaciéon cortada, pasando inmediatamente a la
siguiente frase), pues mi padre era negro, si, entonces yo por eso soy
orgulloso. Entonces no tengo que envidiar a las personas blancas en nada,
estd muy bien.

San Juan fue un pueblo digamos que fundado digamos por Félix Arias,
entonces el San Juan quedd, digamos, la tendencia de espanoles: los Ariza,
jehh!, los Arias, entonces pues que légicamente discriminan a uno de esa
forma y en sinceramente pues se ve que el personal es de tipo, el
sanjuanero es tipo, por eso nos discriminan, porque somos negritos. El
tipo mas o menos blanco, pero, jehh!, sabiendo, no, digamos que son una
mezcla de espanol con indio. Pero de todas maneras sale con su, su, su,
¢entiendes?172, diferente a nosotros, pero bien. Los pueblos negros son
cafiaverales, pero también hay otros pueblos, Corraleja, que queda entre
Canaveral y El Tablazo, los Pozos, Pondoritos, Lados del Monte, Sitio
Nuevo.

Bueno, solo me resta decirles que estoy muy agradecido, jehh!, por darme
esta oportunidad, jehh!, de decir algo, noo, expresar algo sobre las
costumbres de mi pueblo, jehh!, algo historiado porque es muy bonito,
jehh!, no es que tenga toda, toda la historia, pero tengo parte de ella
porque me gusta ser investigativo y escribo, por eso escribo, jehh! Le
pregunto a personas mayores sobre el pueblo, el, o, o, nuestros ancestros y
de todas maneras pues para mi ha sido un orgullo, jehh! Tenerlos aqui
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presentes, a usted como universitario, a la profesora, a su companero,

jehh!, pues que nos han dado esta oportunidad de expresarnos, jehh!, decir
la verdad, la verdad no hay para qué negarla. jYo soy negro y estoy
orgulloso!

Asi termindé esta parte de la conversacion donde se empiezan a significar las
narrativas locales bajo las cuales ellos construyen el sentido colectivo, pese a las
condiciones adversas creadas por quienes ven en este tipo de produccién unas
construcciones que no dejan de ser meramente representaciones estereotipadas que

reproducen "el mal-decir” sobre los otros, esos que no tienen posibilidad de
generar una modificacién en los discursos exdgenos que convierten a los otros en lo
inferior, lo negativo y lo devaluado. Es ahi donde la educacién y los procesos de
educacioén propia, asi como la educacion intercultural, pueden generar un tipo de
incidencia que ayude a considerar aquello que no ha sido considerado por la sociedad

mayoritariamente mestiza.

Bajo un clima inicial de tension y animaciéon a la conversacion, se dio esta primera
parte del didlogo sostenido con los Michirecos, donde se exploraron los aspectos
histéricos, identidad, procesos de poblamiento, didlogo intergeneracional y valores
culturales, entre otros. Esto se dio gracias a un efecto de las palabras que

encuentran a las personas, los lugares, los objetos y las practicas. Es mas la

experiencia de la palabra que "endulza”73 el existir, esa que nos han compartido los
ancestros de los pueblos que reafirman la vida y la dignidad, en medio de las

adversidades establecidas por quienes controlan, someten y explotan a los otros.

173 |La palabra que endulza es una ensefianza de los mayores de las comunidades negras del Caribe
Seco Colombiano; también nos la comparten los mayores de los pueblos Arhuaco, Yukpa y Nasa,
con quienes desde los afios noventa se realiza una permanente conversacion que se convierte en
parte de un proceso de construccion de interculturalidad.



171

3.3.4.3 jVea! ;y usted no era el que no queria hablar?

Esa tarde, "cuando el sol se refresc6’74, el sefior Juan Francisco Cérdoba se
integré al grupo de conversacion, el cual se habia conformado en la puerta de la calle
de la casa de Ramoén Emilio Banquet. Las copas de los arboles se convirtieron en los
mejores indicadores para decirnos que verdaderamente el estado del tiempo habia
cambiado con la aparicion de la brisa y el ocultamiento del sol detrdas de unas
pequefas nubes; esto se pudo notar a simple vista. La reacciéon del acompafante
Johan Ortega Zuleta fue la de decir: "parecen los vientos del nordeste avisando un

cambio de tiempo”.

Ante la intervencion que hizo Johan, quien registraba las intervenciones por medio de
una camara de video, el sefior Juan Francisco Cérdoba respondié: "No, sefior, eso
todavia falta mucho tiempo para que llegue, eso es por alla como a comienzo de

diciembre y casi todo el mes de enero que ellos aparecen por aca, asi que ellos no

son todavia, eso es como un tiempecito'’> que se quiere formar, pero eso no prospera
porque mire de donde viene, de ese lao (sefialando al norte de donde nos
encontrabamos)”. Después de esta intervencion continué explicando la situacién
climatica que se presentaba; entonces el sefior Juan Francisco manifestdé: "Ese
tiempecito para que prospere y en verdad se convierta en un temporal, tiene que

venir de aca de los lados de la Nevada o del lado del Perija”176,

Ante este despliegue de conocimiento etnosemantico expresado por Juan Francisco,

174 Matadora proferida por una de las sefioras de la casa del sefior Ramén Emilio Banquet.

175 Esta frase se utiliza cuando se quiere connotar una situacion previa a la formacién nubosa que
acompana la descarga de agua de las nubes, pero generalmente este estado natural no
alcanza a desarrollar esta caracteristica, sino solo cuando se convierte en temporal, que es
cuando efectivamente llueve. EI "tiempecito” actia en algunas ocasiones cuando se "refresca
el sol” o cuando cae una llovizna. Muchas veces, después de que pasa esto, empieza el calor de
nuevo.

176 Las tierras donde se encuentran estos poblados son planas, con vegas aluviales de los rios San
Francisco y Cesar. Estos rios vienen de la Sierra Nevada de Santa Marta, ubicada al costado
occidental, y la Serrania del Perija, que se localiza al costado oriental y actia como frontera natural
con la Republica Bolivariana de Venezuela.
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la reaccion de los participantes en la conversacion que éramos visitantes fue la de
tener cuidado de no decir cosas inadecuadas que pudieran ser tomadas como un tipo
de reduccidén interpretativa de los conocimientos locales que circulaban por medio de
los discursos. Frente a la aparicion de la etnosemantica o etnociencia, se hace
necesario entrar a considerar de lo que trata: "es el estudio de los modos en que
diferentes culturas organizan y categorizan los dominios del conocimiento, tales como
plantas, animales y formas de parentesco’’’. En este caso los conocimientos
sobre la atmodsfera, asi como sobre el cosmos, hacen parte de lo que Juan Francisco
estaba desarrollando, es decir, un tratamiento englobado bajo la etnociencia. De
esta forma se rompié la barrera puesta por la indiferencia de Juan Francisco que se
habia negado a hablar durante todo el proceso de conversacion en el corregimiento de

Los Haticos. Posteriormente él surgié conversando y nos dijo:

En realidad mi nombre es Juan Francisco Cérdoba, tengo 75 afnos de edad,

jyal, jehh!l, esto para mi es un honor, estar con ustedes, soy corporativo, sin
animo de lucro, personeria juridica numero 320 (Risas), fundada 14 de abril
de 1972178, La personeria juridica es del pueblo, no es mia, ya. Bueno, me
acuerdo dee los abuelos, jmmm!, maternos, pero el paterno no lo conoci,
mi abuela se Ilamaba Maria Coérdoba, oriunda del Totumo, ya, sus
hermanos también, jmmm!, Maria del Rosario, conocida como Machayo,
ya, y asi sucesivamente. Mi apa

Juan Bautista Lépez, nacido y criado aca en Los Haticos, muchos hermanos,
noo, jehh!, soy de una familia sana, mansa, honesta. Conocerlo todo el
corregimiento de Los Haticos. Bueno, nosotros conversabamos con los
abuelos dee, de las cosechas de patillas, de las cosechas de melén, de
los chistes que, que salian este fantasmas, fantasmas como deciamos,

immm!, y conversabamos muy sabroso y ibamos a la finca en especial con
el abuelo de estos pelaos los Banquet, el sefior Francisco Banquet y el
papa y el abuelo, el sefior Antolino Banquet, sefior agricultor que cosechaba
mucho, el sefior Antolino Banquet, ya, y el fruto que él cosechaba era
para todo el quee necesitaba. Bueno si, esas historias fueron muy buenas.

Al preguntarle al sefior Juan Francisco sobre los Michirecos, enseguida volvio a

manifestarse el malestar que le producia una barrera, la cual impedia el didlogo entre

177 Segun Gary Palmer (2000), siguiendo a Tyler (1996), la etnosemantica hace "parte de Ila
antropologia cognitiva y se dedica a ‘descubrir cémo organizan y usan sus culturas los diferentes

pueblos y a buscar los principios organizativos que subyacen a la conducta’™.

178 Entendimos que esta presentacion la hacia en forma irénica frente al problema de relacionamiento
con la gente de San Juan del Cesar, pero nunca dijo por qué la fecha de un 14 de abril de 1972.
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los participantes. En esta situacion se manifesté el estado de animo de una persona
que representa la inconformidad por el trato recibido por la gente de San Juan. Los
pobladores de ese municipio del sur de la Guaijira, al referirse a los habitantes de Los
Haticos, lo hacen de manera despectiva, marcando una experiencia que se encuentra
atravesada por representaciones de tipo racista; en este caso la expresion de
“Hatiqueros Michirecos”7® se convierte en un marcador de posicionamiento y estatus
frente a la consideracion que hacen ellos sobre los otros inventados como seres

inferiores.

El estatus genera un problema de subordinacion, correspondiente al establecimiento
de un orden totalizador por medio del cual se promocionan unas experiencias de vida.
De algun modo esto ha generado en los Hatiqueros una reaccion de rechazo a su
propia cultura, es mas “una desviacion existencial’, producida por la sociedad blanca
criolla-mestiza, donde lo que “a menudo llamamos el alma negra es un artefacto
blanco”80, adecuado a las dinamicas de exclusion y dominacién, donde los otros
responden a esa forma de adecuacion de la conciencia a través de una
autodenigracion y pesimismo que actuia en la afirmacion del yo forzosamente
obligado a ser evacuado de su centro de asentamiento. De esta forma, los
Hatiqueros, al igual que otros pueblos de las Comunidades Negras del Caribe Seco
Colombiano, recorren el duro camino de la “desviacion existencial’, ocasionada por los
continuos procesos de racismo, donde asumen esconder o negar los contenidos,
practicas y valores que se derivan de las experiencias que son incidentes en una
proyeccion existencial, la cual no ha sido reposicionada por las personas. Al ser

preguntado sobre los Michirecos, Juan Francisco contesto:

Mi-chi-re-co, Mi-chi-re-co, claro que yo como hatiquero soy muy
metidioso’®’, muy delicado, ya. En San Juan, el noventa y cinco por
ciento de los sanjuaneros nos agreden bastante, nos tiran los errores

179 Forma de referirse a las personas oriundas del corregimiento de San Juan del Cesar en el sur de la
Guajira.

180 Este planteamiento se toma de lo planteado por Stephen Nathan Hyames , en su texto “pedagogia y
antropologia filosofica de la cultura de los esclavos Americanos, traduccion restringida hecha por
Rosa Bianca Guarda y Wilmer Villa de su versioén original publica en ingles, en Lodres, 2006.
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destructivos, a nosotros nos los tiran en cara, y yo, ya que llegamos alla,
yo soy hatiquero numero uno y estoy resentido bastante del municipio de
San Juan. jMuy resentido, rrr, pero como se dice resentido!, tengo una
composicién que llaman el sanjuanero, ya. jSe la puedo cantar si quieren,
noo! Y no, eso me corroe, que nosotros vamos por la calle y dicen: jVean,
ahi va el michireco!. Los defectos de las personas, yo digo una cosa que
no deben de tirarsele en cara, porque a un inmundo no le gusta que le
digan inmundo, a una prostituta no le gustan que le digan prostituta, ya.

Eso es San Juan con nosotros los hatiqueros jSon mis amigos, yo los
quiero mucho, los adoro, yo doy la vida por los sanjuaneros, pero estoy
resentido de ellos!, ya, ese es el Michireco. Yo tengo la historia del
Michireco, el unico que tiene la historia del Michireco soy yo, el unico, y no
se la puedo dar porque después llega de San Juan y de alli se puede
agarrar un compositor.

Frente a la decision de Juan Francisco Cérdoba de no expresar o comentarnos la
narrativa de los Michirecos, acudi a la estrategia de visibilizar el propdsito del trabajo
de investigacion. Nuevamente le comenté de la importancia o significado de la
indagacion, esto por razones practicas que, mas que favorecer la conversacion,
ayudaron a hacer entendible la dimensién e importancia de este tipo de actividad para
actuar desde una perspectiva intracultural con nuestra gente de las comunidades
negras, asi como con las otras personas que no son de estas comunidades
(perspectiva intercultural), pero que aun asi existe la necesidad de relacionar y afectar

de forma positiva en sus posturas.

En esa ocasién aparecio el ingrediente de la competencia entre los compositores, es
decir, la gente que compone canciones vallenatas (recordemos que toda esta zona
del sur de la Guajira es famosa por tener un alto porcentaje de compositores de
canciones y musica vallenatas) y el sefior Juan Francisco Cérdoba. La rivalidad entre
los compositores de San Juan que podian coger la historia de los Michirecos y hacer
una composicion se nota cuando expresé "alli se puede agarrar un compositor”. Esta
frase connota un estado de alerta frente a la posible apropiacién de la historia de los
Michirecos por un agente externo, visto como agresor ademas de usurpador. En ese
momento también pensé que muy posiblemente se trataba de una accion de Juan
Francisco Coérdoba para centrar la atencion y jugar un papel importante en el
escenario; Juan Francisco reclamaba el grado de originalidad de la versién que él

181 Se refiere a ser meticuloso.
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poseia, la cual se negaba a comentar entre las personas que nos encontrabamos en

la puerta de la calle de la casa de Ramon Emilio Banquet.

La rivalidad fue un nuevo ingrediente que tuve que entrar a considerar; puse en juego
un elemento de lectura que asume los "silencios sabios que actuan en el esconder, en
borrar rastros, en cierta forma en quitar para poner a salvo”82; actia como parte de
una estrategia que sirve para esconder o poner a salvo la historia, los saberes y las
practicas que obran como reserva moral, o sencillamente porque en el momento no
es estratégico ni tactico darla a conocer o ponerla en publico. Juan Francisco Cordoba

dijo lo siguiente, luego de negarse a contar la historia de los Michirecos.

No, no, no es un tapujo que me corroa, algo que me vaya a corromper el
hablar con ustedes. En realidad, yo me quedo hasta aténito, jnoo!, con
la pregunta, ;por qué?, porque hay muchos universitarios hasta de aca
Los Haticos, jquee! ;Cémo digo las palabras? Ellos quieren ganar auge con
nosotros los campesinos, ya, con nosotros, con el alto sudor de la frente de
nosotros, y eso tal vez no lo van a conseguir conmigo porque el relato de
los Michirecos no lo voy a dar, me da mucha pena, puede escudrifiarme con
los fieles de la comunidad, ;como empezé Los Haticos?, jcomo se fundo
Los Haticos?, todas las cosas del corregimiento de Los Haticos, pero del
Michireco no la voy a dar, porque es que alguno de jesos! universitarios de
Los Haticos, que vengan que hablen conmigo, si son tan inteligentes, si son
tan letrados que vengan y hablen conmigo, en vez de haber venido
ustedes solos, hubiera venido uno de esos que son universitarios que son
como digo pajaro con ala, pdjaro con ala, yo no soy pajaro con ala pero
tengo una ropa, ya, y eso yo tal vez eso aqui no lo tiene nadie, no lo puedo
dar.

El Michireco ese es un relato y de ahi del relato vino el baile, ya, vino el
baile, eso aproximadamente, jehh!, pero entonces sucede una cosa que,
que yo no veo por qué le pueden dar valor a un Michireco (dice de manera
irénica y a la vez riéndose; las demds personas que nos encontrabamos ahi
también nos reimos). Bueno, Los Haticos los fundaron, bueno, las primeras
familias que fundaron a Los Haticos son las familias Martinez, Ldépez,
Guerra, Martinez, Léopez, Guerra.Nieto. Ellos pelearon en la Guerra de los
Mil Dias.

Segun la version que me dio mi papd, el que fund6é a Los Haticos fue un
sefior Luis Angeles Martinez, Luis Angeles Martinez, Luis Angeles Martinez;
otra gente que me ayudaron de aca de Los Haticos a saber de esta historia,
una hermana Eulalia Mejia. Pero mi papa y su esposa Maria del Rosario
Lépez, “La Chayo”, conocida como “La Chayo”. En esa época a los mayores
se les decia Tio si era hombre y Mama si era mujer, también abuelo, asi no

182 VILLA, Wilmer. Op. cit., 2010.



fuera tio, mama, abuelo, se le decia asi a los mayores. Mama se les decia
como a las mujeres ancianas, mama abuela. Se les decia nifia pero como
se le quitaba el fii quedaba fia, por ejemplo Na Tomasa.

La palabra Michireco viene porque, les voy a decir, porque la palabra de
Michireco vino para un carnaval, ya; hicieron un muneco y de ese munheco
lo llevaron a un disfraz, era un burro, el mi, el mufAeco se paseaba de la
sala al comedor como dice Diomedes, ya, y eso era aguado blando, si
fueron a la Pefa a buscar a recoger unas damas, unas damas y les ...
fueron, usted ya sabe la historia, dofa Villazén, dofia Atila Ra, Rafaela
Mendoza, un poco de demas. Y el muiieco le vamos a poner un nombre,
dijo Rafaela Mendoza viuda de Villazén, le vamos a poner el Michireco.

El Michireco, la palabra eso lo puso Rafaela Mendoza viuda de Villazén
quien dijo jvamos a ponerle el Michireco!, ya, y pusieron el mufheco el
Michireco estando yo muy pelao, el mufieco; fueron a la feria y vinieron
cargadisimos, cargadisimos, entonces cuando fueron por el baile, fueron a
quemar el muneco, vamo, vamo a confirmarlo, cual y dijo Rafaela Mendoza,
vamo a confirmarlo el Michireco, jehh!, la cantina es, vuelvo y repito, era
del sefor Francisco Banquet, quemaron el muiieco y se formé la cumbia, lo
confirmaron el Michireco, eso era un muneco. Un mufieco de carnaval

El que le diga la historia es un embustero. Yo, yo, yo, yo llevaba el
burro, yo estaba pelao, yo, yo, estaba ahi, yo estaba pelao chévere,
traigamelo aqui, el que le diga la historia traigamelo aqui, que me lo
traigan, jtraigamelo aquil, otra version no, el que tenga otra versién que
venga aqui, aqui, aqui a abajo al palo del tamarindo, jqué vengal, nadie
puede decir, puede ser muy letrado, muy universitario, pero aqui no dejan.
jEso lo vi yo, eso me quedé! Eso que dicen por ahi es puro invento, eso lo
vi yo, jeso lo vi yo! Es que otras versiones ¢;quién las va a sacar?, el unico
que podia decirlo lo, no, no esta vivo, que era el papa de estos pelaos
profesionales letrados. Ese era el jefe de nosotros aca en Los Haticos, ese
era el que nos dirigia, el sefor Francisco Banquet Villazén.

Claro, si es que el unico que pueden haber histéricos, pero histéricos de
los historicos soy yo, no hay aqui otro propio de la comunidad, del propio
corregimiento de Los Haticos, nadie aqui, aqui nadie, ni esos que estan
en la universidad que viven en Valledupar, nadie. jYo si! Yo soy un
campesino jornalero, cuando yo estudiaba no habia comodidad para
estudiar con la carrera que me gustaba que era la filosofia. La filosofia, ser
cura de la iglesia me encantaba, pero mis companeros de estudio se
fueron, se pusieron unos profesionales y yo me fui mucho, pues mi apa fue
muy pobrecito y no pudo como los otros darme estudio.

Juan Bautista Lépez me quiso mucho, mucho, mucho, demasiado, hizo,
hizo un quinto ano de primaria, jehh!, fue el lider, jehh!, querido de Los
Haticos, el numero uno creo, porque gané la consulta, me gané dos
universitarios y bachiller y asi viejo como estoy y me quiere mucho el
pueblo, pero yo no me hice un quinto afio de primaria, tengo un hijo adoptivo
que si estudio filosofia, si terminé filosofia.

176
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Bueno, para mi es un honor haberme encontrado con ustedes, los
pequenos errores que he tenido no me los tengan en cuenta, porque los
errores vienen de la oscuridad y puedo haber tenido un tropezén con
ustedes, noo, respeto aca porque me agarré fue desprovisto y yo creia que
era como el asunto del Michireco, al decirme Michireco yoo, jyal, me
senti y me fui, regreso ahora después de mediodia. Siéntase que esta
entre amigos, gente muy formal, respetuosa de los pueblos y de los
saberes de los pueblos. Yo al principio, como antes le dije, yo crei que
era como gente de San Juan porque vi a la pelad, pensé que era gente
sanjuanera, dije no ya esta bueno de eso hombre y por eso me porté asi (en
ese momento intervino Ramoén Emilio diciendo en tono de exclamacién:

jVeal ¢y usted no era el que no queria hablar?, ante lo cual todos
intervinimos con una amplia risa).

Esta parte de la experiencia de dialogo con los mayores terminé bajo un ambiente que
dejo ver la tensidn no solo con quien viene a hacer la investigacién, sino con las
personas que actuan y participan en la misma comunidad, es decir que Juna
Francisco Cordoba actu6 bajo un interés, el cual se traduce en la necesidad de
reconocimiento como el que tiene la verdad de la historia o la verdad de los
hechos. En gran parte de su intervencion se ve el esfuerzo que hace por desautorizar
a Ramoén Emilio Banquet, por ser de otra generacién. Es en ese momento que se
evidencia que el choque de imaginarios incidi® en el proceso de conversacion, donde
Ramén Emilio no intervino para desafiar a Juan Francisco, sino que todo el tiempo

guardd silencio y respeto.

Esta situacién connota la forma como se construyen "los marcos sociales de la
memoria” y como actuan e inciden en los términos de la conversacion, asi como en los
juegos que se producen a partir de la localizacion. Eso se hace evidente cuando Juan
Francisco reconoce como una de las familias cultoras de la tradicién a los Banquet, en
especial al papa, el sefor Francisco Banquet Villazén, a quien reconoce como un lider
entre los mayores. Esto se convirtio en un aspecto bien interesante porque lo que dejo
entrever es una clara disputa en el establecimiento de quién tiene la verdad frente a
los hechos del pasado, y es claro que eso no es lo trascendental siempre que se
abordan los procesos bajo los cuales la memoria re-crea, sino las posibilidades y el
papel que cumple la memoria en situaciones complejas como a las que se ven

abocadas las comunidades negras de esta zona del pais.
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4 NARRANDO EL ACTUAR

En este apartado se aborda el actuar desde el escenario de la educacién y la escuela,
con el propésito de identificar las dificultades a las cuales se enfrentan las y los
maestros en su cotidianidad, en relacibn con los intentos por desarrollar una
educacién que responda a las particularidades culturales de las Comunidades Negras
del Caribe Seco. También se tienen en cuenta las narrativas de los estudiantes que
viven el problema de la racializacion negativa en las instituciones educativas. Por
este motivo, se hizo necesario asumir un ejercicio de investigacion que moviliza el
actuar de los participantes que construyen las actividades, las estrategias, asi como la

definicion de la perspectiva que guia el actuar de maestras y maestros.

Los datos que integran este apartado se tomaron de fuentes documentales y de
fuentes orales sustentadas en la voz de los actores que manifestaron sus puntos de
vista a proposito de la implementacion de la Catedra de Estudios de Comunidades
Negras o Afrocolombiana, la cual se ve como una estrategia que puede llevar a la
construccion de una propuesta de educacion propia en esta zona del pais. Es de
considerar que los datos empiricos y el disefio de las estrategias que aqui se
proponen tienen que ver solamente con el contexto del departamento del Cesar. En
cuanto al departamento de la Guajira, no se pudo acceder a la informacién y los
actores, por razones de tipo metodoldgico, de tiempo y la limitacion de no contar con
un archivo de documentos que facilitara su analisis. De igual forma, en la zona del
Caribe Seco o zona de intracosta de la Guajira no se encuentra una experiencia que

responda a la educacion pertinente para las Comunidades Negras.

En un primer momento de este apartado se hace una reflexion sobre las formas de
nombrar lo negro y su diferente degradacion; posteriormente se aborda el contexto, los
actores, asi como las experiencias que se vienen desarrollando, a la par de la
reflexion conceptual que acompafa la emergencia de categorias desde los datos

empiricos.
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La experiencia que se presenta recoge los puntos de vista y opiniones de los
procesos que se llevan en la Escuela Normal Maria Inmaculada, de Manaure (Cesar),
institucion de educacién superior donde se forman los y las maestras del
departamento que se titulan como bachilleres pedagdgicos, luego de cumplir con el
ciclo de formacién complementaria. Aunque en el Caribe Seco Colombiano se cuenta
con la Universidad Popular del Cesar y la Universidad de la Guajira, estas no se han
ocupado de la tarea de pensar la situacién de la educacion para las Comunidades

Negras.

La Universidad Popular del Cesar no tiene un programa de formacién que responda a
las particularidades de los pueblos étnicos; sin embargo, se cuenta con las
experiencias insulares de los profesores que trabajan la investigacion con
comunidades. Pero la Universidad de la Guajira si cuenta con una trayectoria en el

campo de la etnoeducacion con poblacion indigena.

La consideracion de la Escuela Normal Superior Maria Inmaculada se determin6é a
partir de la identificacion y valoracién de los procesos que se vienen dando en esta
institucion bajo la direccion de la rectora Sor Maritza Mantilla, quien ha liderado un
intenso proceso con los pueblos étnicos del departamento, asi como en la Guajira.
Esta institucion ha sido reconocida por el Ministerio de Educacion Nacional como uno
de los centros educativos que cuentan con "experiencias exitosas” para la atencion a
poblacion étnica desde un enfoque intercultural. También se tuvo en cuenta que en
esta institucion de educacién superior estudian los hijos e hijas de las familias que no
pueden enviarlos a la universidad. A esta institucion llegan jovenes que son guiados

a adquirir el gusto por la docencia.
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4.1 Los otros racializados como negros y las derivaciones de la denominacion

La principal caracteristica que se presenta en el Caribe Seco Colombiano o zona de
intracosta, en relacién con los procesos étnicos raciales de las Comunidades Negras,
es que durante cierto tiempo asumieron lo costefio como una forma de denominacion,
ante lo cual se hace necesario aclarar que este tipo de denominacion se encuentra
asociada con el proyecto de la élite andinocéntrica que en la republica optd por
borrar las herencias o trazos de la gente negra en la region. En este caso lo costefio
surge como una estrategia linguistica y politica que tendria como finalidad mezclar las
razas y sacar un solo compuesto que seria lo costefio, es decir, una forma de

blanqueamiento.

El mestizaje se convirti6 en wuna politica racista institucional guiada para la
disolucion de las poblaciones indigenas y negras en la republica, aunque ya en la
colonia se habia manifestado este tipo de practica. Fue en el periodo
posindependentista cuando se consolido, sobre todo cuando se manifesté el "miedo al
pueblo”, por ser considerado un pueblo degenerado y enfermo que habia que
recuperar a través de reduccion al maximo. En este contexto lo costefo se
institucionaliza como una etiqueta identitaria, cuyo propésito era el de homogenizar a
una poblacion (supuestamente) amenazada por la herencia negra que estaba
asociada con lo barbaro. Segun se puede ver en Ernesto Bassi Arévalo (en su articulo
previamente citado), la cuestion era borrar lo costa Caribe por costa Atlantica, porque
el primero se relacionaba con la "esclavitud”, la "oscuridad” y el "atraso”, mientras que
la segunda se asociaba con lo "civilizado” y lo "blanco”. Esto se dio a mediados del
siglo XIX, y desde entonces se impuso lo costefo, que con el tiempo terminaria

dominando la escena de representacion identitaria.

Lo costefio ha actuado como idea de una identidad regional, pero esta idea se

encuentra ampliamente dominada por la presencia de un continuo étnico racial que es
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la supremacia blanca o mestiza en la region; de ahi que lo mestizo, es decir lo
mezclado, sea lo que predomina en la region. Por este motivo las comunidades
negras se han visto expuestas a una serie de mecanismos de supresion y
manipulacion de la agencia discursiva que se relaciona con su identidad. Desde el
referente de lo costefio ha surgido la idea de una degradacion del color que empalma
con la denominaciéon de lo moreno, es decir, un tipo de persona negra que se
encuentra mezclada o mas cercana a lo blanco. Esto se puede ver cuando la gente
en algunas partes de la regién andina del pais construye una idea de lo racial frente a
las personas negras de la region Caribe, frente a la regidon del Pacifico; en este caso la

gente expresa:

Es que ustedes los morochos de la costa son mds claros, no son negros
como la gente de chocoanos, ustedes no son negros, son diferentes y si lo
son en todo caso son morenos, se nota la diferencia en el color, eso los
hace ser diferentes. Fijense que uno habla o trata con un negro del
Pacifico y es otra cosa diferente; yo siempre he pensado que ustedes no
son negros porque mas bien son morenos, eso es lo que son, morenos,
mejor dicho morenazos83.

Este caso refleja la forma de asumir el color de la piel como un indicador para decir lo
que es, o no es, frente a la identidad que se ve afectada a través de los modos de
decir que bien pueden ser enddgenos o exégenos; son una forma de marcar
diferencia para incidir en el hecho de asumirse cercano o lejano de una identidad
especifica, en este caso la construccion histérica de negros, no como algo adjetivado,
cosificado, sino lo negro como reinventado por quienes asumen la memoria profunda

de la diaspora. En el caso de lo negro convertido en la Negritud, Aimé Césaire sefiala:

De hecho, la negritud no pertenece esencialmente al orden biolégico.
Evidentemente, es mds alla de lo biolégico inmediato, la negritud hace
referencia a algo mas profundo, y mds exactamente a una suma de
experiencias vividas que han terminado por definir y caracterizar una de las
formas de lo humano destinada a lo que la historia le ha reservado: es una
de las formas histoéricas de la condiciéon impuestas al hombre?84,

183 Dialogo sostenido con un funcionario de la Universidad Pedagogica y Tecnologica de Colombia,
Tunja (Boyaca, Colombia), a finales de la década de los noventa. La denominacion "morocho” tiene
que ver con el color y su grado de denominacion, segun la consulta hecha, corresponde a un "negro
no tan negro”; esta es una manifestacion de la colonialidad.

184 CESAIRE, Aimé. "Discurso sobre la negritud. Negritud, etnicidad y culturas afroamericanas”. En:
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Por el contrario, la etiqueta del “color moreno” corresponde a una denominacién de
corte biolégico, donde la esencia del nombrar se establece por el color, es decir, la
disminucién de la concentracion de la melanina, que refleja el grado de mezcla con
otras razas o etnias. En este contexto, lo costefio propicia lo moreno y por este motivo
la gente negra en algunas partes de la region y en algunas épocas se ha conectado
con esa denominacién que se vuelve conflictiva a la hora de abordar los procesos de
autopercepcion de las comunidades negras, y se expresa como parte de la
colonialidad del ser, es decir, una adecuacion al lenguaje, y desde ahi se afecta la

conciencia de las personas.

En la Zona de Intracosta o Caribe Seco, es usual escuchar a las personas hablar de
su identidad a partir del color moreno; esto se refleja en los escenarios y las
producciones del folclor, la educacién, la politica, instituciones administrativas vy
empresas, es decir, los ambitos laborales, asi como en la familia. Un claro ejemplo es

la cancidon de Calixto Ochoa que dice:

Si digo que no la quise estoy mintiendo porque en verdad yo la queria

y si digo que la quiero también miento porque ya la aborrecia

la trataba con decencia y me salia con groseria

y yo no le he dao motivo para que portara asi porque yo nunca la trataba a
las patadas

ni la iba a encanonar pa que me quisiera tan decentemente como yo la
trataba entonces por qué razén se porto grosera

en todo caso perdona mi gran equivocacion (bis)

el otro dia me contaron que me odia por el color (bis)

mi color moreno no destine,

pero perdona mi equivocacion (bis)?85.

Esta cancién de Calixto Ochoa, quien se ha caracterizado por componer canciones
vallenatas que tratan el problema de la cotidianidad del campesino de la region y su

marginalizacion, trata los aspectos que bien se pueden asociar con lo racial. La

Discurso sobre el colonialismo. Madrid: Akal, 2006, p. 86.

185 Calixto Ochoa es un compositor e intérprete negro o afrocolombiano, pero por el contenido de la
cancion se nota la influencia de la denominacion del color moreno. Este artista es de Valencia de
Jesus, un corregimiento de Valledupar, pero en la actualidad vive en Sincelejo, departamento de
Sucre. La cancion lleva por nombre “Mi color moreno”.
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cancion, que lleva como nombre "Mi color moreno”, es un claro reflejo de la situacion
descrita, donde la gente asume esta denominacién como algo natural. Ante esto surge
la necesidad de descolonizar y entrar a valorar las practicas identitarias referenciales en
cuanto a la historia de los pueblos negros de la regién Caribe que, por medio del folclor,
la literatura y la musica, naturalizan este tipo de denominacién que ha servido para

poner en marcha una politica racista en contra de los negros o los afrocolombianos.

En el desarrollo del trabajo de conversacion que se hizo con los estudiantes de la
escuela Normal Superior de Manaure-Cesar en los anos 2007 y 2008, se encontré que
ellas y ellos asumian el color moreno como algo natura, pero también como eso que los
pone a salvo de las practicas racistas. En el caso de la estudiante entrevistada Maribel
Coronado@, quien al ser preguntada sobre su color de piel e identidad, respondio "Me
han dicho que soy negra, fea, me he sentido bien con esas expresiones, no he sentido

nada, porque estoy orgullosa de ser morena”187

Las experiencias de nombrar a los otros racializados como negros pasan por una
escala que actua en la desintegracion del color y por ende en la desintegracién de la
identidad, la cual se va escondiendo y escondiendo hasta llegar a desaparecer en
las practicas linguisticas, cualquier alusion a lo negro o afrocolombiano. Esto
sucede en algunos ambitos escolares del Caribe Seco Colombiano; en este sentido las

denominaciones mas frecuentes que atentan contra la afirmacion identitaria son:

* Negro, con un acento fuerte en la articulacion.

. Calimeno: esta denominacion llegd a la region a través de una pauta
publicitaria en la television; desde entonces se fijo y la gente la utiliza sin
tener en cuenta su significado ni el contexto de procedencia que es de la
costa Pacifica.

186 Para salvaguardar la intimidad de los estudiantes que son menores de edad y acogiéndome a la ley de
infancia y juventud, los nombre de los y las estudiantes han sido modificados.

187 Adolecente de 14 afos de edad sexo femenino.
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» Pichdn del diablo: tiene que ver con la asociacion de lo malo.

* Morenita: tiene que ver con la edad y el color de piel.

* Morenaza: se relaciona con el estereotipo sexual de la mujer.

* Negrita: segun el imaginario de la gente, esta denominacion la asocian con un
acto de carifio.

* Negrucia: color de piel asociado con lo sucia o lo negro como lo sucio.

« Carbon: por el color de la piel y el color oscuro del carbon.

* Negrita revuelve el agua: tiene que ver con lo sucio.

Las denominaciones que hacen los nifios y nifias blancas-mestizas en el contexto
escolar juegan un papel en el relacionamiento, que se da en los momentos de
compartir los espacios escolares; esto se deja ver en los lugares como el descanso
cuando juegan o hacen deporte. En el espacio del aula, las denominaciones racistas
se esconden, pero no desaparecen, se encuentran vivas en escenarios donde las
maestras y maestros no median la accion como figura de poder que incide en las

experiencias cotidianas en la escuela.

Las formas de nombrar a los otros como personas racializadas de manera negativa en
el aula y en la escuela, generan unos efectos nocivos en los nifios, nifias y jovenes
que pasan por un largo proceso de “desalojo de lo propio”, ocultamiento, inseguridad y
depresion, lo cual priva a los integrantes de las Comunidades Negras del Caribe Seco
Colombiano de ser y estar en el mundo desde una mismidad oblitera. Esto hace
que las personas pasen a depender de la aceptacion o aprobacién por los demas que
no son étnicamente diferenciados como parte de una colectividad que vive la dura
experiencia de la marginalizacion racial, afirmada por medio del racismo. Segun el

profesor panafricanista Carlos Moore, esta se manifiesta “como formas de
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consciencia histéricamente construidas e determinadas atemporais e englobantes, o
racismo e O sexismo perspassam todas as culturas e todas as civilizacées. Eles
atravessan os milenios, os modos de producao, as relibes, as filosofias e as
ideologias. Mas a pesar de ambos serem formas de consciencia histéricamente

construidas e determinadas”18s.

El racismo se manifiesta en las instituciones educativas como parte de esa
"consciencia histéricamente construidas e determinada” de que nos habla Carlos
Moore. Es un continuo histérico que va mas alla de la configuracion sincroénica,
convirtiendose en algo presente a través del tiempo, es decir, una practica de condena
diacrénica, la cual encuentra su mutacion sofisticada e n cada momento histérico.
Aun si se le combate, el racismo se modifica y se mantiene presente a través de
practicas ocultas que no son tan visibles, por ende dificiles de afrontar y extinguir
como tales. Esto se mantiene y reproduce en cada ambito de participacion social, y la
escuela como parte de esta realidad se convierte en un espacio propicio para su

reproduccion.

Aunque no existen estadisticas que reflejen los efectos del racismo en la escuela, se
cuenta con los testimonios en que nifas y nifios manifiestan el no querer volver a la
escuela por situaciones relacionadas directamente con el racismo; esto se hace
notorio en el bajo rendimiento escolar de quienes lo padecen, asi como los casos de
desercion escolar, donde los maestros y maestras aun no se encuentran
suficientemente sensibilizadas y formadas para afrontar este tipo de problemas. Aun
se presentan casos en que los docentes reducen o ignoran esta situacion, llegando

a manifestar a veces lo siguiente:

Tenemos en la region de todo tipo de razas y eso hace que no seamos
racistas, toleramos a todas las personas, pero a veces no deja de existir el
negrito dicharachero, juguetéon y cordial al cual se le tenga un cuento o
chiste; a eso no se le puede calificar de racismo porque eso hace parte de

188 MOORE, Carlos. Racismo & Sociedade. Novas bases epistemolégicas para entender o racismo. Belo
Horizonte: Maza, 2007, p. 281.
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las expresiones populares donde las personas bromean, echando chiste
sobre las personas negritas o morenas. En realidad no veo que eso afecte
en nada, por el contrario eso alegra a la gente, nos da un dinamismo donde
al final todos vivimos mezclados; en cada casa, cuadra o barrio tenemos a
unos morenos o negritos, unos mas oscuros, otros mas claros de color, en
fin, todos somos iguales, para qué ponernos a amargarnos la vida con esas
cosas’89,

El racismo, como parte de una practica que lleva a la obliteracion de la mismidad de
los otros u otras racializadas como negro de manera negativa, genera unas
afectaciones que intervienen en la construccion de su subjetividad, la cual no es
completada desde su propio ser, sino desde los residuos arrojados por un ellos que
producen una autopercepcidn pobre, es decir, una conciencia de si mismo (self)
“desprestigiada”, “deformada” y “desalojada”; esto es la articulacion de las 3D'90 que
participan en la configuracion del sentido o mas bien del sinsentido que arroja a los
otros u otras a un abismo existencial, donde la condena, segun manifesté Fanon en
su libro Piel negra, mascaras blancas’’, es a vivir en “los propios infiernos”. Y esto es
lo que viven los nifios y nifias de las instituciones educativas que pasan por la dura
experiencia del racismo: desde tempranas edades viven el “infierno” del que nos hablo

Fanon.

La cruda realidad de vivir el infierno en la tierra a través de la condena histérica del
racismo se ve en las tempranas edades, sobre todo cuando los hijos e hijas de los

afrocolombianos asisten a la escuela. Esto se vio al dialogar con los familiares de los

189 Conversacion sostenida con una maestra en un taller sobre Catedra de Estudios Afrocolombianos en
Valledupar, septiembre 22 de 2009. En esta experiencia se pudo constatar que la maestra viene de
una familia de migrantes que a mitad del siglo XX llegaron a la regién en busqueda de refugio por
la violencia vivida en el interior de Colombia, sobre todo de Santander del Sur y del Norte. A estas
personas se les conoce con el apelativo de Guichos, es decir, personas diferentes a los mestizos de
la region, que llegaron en su mayoria de Ocafia, Convencion, El Carmen.

190 Categoria aportada por el profesor Wilmer Villa. Las 3D actian en la configuraciéon histérica de un
sentido o un sinsentido que se reproduce en la sociedad a través de negar y condenar a los
demas. En este caso las 3D son relacionales, por ende dinamicas y se sostienen a ftravés
del“desprestigio”, “deformacion” y “desalojo” del si mismo.

191 Siguiendo la descripcion de la novela de Dante Alighieri, La divina comedia, la cual se compone del
infierno, el purgatorio y el paraiso, Fanon considera que los negros no tienen la posibilidad de
considerar estas tres alternativas, y no podemos bajar al infierno porque sencillamente nos
encontramos condenados.
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ninos y nifas que padecen el flagelo del racismo, como el caso contado por Eleonora
Gutiérrez: "Resulta y pasa que mi sobrina ahora resultd con el cuento que no quiere ir
al colegio, y eso pasa porque en el colegio donde esta estudiando los compafieritos
la estan molestando por el color de piel. El otro dia cuando la mama la estaba
bafiando le dijo a la mama por qué no me cambias el color de piel, yo no quiero
este color, cambiamelo por otro”192, Esta situacion aconteci® con una nifia de 5
afos de edad, quien hace parte de una familia extensa, donde algunos de sus
integrantes tienen relaciones interraciales y por ende los primos son mestizos, quienes
no pasan por la misma situacion pese a estar estudiando en la institucion donde

estudia la nifia afrocolombiana.

Recientemente, el problema del racismo ha pasado a ser parte de la agenda
construida en las secretarias de educacion departamental, municipal y distrital'3,
como resultado de las movilizaciones de las organizaciones de comunidades negras,
quienes por derecho constitucional han exigido la aplicacion de las normas que se
encuentran en la politica publica. Frente a los procesos de investigacion-accion, en la
region no se cuenta aun con estudios que ayuden a tomar decisiones y sobre todo
a afrontar esta grave problematica, y cuando la tienen, no pasan a afrontar las
estructuras que sostienen este tipo de problema; a duras penas se entra a la
celebracion del dia de la afrocolombianidad el 21 de mayo o el dia de la raza el 12

de octubre.

Las autoridades de los centros educativos, particularmente los maestros que no tienen
conciencia sobre esta problematica, dicen: "Aqui todos son iguales, nadie es mas que
otro, todos por igual en las responsabilidades y obligaciones, no tendria que dar un

tratamiento especial a ningun estudiante, ellos son iguales y si Dios nos hizo

192 Eleonora Gutiérrez, al igual que los otros nombres que aparecen en este apartado, es un
seudénimo para guardar la intimidad de las personas, por solicitud de ellas mismas. Esta situacién
acontecio con una nifia en la ciudad de Valledupar, quien se encuentra estudiando en una institucion
de educacion privada, reconocida por tener un énfasis bilinglie. Valledupar, agosto 24 de 2010.

193 Esta consideracion, en los contextos de los departamentos del Cesar y la Guajira, sigue siendo
marginal, pues se presenta una mayor atencion a las poblaciones indigenas que histéricamente han
tenido una mayor presencia en estos espacios.
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diferentes en el color de piel, lo tenemos que aceptar; aqui en el saléon tengo

estudiantes morenos, negritos, gorditos, altos, blancos, y todos tienen cabida”194,

También se encuentra que la alusiébn a Dios se convierte en una autoestrategia de
resignacion para estar bien con el color de la piel. Esto se refleja en la conversacion
sostenida con la adolescente Margot Castillo: "Uno respeta cada etnia, cada color de
piel que hay. Uno no escoge cual es la etnia que uno quiere tener, sino la que
venga uno tiene que aceptarla como tal, es cosa de Dios’'9. Al preguntarle por la
identidad étnica racial a la estudiante Yessenia Araujo, expresd: "Yo me siento bien
con mi color de piel porque asi me mando Dios, yo me siento bien si me dicen mi color
de piel si lo dicen con carino y no con chocanteria o cuando le dicen a uno con

ignorancia”9.

Otro aspecto que salid a reducir con la forma de nombrar a los otros racializados de
manera negativa como negros fue la naturalizacién o habituaciéon a lo negativo, lo feo
y lo malo, dandose una "degradacién existencial” que los estudiantes y las personas
adultas asumen como propia. En el caso de Oscar Ruiz, al ser preguntado sobre su
identidad étnica racial o color de piel, respondié: "Yo me siento un poco discriminado
por mis comparneros porque a veces se burlan porque soy negro, me han dicho que
soy feo, bueno eso lo acepto, pero a veces me dicen negro feo, bruto”¥7. En este
fragmento se refleja la aceptacion de una condicibn que no es natural a la existencia
humana, sino que es parte del condicionamiento que se asume a través de la
colonialidad del cuerpo y sus efectos en el lenguaje, pero que, por la fuerza que este

tiene, se termina imponiendo, como algo natural, a las personas lo no natural.

La denominacién del color de piel produce en los estudiantes de las comunidades

194 Entrevista realizada a una maestra del Colegio Milciades Cantillo, zona urbana de Valledupar, agosto
de 2008.

195 Joven del sexo femenino de 17 afios de edad.
196 Adolescente de 15 anos de edad, sexo femenino.

197 Estudiante de 13 afios de edad, entrevistado en la Escuela Normal de Manaure (Cesar).
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negras una continuidad reproductiva de lo que Fanon postuldé como la ciencia del
hombre y la mujer colonial, esa que mantiene la "herida colonial’, esa que actua
"como una negacion sistematica del otro. Una decisién furiosa por privar al otro de
todo atributo de humanidad. El colonialismo empuja al pueblo dominado a plantearse
constantemente la pregunta: ‘;Quién soy en realidad?”19, Esto se expresa
claramente en las experiencias de la estudiante Carmen Onate, quien narré la dura
vivencia de su niflez y adolescencia. Al momento de la entrevista que se realizé en la
Escuela Normal Superior, de Manaure, en septiembre de 2008, ella tenia 17 anos y
cursaba el ciclo de formacidon complementaria correspondiente al cuarto semestre;
conversO desde la experiencia de vivir en carne propia la tormenta que se produce a

partir de la "herida colonial”.

Mi nombre es Carmen Orfiate, estoy en el ciclo complementario en el
semestre 04, de acuerdo, de acuerdo a mi color de piel ha influenciado
mucho dentro del trato que las personas han tenido conmigo, cuando
estaba nifia me maltrataban mucho de palabra y de fisico, me decian
negrucia, carbén, negrita revuelve el agua, son cosas que trascienden mas
allad del corazén, son cosas que uno siempre (en este momento la joven
comienza a llorar y se ve fuertemente afectada por la experiencia vivida) las
lleva en el alma, hay personas que creen que discriminar a los demas por
su color de piel no afecta pero si afecta porque yo soy una realidad viva de
esa situacion, muchas veces por tener este color de piel me han cerrado
puertas, me han mirao diferente, es por eso que ademas de decirles que
todos valemos, no importa el color de piel, la religién, lo que vale realmente
es lo que llevamos por dentro y por eso quiero invitarlo a que valoremos a
todas las culturas.

La experiencia con Carmen Ofate fue muy intensa; en ella se manifestaba el dolor
sufrido a su temprana edad, dolor que hace parte de esa "herida colonial”’, mantenida
viva a través de la infeccion permanente del racismo y sus practicas que se
manifiestan en el lenguaje cotidiano. Frente a la situacidon de las heridas y secuelas
causadas por el racismo, surge la pregunta por las reparaciones, ante lo cual el
profesor Valentin Mudimbe expresé: "Se pueden reparar con dinero y acciones
afirmativas y demas estrategias, pero aquellas secuelas sicoldgicas ¢quién? y como

se reparan? ;Ddénde estan los protocolos y programas que se deben seguir, donde

198 FANON, Frantz. Los condenados de la tierra. México: Fondo de Cultura Econdmica, 1986, p. 228.
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estan los organismos que se deben responsabilizar de esto?’199. La situaciéon de
reactualizar la "herida colonial” por medio del racismo se puede evidenciar a través de
la verbalidad que se esconde o se manifiesta en las interacciones. Esto se expresd
en la conversacion sostenida con Marina Cuello, quien a través del siguiente

fragmento conté sobre sus actitudes racistas hacia los negros o afrocolombianos.

Mi nombre es Marina Cuello, conozco a los afrocolombianos y pues la
verdad son tantas cosas que pienso pero la primera es que siento cierto
rechazo hacia ellos por el color tal vez creo, la verdad es algo que no te lo
puedo explicar porque esta tan dentro de mi que no sé. Los trato normal
porque son personas comun y corriente y todos somos seres humanos, pero
hay cierto rechazo, es tal vez por eso que Doris, mi hija, sea asi, tal vez es
por eso.

Este fragmento de la conversacion de la sefiora Marina Cuello refleja una situacion en
que las personas generan rechazo hacia los otros racializados como negros de forma
negativa; esto se asume como parte de un imaginario donde se reduce al otro a las
practicas del yo, es decir, un yo generalizado que se niega al mundo y las personas.
Puede ser que esta practica se genere de forma ingenua o de forma inducida, por lo
cual se hace necesario aclarar que las personas elaboran significados que son
adheridos a las demas personas y estas los asumen de forma reflexiva o de forma
irreflexiva, en que la comunicacion y la reproduccion de los modelos heredados

cumplen un papel relevante.

Los fragmentos de relatos narrados a lo largo de este apartado se convirtieron en una
fuente testimonial para entrar a actuar desde el contexto del Caribe Seco y la realidad
contextual donde el problema de la racializacién negativa hace parte de una herencia
colonial que trascendié a la colonia y se convirti6 en parte de la colonialidad. Esto
se puede ver en el relato de la sefora Riverside Amaya Redondo, a quien en la
nifez le tocd pasar por la terrible experiencia del racismo que a continuacién se
presenta.

199 Conferencia publica ofrecida en la Universidad Pedagdgica Nacional en el marco de los

conversatorios sobre la discusidén de la propuesta de una Maestria en Interculturalidad en esa
Universidad, octubre de 2007.
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Lo que les voy a contar pas6é cuando yo era nifia y tenia siete afiitos en
Valledupar, no me acuerdo bien del nhombre de la escuela pero era la
municipal que después le pusieron la Escuela Numero 5, inclusive en esa
escuela yo estudié con la difunta Consuelo Aratjo, la Cacica, cuando
éramos nifas. Resulta que mi mama para que fuera a la escuela todas
las mafianas me vestia y me arreglaba el cabello de acuerdo al gusto y
las cosas que se hacian para la época, sobre todo cuando uno tenia el
cabello no lacio. Yo todas las mananas iba de la casa a la escuela que
quedaba donde hoy en dia es la alcaldia municipal, ahi quedaba la escuela.

Una manana la profesora me dijo que le dijera a mi mama que me dejara de
hacer esos peinados porque parecian del diablo, entonces mi mama me
cambi6 y me hizo otro peinado y la profesora volvio y me dijo
nuevamente que le dijera a mi mama que no me peinara de esa forma
porque parecian dos mojones, desde ahi mi mama cambié la forma de
arreglarme el pelo, esto para que la profesora me dejara tranquila y nunca
me volvié a peinar asi.

En ese entonces como yo era nifia no entendia bien las cosas pero eso
no se me olvidé y poco después entendi que era una manera de tratar a
las personas mal, todo porque éramos negras y entonces no se podia hacer
nada contra esos insultos, ademés yo era una nifia y no entendia y mi
mama no sabia como responder a ese maltrato, lo que se usaba para ese
tiempo era de hacerse el de la vista gorda, es decir, no pararle bola a lo que
decian las demas personas. Como ellos tenian el pelo lacio, diferente al de
nosotros, con ellos nadie se metia. Por el motivo de tener el pelo diferente
nos hacian sentir como menos, como si uno no valiera nada o valiera
menos que ellos290,

Frente a este tipo de acciones y representaciones racistas, las narrativas de los
pueblos de las comunidades negras tienen unos referentes desde los cuales se les
puede contestar para entrar a construir una valoracion de la vida y las experiencias de
los otros racializados como seres inferiores, seres deficientes, seres condenados a la
exclusion y marginalizacion; desde la pedagogizacion de las narrativas de estos
pueblos es que se busca entrar a considerar otros espacios de encuentro y

revaloracion de la vida en todas las dimensiones.

200 Entrevista a la sabedora vallenata Reversides Amaya Redondo en la calle la Garita, Valledupar, junio
de 2009.
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4.2 El actuar en los contextos: hacia una educaciéon que asuma el conocimiento
situado

La consideracién de lo propio, lo situado y lo emergente son tres aspectos centrales
que hacen parte de la necesidad de establecer la pregunta por el actuar en los
contextos, situacibn que conlleva la importante tarea de mirar las practicas de los
actores, no con el fin de evaluar su incidencia en cierto grado de eficiencia y eficacia,
sino mas bien de entrar a significar las formas como las personas dan sentido a lo que
hacen en su cotidianidad. Como dice Homi Bhabha, "el tropo propio de nuestros
tiempos es ubicar la cuestion de la cultura en el campo del mas alla’01. Esta frase se
convierte en un fuerte referente para los estudios poscoloniales propuestos desde la
India, pero también se vuelve relevante para la comprensién de la direccion o rumbo

que deben tomar nuestras posturas al orientar las acciones en los contextos.

En este caso se trata de hacer de las experiencias un actuar trascendente donde se dé
la posibiidad de entrar a mirar nuestras acciones en consideraciébn con la
representacion y sus incidencias en las vidas de las personas de las comunidades
negras del Caribe Seco. Para lograr este propésito se hace necesario delimitar o,
mejor, fijar los comportamientos culturales a un marco comun que actta como soporte
del actuar de la gente. En este caso el mismo Homi Bhabha sefala: "EI ‘mas alld& no
es ni un nuevo horizonte ni un dejar atras el pasado.. Comienzo y finales pueden ser
los mitos de sustento de los afios intermedios; pero (..) nos encontramos en el
momento de transito donde el espacio y el tiempo se cruzan para producir figuras
complejas de diferencia e identidad, pasado y presente, adentro y afuera, inclusion vy

exclusion (...) se trata de un movimiento exploratorio incesante”202,

Esto es lo que se ha venido intentando hacer en el Caribe Seco desde la realidades de

las Comunidades Negras, es decir, un guiar la accibn para generar un actuar

200 BHABHA, Homi. El lugar de la cultura. Buenos Aires: Manantial, 1994, p. 18.
202 |pid.
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"exploratorio” de manera ‘"incesante”, el cual permita dejar al descubierto las
particularidades de las dinamicas que afirman la vida en esta parte del pais, donde Ilo
negro ha sido construido desde el "mal-decir”, la condena, el vaciamiento de
sentido y la disolucion de los contenidos que nos ayudan a afirmar desde la mismidad
el si mismo (self), a través de los procesos de mezclas; todo esto ha propiciado el
abandonar-adoptando, lo ajeno, lo de afuera, lo extrafio o lo distante. Para llegar a
contener este tipo de desalojo -cultural, se vienen asumiendo, desde los procesos
educativos que se libran en el contexto de las Comunidades Negras del Caribe Seco
Colombiano o Zona de Intracosta de la Regién Caribe de Colombia, unas estrategias
que pasan por afectar las relaciones asimétricas entre lo que se promociona y lo que
se esconde. En este caso Ilo promocionado en las escuelas locales son los
conocimientos  occidentales, conocimientos informados, ajenos a la comunidad, esos
que crean un animo efectivo, el cual se ftraduce en la Ilucha constante por ser
promocionado y ascender socialmente por medio del hacer parte del "selecto” grupo
de obreros que trabajan como operarios de maquinaria pesada en las minas de

carbon.

En esta region del pais es usual escuchar a los jovenes decir que su aspiracibn es
terminar sus estudios de secundaria, pagar el servicio militar para conseguir la libreta
militar, la cual es exigida para entrar a trabajar en las mimas. Pero antes de esto ellos
dicen que uno de "los filtros para llegar a tener ese honor es la falta de preparaciéon”;
por lo que manifiestan que primero deben hacer un curso como operario de maquinas
pesadas, y cuando mejor les va es cuando consiguen un cupo en el Servicio Nacional
de Aprendizaje (SENA), donde los instruyen para desempefiarse como obreros de
segunda y tercera categoria en las instalaciones de las minas de carbon. Cuando
esto no sucede los jovenes buscan emplearse como Vvigilantes, situacion que casi
nunca ocurre porque las empresas de Vvigilancia traen los Vvigilantes principalmente de

Barranquilla, Santa Marta y Valledupar.

En cuanto a las jovenes, su mayor aspiracibn es ser pareja de las personas que
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trabajan en las minas y asi tener lo que ellas llaman “una buena vida” o “asegurar el
futuro”; también se encuentran las jévenes que aspiran a ser empleadas como mujeres
de servicios varios que hacen aseo a las instalaciones administrativas, técnicas y
residenciales de los funcionarios y operarios, es decir que sus aspiraciones tienen
que ver con el emplearse en trabajos no cualificados. También se encuentran las
mujeres que esperan una oportunidad para ser “enganchadas” para trabajar como

cocineras en las empresas de alimentos que prestan su servicio en la minas.

Ante esta falta de oportunidad laboral, asi como por los duros procesos de
desterritorializacion por los cuales vienen pasando las comunidades negras de la Zona
de Intracosta o Caribe Seco, afectadas por los monocultivos para extraer
biocombustible, y por la violencia ocasionada por el conflicto interno y la delincuencia
comun, se vienen proponiendo unas acciones que ayuden a afrontar los problemas
sociales, econdémicos, politicos y culturales. En este mismo punto de interés colectivo,
con esta investigacion se buscd generar acciones que hicieran pensar en un mas alla,
donde la gente asuma su cultura desde los referentes que dan cuenta de la
ancestralidad y por ende el derecho a mantener su presencia y control sobre el

territorio que heredaron de sus antepasados.

Desde este interés por elevar la pregunta por el territorio, la memoria y la
construccion de un lugar politico para defender la vida, se entr6 a incidir en los
desarrollos de la escuela y la particularidad cultural. Por consiguiente, se hace
necesario sefalar que el trabajo con la comunidad se realiza bajo un nivel de tension y
prevencidon ante la presencia de actores armados que impiden que las iniciativas

comunitarias se articulen a una propuesta politica.

4.3 Los contextos y los actores comunitarios en un cruce de fronteras

En el departamento del Cesar, la consideracion de las comunidades negras como
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parte de los movimientos sociales que revindican los derechos étnicos-raciales en
esta zona de la geografia nacional se dio al principio de la década de los
noventa cuando se cred la Asociacidon Departamental por los Derechos de las
Comunidades Negras del Cesar Ku-suto. Esta organizacion local haria parte del
Proceso de Comunidades Negras (PCN), el cual se encontraba conformado a nivel
nacional por los procesos organizativos de caracter regional que recibian el nombre de
Palenques. En el caso del Cesar, junto con los departamentos de Atlantico, Bolivar,
Cérdoba, Guajira, Magdalena y Sucre, el Palenque Regional Caribe Ku-Suto tendria

como centro de encuentro a Cartagena.

La expresion Ku-suto proviene de la lengua palenquera que se habla en el
corregimiento de Palenque de San Basilio, perteneciente a la jurisdiccidon
administrativa del municipio de Mate que se encuentra a dos horas de Cartagena en

el departamento de Bolivar, noroccidente de Colombia. Los etnolinguistas clasifican la

lengua palenquera como una “lengua criolla”03 que articula raices linguisticas que
provienen de lenguas africanas, portuguesas y espanolas. La expresion Ku-suto
quiere decir “nosotros somos”; se interpreta que la utilizacion de esta voz palenquera
para nombrar a la organizacion tiene la intencion de exaltar a Palenque como un
patrimonio que representa un hito histérico en la constante busqueda de libertad de las

comunidades negras.

La Asociacion Departamental por los Derechos de las Comunidades Negras del Cesar
se funda con la participacion de Laura Garcia, Javier Pardo y Ernell Villa. En esta
primera parte de la historia de la organizacién, a principios de los noventa, se
abordaba la realidad de las comunidades a partir de una vision culturalista por

medio de la cual se aborda la realidad de las Comunidades

Negras. En ese momento Laura Garcia insistia en que “se trata de visibilizar a las

comunidades negras propiciando el autorreconocimiento; esto se encuentra

203 MORENO FERNANDEZ, Francisco. Principios de sociolingiiistica y sociologia del lenguaje.
Barcelona, 1998, p. 66.
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relacionado con una agenda nacional que se viene trabajando en las organizaciones

del proceso a nivel nacional y regional’204,

Entre los antecedentes de la Asociacion Ku-suto Cesar se tiene que para 1993 se
empiezan a dar los desarrollos de los espacios propios de incidencia comunitaria,
espacios mixtos que se encuentran integrados por las organizaciones comunitarias y
las instituciones del gobierno central y local en 1994. En 1995 se realizan los primeros
talleres y en 1996 se inscribe ante la Direcciéon de Asuntos de Comunidades Negras,
Afrocolombianas, Raizales y Pelenqueras, del Ministerio del Interior y Justicia. La
Asociacion Ku-suto se convierte en una instancia de agrupamiento organizativo

donde participan organizaciones locales como:

Nombre de la Organizacién Municipio Corregimiento
KU - M'GENDE Organizacion de Jovenes

KU MAJANA Organizacién de Mujeres

o . Valledupar | Guacoche
Comité de Etnoeducacion

Asociacion de Comunidades Negras de Guacoche Cardonal

Asociacién Municipal de Comunidades Negras KIKE AVILA Tamalameque

Asociacion de Comunidades Negras de San Bernardo

SAHALLA Pelaya San Bernardo

Asociacion de Pescadores de San Bernardo ASPESAMBER

En los corregimientos de Valledupar se han creado los consejos comunitarios que,
segun la Ley 70 de 1993 y el Decreto 1745 de 1995, son "la forma en la que se realiza
la constitucién, ampliacion y saneamiento de los territorios colectivos de las

Comunidades Negras, asi como la culminacion de los procesos de titulaciéon a favor de

204 Esta frase la profirid6 Laura Garcia en Valledupar al inicio de la década de los noventa en una de las
reuniones previas en las cuales se estaba trazando la programatica de la Asociacion en el
departamento del Cesar; a esta reunion asistié Javier Pardo, en la actualidad representante legal de
la Asociacion.



197

éstas”; son en total 6 corregimientos que se encuentran bajo la orientacion de los

consejos conformados por miembros de la comunidad:

* Consejo Comunitario de Guacochito "Arcilla, Cardén y Tuna”

* Consejo Comunitario Afrocolombiano de Guaymaral Marcelino Ochoa
* Almenarez "CATELO”

+ Consejo Comunitario de Badillo "José Prudencio Padilla”

« Consejo Comunitario del Perro "Carlota Redondo de Alvarez”

+ Consejo Comunitario de Guacoche "Los Cardonales”

+ Consejo Comunitario Afrovenadense “Manuel Salvador Suarez Almenares”

En el Cesar la accién de exigir el derecho de las Comunidades Negras comienza a
tomar fuerza en los anos noventa cuando se conforma la primera Asociaciéon Ku-
suto. Desde el principio el interés por los problemas educativos fue una prioridad vy
esto se debié a que siempre en la base organizativa se conté con la presencia de
educadores afrocolombianos; entre los primeros fundadores de la asociacion se
encontraba Ernell Villa, quien para esos tiempos dirigia el Centro de Investigacion de
la Universidad Popular del Cesar. Desde esa institucion Wilmer pudo facilitar el
espacio para los encuentros. Entre los profesores pioneros que participaban de estas
discusiones tenemos a Alvaro Gémez, rector del colegio José Celestino Mutis del
corregimiento de Guacoche; Andrés Belefio, profesor de Biologia, presidente y
fundador de la Asociacion Municipal de Comunidades Negras Kike Avila; Wilmer Villa,
quien para esos tiempos arribd a la region luego de hacer sus estudios de pregrado en

una universidad del interior del pais.

Los encuentros de etnoeducacion afrocolombiana se realizaban en Cartagena, bajo la

direccién del equipo de etnoeducacion del Palenque Regional de Ku-suto, conformado
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por Teresa Cassiani, César Garvalo, Emerson de Armas, Alfonso Berrio, Luis Marrugo
y Luis Perindn, que se acogian a las directrices trazadas por la Divisiéon de
Etnoeducacion; quien coordinaba la atencion a las Comunidades Negras era Doryna

Hernandez, profesora nativa de San Basilio de Palenque.

La situacion de que los pioneros de la Asociacion fueran profesores vendria a incidir
en la construccion de una propuesta que siempre parti6 de la necesidad de exigir el
derecho a una educacion que respondiera a las particularidades de las Comunidades
Negras. Por este motivo, la consideracion de las Comunidades Negras en el
departamento como parte de un movimiento social comenzé a partir de la
educacion, la cual fue abordada inicialmente por medio de la etnoeducacion
afrocolombiana. A partir de 2001 pasdé a considerarse la Catedra de Estudios
Afrocolombianos, para lo cual se desarrollaron los talleres de catedra con la
financiacion del Ministerio de Educaciéon Nacional (MEN) y la ejecucion de la Escuela
Normal Maria Inmaculada, de Manaure (Cesar), (ver anexo 3). Tanto fue el éxito de
esta ultima actividad que el ministerio encomendé a la Escuela Normal para que
realizara los talleres en el vecino departamento de la Guajira, ese mismo afo, con
los colectivos de maestros y maestras, asi como una reducida participaciéon de lideres

comunitarios.

Las instituciones en las cuales se viene realizando el acompafamiento a la
implementacion de la Catedra de Estudios Afrocolombianos son la Institucion
Educativa Luis Rodriguez Valera, del corregimiento de los Venados, y la Institucién
Educativa José Luis Celestino Mutis, de Guacoche; los dos son corregimientos del
municipio de Valledupar y cuentan con una poblacién estable histéricamente de
Comunidades Negras, aunque también encontramos poblacidn mestiza que participa
de las actividades comerciales, agropecuarias, educativas y politicas en esta zona del

departamento.

La Institucion Educativa Luis Rodriguez Valera tenia el nombre de Nuestra Sefora de
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la Candelaria, fue fundada en 1976 segun ordenanza N° 18 emanada de la Asamblea
del departamento e inicialmente funcion6 como colegio cooperativo; la iniciativa de
fundar una institucidon que supliera las necesidades educativas de la juventud de la
region fue de Emerlina Barriga, Elis Castilla, Nilda Contreras, Margoth de Rueda y

Vitalia Barriga. El primer rector fue Rafael Gomez y la primera secretaria Vitalia Barriga.

Desde 1976 a este tiempo son 30 anos de funcionamiento y se ha logrado graduar 22
promociones de bachilleres; al cierre de la investigacion tenia 1.283 estudiantes, del
preescolar a 11 grado, 6 sedes anexas, 50 docentes, dos coordinadoras, una
secretaria, una pagadora, una psicoorientadora, cinco celadores, cuatro aseadoras y un
rector, quienes han venido trabajando, con el apoyo de la comunidad, en la

implementacién de la catedra.

La otra institucion educativa donde se ha participado de la implementaciéon de la
catedra es el colegio José Celestino Mutis, de Guacoche, fundado en la década de los
setenta por los dirigentes de la region del norte del Cesar. Esta institucion ha
mantenido un vinculo con la Escuela Normal Superior Maria Inmaculada, de Manaure,
donde se ha dado el proceso de acompafamiento, formacion de profesores y
procesos de investigacion en el campo pedagogico. Esta institucion cubre la demanda
educativa de un pueblo de 2.200 pobladores del Consejo Comunitario que se
encuentra a 45 minutos de Valledupar y que limita con los rios Cesar y Badillo. Segun
José Marquez, profesor de esta institucion, "el trabajo nos ha permitido darnos cuenta
que hay muchas riquezas propias de la cultura de la regién, lo que nos lleva a ser

personas con muchos valores”205,

Entre los antecedentes que se leen como parte de las apuestas que se han venido
desarrollando en el contexto de las Comunidades Negras de la zona de intracosta del
departamento del Cesar, se tienen las acciones que se trazaron a partir de la
etnoeducacién afrocolombiana; estos primeros intentos han sido desplazados por el

uso de un lenguaje que acompafa la implementacion de la Catedra de Estudios

205 Conversacion con José Tomas Marqués, Guacoche, octubre 14 de 2008.
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Afrocolombianos, lo cual no ha significado la superacion de una perspectiva de
traduccion para la tradicionalizacion y exotizacion de la cultura de aquellos que son
representados étnicamente como pertenecientes a las Comunidades Negras o
Afrocolombianas. Como parte de una respuesta a los reduccionismos que confinan a
las comunidades negras a un simple tratamiento folclérico y multicultural, se

realizaron los acompafamientos a las siguientes actividades:

. La primera jornada, denominada norte, se desarroll6 en el colegio de la
comunidad de los Venados, sede del Consejo Comunitario Afrovenadense
Manuel Salvador Suarez Almenarez. Agrupé otras poblaciones como Guacoche,
sede del Consejo Comunitario los Cardonales, Guacochito, ElI Jabo, Los
Corazones, Las Raices, El Alto, Badillo, Guaymaral, El Perro, Rincén Hondo,

El Vallito, San Bernardo, La Aurora, Palenquillo y Los Tupes.

. La segunda jornada, denominada centro, se realiz6 en el colegio de la
comunidad la Palmita, sede de la Asociacion de Comunidades Negras la

Palmita "Afro Pal”, perteneciente al municipio de La Jagua de Ibirico.

. La tercera jornada, denominada sur, se trabajé en los colegios de las
comunidad de San Bernardo, sede de las organizaciones Asociacion de
Comunidades Negras de San Bernardo "Sahalla”, Asociacién de Comunidades
Negras Campesinas y Pescadores "Ascompes”, Asociacion de Comunidades
Negras de Costilla, Asociacion de Pescadores de San Bernardo "Aspesamber”,
Asociacion de Jovenes Negros de San Bernardo "Asjones”, pertenecientes al

municipio de Pelaya.

Las actividades desarrolladas a lo largo del proceso de investigacion se convirtieron en
una posibilidad de reflexion para generar una comprensién del actuar de los maestros,
donde se encontr6 que las concepciones de los maestros guian el actuar que

corresponde a marcos de vision de mundo que se manifiestan a través de la
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discursividad. En este caso, los referentes que se identificaron de la interaccion
discursiva a lo largo de la experiencia de la investigacion, que se ven como

problematicos, son los siguientes:

. Idealizacion cultural que tiende a la endogenizacidn, por ende a la
guetorizacién, es decir a la marginalizacion que se establece bajo la
pretension de fortalecer lo propio, pero de espalda a las dinamicas de

fronteras.

* Una restriccién cultural que autoriza a unas personas o experiencias por

encima de otras; son las tensiones que se tienen que afrontar de manera

autorreflexiva, y no de manera autoritaria.

*+ La definicion de contenidos que se prestan para la fosilizacion de las

culturas de las comunidades negras.

. Incrementar las marcas identitarias a partir de la promocién de las

esencias culturales que se muestran rigidas al momento de propiciar la

conversacion entre las culturas.

* El excesivo activismo, en que se llega a considerar que las instituciones
gque mas avanzan son las que hacen todo el tiempo, es decir que no
importa la reflexion, solo importa el hacer, llegando a creer que “la
reflexion se la dejamos a los académicos, aunque lo de nosotros se trata
de actuar y de hacer, eso es la mayor fortaleza que tenemos los

maestros”206,

Frente a las reducciones que se presentaron en el anterior agrupamiento discursivo, se

206 Conversacion sostenida con el maestro Henry Afiez, quien labora en colegio del corregimiento de
Badillo, norte de Valledupar, marzo 18 de 2008.
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identific6 que el mayor desafio de los colectivos de maestros y maestras es el
poder responder ¢ipor qué?, frente a la recurrencia del ;cdmo? De ahi que se
presentd un fuerte interés por los contenidos de la catedra y sus desarrollos a través
del uso de estrategias que vuelven a lo mismo, es decir, la circulacidon de los
estereotipos negativos, refuncionalizados a través del empleo del "embellecedor
cosmético” de la etnocultura, la multiculturalidad, la pluriculturalidad e incluso la
interculturalidad. Todo esto sin reflexionar o sin pasar por una discusion previa que

advierta sobre la pertinencia de los contenidos y las actividades.

A continuacion presento un cuadro a manera de ejemplo para comprender los modos
como los y las profesoras vienen expresando su punto de vista frente a la céatedra, lo
cual se convierte en una forma de acceder a los imaginarios que ayudan a afrontar su
cotidianidad en la educacion y la escuela. Para efectos practicos de esta presentacion,
introduzco solo los puntos de vista de 4 personas; los dos primeros hacen parte de
las comunidades negras, la tercera persona es una mujer que también es de las
comunidades y la segunda persona es un profesor de educacién fisica que no
pertenece a las comunidades, pero que trabaja la catedra. Como evidencia, con relacion
a lo practico en el manejo de los contenidos discursivos de las personas que

participaron en esta actividad, construi la rejilla que a continuacién presento.



203

Institucion

Nombre

Contenido
discursivo

Identificacién
de Imaginario

Instituto San
José sede en el Vallito
el Paso Cesar

Vladimir Arias
Pérez

Mas que tratarlos como igual a
los grupos
étnicos tenemos que darles las

Afirmacion
paidocéntrica

Céntrico bases a los nifios para que | Soporte contradictorio
aprendan a respetar las diferentegje |a igualdad y la
culturas y hacerles caer en| giterencia
cuenta que todos somos
iguales sin importar nuestra .
raza”. Ese debe ser la mision mésjante(;culturaI|Qaddcomo
importante de la Catedra | 9€Sd€ Una mirada
Afrocolombiana ademas de | teleoldgica y como
propiciar lo intercultural. proceso

Institucion José Tomas La catedra de estudio| Relaciones
Educativa José Marquez afrocolombiana deberia | interétnica como una

Celestino Mutis de
Guacoche Cesar

de fomentars en todas las
regiones o departamentos
donde existan o conviven
los grupos étnicos,
que se deberian de
tener en cuenta que debido a
los desplazamientos ya ellos
no estan en sus comunidades
y que los nifios llegan a las
escuelas con muchas
inseguridades, algunos  ni
siquiera hablan abiertamente
y se les he dificil adaptarse al
medio, falta como mas gestion
por parte del Ministerio y mas
preocupaciones por parte de
las gobernaciones
departamentales, en
mi experiencia con la
catedra es que ademas de

generar procesos
de pertenencia
cultural los estudiantes son

mas seguros de si mismo, se
han acercado a dialogar con
los mayores y sobre todo
sienten que tienen una
historia que hay que conocerla
para mirar los aportes que
hemos dada a la sociedad
colombiana”.

experiencia fluida

La Catedra como
amortiguadora del
conflicto

Lo institucional como
instancia maxima

Soportes endégenos
de construccion
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Institucion Nombre Contenido Identificacion
discursivo de Imaginario
Instituto San Carmen Por fin a los | La cultura como
José sede la Carrefio Afrocolombianos se les esencia
Florida, La Paz Cesar reconocen que deben

preservar su cultura y quien | Impacto
mejor que sea un docente de | reducido
su propia cultura quien los .
capacite, pero lastimosamente | La etnoeducacion

no alcanzan a llegar estos | como distribuidora de
programas a todos los lugares, | contenidos

porque aqui tenemos nifas
y nifios de todos los
sectores culturales y a
nosotros no nos han
capacitados en Etnoeducacion
y ellos tampoco les han
mandado una educadora o
educador para la catedra
Afrocolombiana

Frente al desarrollo de la actividad de identificar los imaginarios de los y las
maestras a través de su composicion discursiva, se pudo observar que la emergencia
categorial mayor se manifiesta en lo que tiene que ver con lo propio y lo apropiado,
es decir, lo familiar-extrafio o lo cercano-lejano, ante lo cual lo fronterizo emerge como
una posibilidad de aproximacion que de una u otra forma no evade las tensiones que

de este proceso se deriven.

El tema de la frontera ha sido desarrollado a partir de los trabajos de los estudios
poscoloniales, los estudios chicanos y una vertiente de la pedagogia critica que se
articulan a los estudios culturales anglosajones; estos tratan de confrontar el poder, la
hegemonia y la ideologia. Segun Walter Mignolo, lo fronterizo se articula a partir del
sistema mundo en relacion con la diferencia colonial??7, que se convierte en una
relacion-tension que permite estar adentro y afuera, o la relaciébn de las historias
locales afectadas a través de los disefos globales; desde ahi, lo fronterizo vendria a

cuestionar lo establecido en una esencia inmodificable e inmutable, y tal vez esto es

207 MIGNOLO, Walter. Historias locales/disefios globales. Madrid: Akal, 2003, p. 111
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lo que pasa cuando se entra a abordar lo propio y lo apropiado, es decir, las
dinamicas de identificaciéon y diferenciacion se producen a partir de una frontera
que ayuda a la emergencia. Desde esta perspectiva, la Catedra de Estudios
Afrocolombianos se tendria que desplazar en atencion a las fronteras que se generan

con la identidad y con la diferencia, llegando a reaccionar contra los fundamentos

que la reducen a una cuestién de piel, via la esencia cultural.

Es por este motivo que la catedra se debe proponer en atenciéon a los espacios que se
generan en el cruce de fronteras culturales, en especial en los lugares donde la
presencia étnica-racial se encuentra en tension-distension de los contenidos de la
identidad y la diferencia. Toda esta posibilidad se genera a partir de considera
reculturalmente no existen comunidades cerradas que permanecen congeladas frente
a las dinamicas culturales que se generan entre las culturas. Por esta razon, la
catedra debe ser pensada desde adentro y desde afuera, en un sentido de respuesta
a lo intracultural y lo intercultural, donde las fronteras se viven desde una negociacion

que se afronta a partir de lo propio y lo apropiado.

4.4 Las apuestas por una educacioén propia que asuma lo intracultural y lo
intercultural

La necesidad de responder a una educacién que cumpla con las particularidades
culturales ha llevado a los pueblos de América Latina a insistir en la construccion de
alternativas que hagan posible la reafirmacion de la vida. Es asi como se ha insistido
en unos modelos de educacién que parten de la autogestidon de contenidos desde

una perspectiva politica; en esta via se identifican las apuestas:

» Educacion popular

Educacion para adultos
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* Educacion rural

» Educacion bilingue e intercultural

* Etnoeducacion

* Educacion propia

Todas estan fuertemente incididas de alguna u otra forma por la pedagogia critica que
vendria a reaccionar en contra de los procesos verticales de ensefanza-
aprendizaje, donde lo caracteristico seria la reproduccién de un orden controlado por
las élites nacionales al imponer un tipo de educacibn multiplicadora de
comportamientos obedientes. Este tipo de educacion se encargaria de homogenizar
unos contenidos que definirian el caracter de lo nacional, via el cultivo de lo
patrimonial que era celebrado en los escenarios educativos a través de la exaltacion
de un espiritu patrio que la educacién y la escuela ayudaba a establecer entre los
nifios, jévenes y ciudadanos que debian cultivar el amor a la tierra o el amor a la

nacion.

En el caso de Colombia, esto se haria posible bajo una programatica que involucraba
politica y religiéon, asegurando un orden publico via la creencia y el actuar de la fe, que
se convertiria en una expresion del cultivo del espiritu patrio que era moldeado a
través de la castellanizaciéon y la evangelizacion. Tanto para los pueblos indigenas
como para los pueblos de las Comunidades Negras esto se ratificaria en una
amenaza de reduccion o disolucibn de sus contenidos, materiales simbdlicos,
espirituales y epistémicos. Frente a este riesgo de disolucion, los pueblos étnicos de
Colombia siempre han reaccionado desde sus posibilidades de defensa de la cultura

propia, ante lo cual se hace pertinente elevar la pregunta por lo propio.

En el caso de las Comunidades Negras esta pregunta cobra vigencia, sobre todo,

porque hoy se trata de afirmar y reafirmar unos contenidos que buscan ser
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pedagogizados como parte de una estrategia de afectacion a nivel intracultural y a
nivel intercultural. Lo propio en las Comunidades Negras del Caribe Seco tiene que
ver con una memoria sacada del centro de representacion de las personas en algunos
casos; en otros ese centro de representacidon se encuentra habitado por esos
contenidos que han sido leidos como "las huellas de africania”, fuertemente
cuestionados por las tendencias antiesencialistas que se acogen al argumento de que
la cultura no se mantiene, sino que permanentemente se estda rehaciendo en las

interacciones que se dan en los contextos.

Independientemente de las modas y las posturas académicas que se afirman en una u
otra postura, con esta investigacion se encontré que lo que llamamos comunidades
negras es una creacion discursiva de corte histérico, la cual cumple un papel en las
formas de imaginar colectividad que se afirma por encima de las negaciones que hace
la sociedad blanca mestiza a través del racismo que lleva a la marginalizacion y
exclusion de las personas que lo padecen. Y que precisamente apuesta por una
educacién particular, lo que tiene el propdsito de reflexionar y afectar las
representaciones equivocadas de la gente, generando otro tipo de sociedad,
consciente de la existencia del otro u otra en su singularidad, o sea, en su mismidad
activa y no en su mismidad obliterada por la colonialidad del poder, del ser y del saber

en cada uno de los espacios de interaccion social.

Por este motivo, lo propio puede ser lo no desarrollado, lo no vivido, lo condenado por
la sociedad dominante, pero lo propio también puede ser lo residual, que de alguna u
otra forma se encuentra afectado por la colonialidad. De ahi que todo proceso de
definicion, fijacién y circulacién de lo propio tendria que pasar por la descolonizacion,
es decir, un proceso de construccibn que advierta sobre lo seguro, sobre lo
institucionalizado bajo la impronta celebrativa de lo fundacional como lo originario, sin
contemplar las posibles afectaciones que se derivan del patron de poder, generado
por "la diferencia colonial”’, implicita en los afanes y entusiasmos que desbordan a los
seres humanos en la seguridad; como resultado de este tipo de comportamiento, se

tiene la respuesta de la gente que expresa:
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* Porque somos asi

* Es que somos lo que somos y eso nos hace sentir que somos

* No tendria que ser de otro modo porque nuestra naturaleza es esa

» Obvio que asi es que es y no le busque la comba al palo

* Asi me pari6 la vida y asi tiene que ser porque todos somos asi aqui

Este tipo de expresion asegura un orden explicativo que se vuelve comodo a las
personas que naturalizan e idealizan lo que son como cultura o como colectividad;
esto explora o redimensiona lo que son. En este caso, la pregunta no seria, como
manifestd Fanon, ;qué soy?, sino ¢quién soy? Y esa es la pregunta que nos pone en
posibilidad existencial para vincular las experiencias de las personas a una distancia
de descolonizacion, es decir, “la construccion de una nueva humanidad”, por lo cual se

asume que:

La descolonizacion no pasa jamas inadvertida puesto que afecta al ser,
modifica fundamentalmente al ser, transforma a los espectadores
aplastados por la falta de esencia en actores privilegiados(...) Introduce al
ser en un ritmo propio, aportado por los nuevos hombres, un nuevo
lenguaje, una nueva humanidad. La descolonizacién realmente es creacion
de hombres, de hombres nuevos. Pero esta creacién no recibe su
legitimidad de ninguna potencia sobrenatural: la “cosa” colonizada se
convierte en hombre en el proceso mismo por el cual se libera2%s.

Si la descolonizacion trata de establecer “un ritmo propio” aportando a una “nueva
humanidad” y “un nuevo lenguaje”, entonces se convierte en un referente para el
actuar de las Comunidades Negras del Caribe Seco, que ven en la educacion una
posibilidad de afectacion y modificacién del patron de poder que ha incidido en la
condena de los otros u otras racializadas de forma negativa como negra o negro.
Desde esta posibilidad de accién se propusieron, a través de las demandas de
208 FANON. Op. cit., 1986, p. 31.
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contenidos de la catedra, los siguientes aspectos, que no fueron desarrollados en su
totalidad durante la investigacion, pero que después de este proceso se encuentran

incidiendo en su desarrollo.

» Territorio y practica de inscripcion de la produccién de sentido de vida. Se vio
la necesidad de mirar las formas como las personas perciben y representan el

territorio, asi como la formacion de la territoriedad en las personas.

* Lo fundacional de las narrativas y las narrativas fundacionales como un asunto
de la memoria. Se traté de abordar los origenes de los nombres de los
lugares, los origenes de los contenidos que dan forma a la memoria, asi como

las posibilidades.

« Tradicién oral y construccion de referente para habitar la cultura. Tiene que ver

con la continuidad o transcreaccién de los contenidos que dan vida a los

referentes culturales desde la verbalidad que acompafia la experiencia.

« Comida y soberania alimentaria: tiene que ver con las practicas de cultivo y

preparacion de los alimentos que aseguran la vida comunitaria.

* Medicina tradicional y conexién con la vida. Se trat6 de trabajar las formas de
organizar los saberes que dan cuenta del conocimiento local y también de
abordar el problema del derecho a la propiedad intelectual de los pueblos

sobre los recursos bioldgicos y demas.

Ante esta identificacion, surgié la necesidad de reflexionar y tomar en cuenta a las
personas que tienen otra vision de mundo, pero que por diferentes situaciones
comparten el territorio, 0 se encuentran viviendo en los pueblos que son de tradicidn,
pueblos de comunidades negras o afrocolombianas. Por esta razon, se plante6 la

pregunta por lo propio y lo apropiado; se identificé que la Catedra de Estudios
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Afrocolombianos debe ser propuesta desde una perspectiva intracultural, asi como de
una perspectiva intercultural. Surgieron las siguientes preguntas que se corresponden
mas con lo intercultural de la catedra en el sentido de generar remociones que

propicien un cambio en las formas de representar y representarse:

* ¢ Cuales son las formas despectivas de llamar a los afrocolombianos?

« ¢ Por qué crees que se producen las practicas racistas en tu comunidad?

* ¢ En qué sentido afecta el racismo a las personas?

* ¢ Qué actitud asumes cuando vives que a otra persona la tratan de forma

racista?

+ ¢ Qué lenguaje utilizan los miembros de tu casa para referirse a los

afrocolombianos y afrocolombianas?

Lo que se vio fue que la catedra se puede convertir en un espacio mas, que se articula
a una légica de "proceso producto del aula”, sin tener una incidencia real en las
practicas cotidianas de las personas. Hasta el momento en que se realiza la
investigacion la incidencia positiva de la catedra se evidencido en los y las jovenes
afrocolombianos que asumen su identidad con un valor que los lleva a exigir un trato
digno de las demas personas. A las personas que no son afrocolombianas les cuesta
asumir el lenguaje del respeto, la valoracion, el reconocimiento, la inclusién, asi como
la modificacion del racismo abierto o el tacito. De ahi que se hace necesario trabajar la

catedra como:

» Lugar de pensamiento para posicionar desde lo intracultural y para distensionar

en un sentido intercultural

La catedra como una instancia de afectacion de las politicas de nombrar a los
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otros u otras

» La catedra como parte de una postura politica que afirma la vida de las

comunidades negras

» La catedra como emergencia de accién que posibilita el cruce de fronteras

étnicas

» La catedra como una superacion del lenguaje y las acciones de

espectacularizacion

» La catedra como estrategia para pensar el territorio

* La catedra como una forma de reactualizar contenidos de la memoria

Ante el reduccionismo que enfrenta la Catedra de Estudios Afrocolombianos, en las
instituciones escolares donde no se superan las actividades folclorizantes y el
multiculturalismo funcional, que actiua en favor de la celebracion de la diferencia como
lo que tiene que existir para legitimar la distancia, se hace necesario avanzar en los
desarrollos de una educacién propia que parte de los procesos organizativos para el

fortalecimiento de los encuentros “en-comunidad”.

Es mas, la estrategia intracultural de encuentro y revaloracion, de aquello que ha sido
negado a lo largo de la vida de las Comunidades Negras del Caribe Seco, queda
atrapada en lo que las intenciones, propdsitos y alcances que guiaron inicialmente la
propuesta de implementaciéon de la catedra sugiere una apuesta a los procesos de
decolonizacion de todos los escenarios que estan presentan en las comunidades afros

del Cesar y la Guajira.

El desarrollo de la educacion propia se encuentra asociado con los pueblos indigenas,
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pero en los ultimos tiempos viene cobrando una fuerte vigencia en el actuar educativo
de las Comunidades Negras; tal vez esto se deba a que la etnoeducacién como
paradigma de soporte de la educacion especifica de los pueblos ha caido en
desgaste. Esto, a mi modo de ver, ha propiciado una nueva forma de nombrar,
que también debe ser reflexionada, sobre todo cuando a los territorios estan llegando
cada dia personas ajenas a la comunidad, lo cual hace que la actividad educativa se
afirme desde lo intracultural y lo intercultural, como estrategias de abandono de los

contenidos culturales absolutos.

Finalmente, la catedra se ve como una construccibn que anima el encuentro y
desafia las continuidades, por medio de la cual se representa a las personas de las
Comunidades Negras; es mas una busqueda incesante por alcanzar un lugar no
seguro para representar. La educacion propia se ve como una estrategia que produce
un lugar de pensamiento desde los marcos de vision de mundo que han sido arrojados

al fondo de la condena.

4.5 Las escuelas y sus afanes ante las exigencias institucionales

A lo largo de los trabajos de observacion que se realizaron en las instituciones
educativas del Caribe Seco, donde las Comunidades Negras histéricamente han
tenido presencia, se encontr6 que estas instituciones no cuentan con un ritmo
propio de discusion y accidn para asumir el desarrollo de los contenidos que se
asocian con las producciones culturales de las comunidades negras. Las instituciones
educativas en esta regidon del pais se encuentran bajo un nivel de exigencia
establecido por la Secretaria de Educacion Departamental. Esto fue lo que se vio en
el departamento del Cesar; en el departamento de la Guajira no se pudo hacer una
aproximacion a la situacion de la educacién publica con relacion a los procesos que

se dan en las comunidades negras20°.

209 En el departamento de la Guaijira, no se cuenta con la informacioén suficiente que ayude a leer la
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La experiencia de narrar el actuar se dio a partir de la necesidad de reconocer,
valorar, animar, construir y actuar para propiciar la movilizacion en pro del cambio de
mentalidad y de las practicas de las personas en el contexto especifico de la
experiencia en la relacion escuela-comunidad y comunidad-escuela. Los
desplazamientos mentales que han venido experimentando los y las maestras en los

colegios del departamento del Cesar se deben a las siguientes situaciones:

« Situacién por incidencia de la movilizacion vy visibilizacion de las problematicas
de las organizaciones de base. Esta situacion propicié que los maestros afro
en la escuela asumieran unas posturas correspondientes a su especificidad
étnica-racial. Después del trabajo desarrollado por las organizaciones de
base, los profesores afro que venian desarrollando sus actividades desde lo
homogéneo pasaron a tomar posturas favorables en las instituciones para
trabajar lo afro en términos generales. Por este tipo de situacion pasaron
algunos investigadores, profesores y miembros de organizaciones, que
tiempos atrds no se asumian como afro pese a los rasgos que en el
imaginario social vendrian a caracterizar la afrodescendencia. Frente a este
tipo de situacion sobresale la experiencia que se dio con un investigador
residente en la ciudad de Valledupar, quien manifesté en una reunion a
comienzo del afo 2000: "yo no soy negro”, "me identifico mas como
descendiente de indigena”, "no como negro”. Esta persona hacia la aclaracion
de forma reiterativa a lo largo del tiempo que se celebrd la reunion en la cual
se buscaba articular un equipo de investigadores y activistas con el fin de
hacer una propuesta de indagacion de las poblaciones de comunidades negras
o afrodescendientes. Tanto fue el énfasis que hizo esta persona en aclarar

realidad de las escuelas frente a los procesos que orientan la accion en las instituciones educativas
que se encuentran en los territorios de las comunidades negras. Es compleja la situacion en el
departamento, donde la gente no reconoce a las comunidades negras, sino a los pueblos indigenas,
en especial a los Wayuu, como la Unica presencia étnica, pese a tener a los pueblos indigenas de la
Sierra Nevada de Santa Marta, pero aun asi con frecuencia no son reconocidos por el comun de las
gentes de la Guajira. El levantamiento de datos empiricos sobre la realidad de la educacion en ese

departamento representaria realizar otra investigacién que conllevaria una caracterizacién de las
instituciones.
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este aspecto de su identidad que llegé a decir: “mi identidad se corresponde
mas con la nacion Chimila”; al momento de referirse a la afrocolombiana,
llegb a utilizar una categoria de las ciencias sociales coloniales: la
denominacién de “prototipo negroide”, una categoria que contiene una larga
historia de racismo. En la actualidad esta persona pasdé a nombrarse como

negro, afrocolombiano o afrodescendiente.

Situacion por correspondencia a lo dictaminado en los marcos
regulativos nacionales y locales. Por estas situaciones pasan los maestros
que se quedan en el cumplimiento de las normas que hablan de que la
Catedra de Estudios Afrocolombianos es obligatoria, asi como el
reconocimiento de la Constitucion Politica de 1991. Sobresalen los
profesores que expresan estar cumpliendo con la ley, “metiendo en el colegio”
los aspectos culturales de los afrocolombianos. Se identificaron maestros

afros como blancos mestizos.

Situacion por accion de contagio que se genera al interactuar los
miembros de las comunidades negras. Tiene que ver este tipo de situacién
con los profesores y profesoras que no pertenecen a la comunidades, son
personas blancas-mestizas que laboran como docentes en las instituciones,
participan de los procesos de organizacion de contenidos afros en las
instituciones educativas, sin tener una claridad conceptual, metodoldgica vy
politica; tienen la voluntad y el deseo de hacer, pero ese hacer no es
reflexionado con los miembros de las comunidades, es mas el exotismo y la
tradicionalizacién. Eso se corresponde con un tipo de activismo pedagdgico
que lleva a mostrar o exponer el esplendor cultural de los otros racializados.
Se corresponden con este tipo de situaciones los profesores que vienen de

ambitos de estudios del folclor, la musica y la danza y la educacion fisica.

Situacién por réplica de experiencia. Son los profesores que pasan por la
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situaciéon de comparar y proponer la imitacién o "seguimiento del buen ejemplo
de experiencias que se realizan en otros lugares de Colombia”; sin importar
las especificidades contextuales de cada region, estos son los profesores que
buscan la receta a través de replicar el modelo, venga de donde venga, sin
importar sus particularidades. En este caso se tiene la reproduccion de
modelos "riocéntricos” y "pacificocéntricos”, entre otras experiencias que se

intenta replicar que gozan de prestigio.

Situacién por construccion de experiencias insulares. Tienen que ver con

las experiencias que pasan por las maneras de crear, innovar y actuar de los
maestros, quienes no hacen parte de un colectivo pero que, aun asi, se
atreven a proponer el desarrollo de contenidos que son reproducidos de
forma acritica. Sobre todo, este tipo de experiencia se desarrolla desafiando
las barreras institucionales, asi como la incomprension de los maestros y
maestras que se quedan en el cuestionar los intentos y apuestas de los otros

compafneros.

Situacién de demanda laboral por parte de afrodescendientes. Se

identifican las experiencias donde los maestros son afros, pero aun asi su
compromiso se limita al interés de ser nombrados como profesores o
profesoras. Una vez consiguen este objetivo desatienden o se desconectan
de los procesos que se vienen dando a nivel local desde las dinamicas
comunitarias y educativas. Por este tipo de situacidon se pas6é cuando se
intent6 crear una red de maestros afrodescendientes que asistian a las
actividades los sabados por la tarde en el colegio Francisco de Paula
Santander en el barrio Primero de Mayo durante 2005 y 2006; una vez se dio
el concurso y pasaron el examen exigido por la Secretaria de Educacion
Departamental del Cesar, no volvieron a tener sensibilidad y compromiso con

las gentes de las comunidades negras.
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e Situaciéon de pasar por experto. Tiene que ver con los profesionales
afrodescendientes que quedan desempleados y que ven en las comunidades
negras o afrocolombianas una posibilidad laboral. Estas personas, que no han
tenido militancia y liderazgo en las comunidades y organizaciones, de un
momento a otro aparecen como expertos que participan de los espacios
institucionales y gubernamentales, donde se toman decisiones que afectan a

las comunidades negras.

Las situaciones por las cuales pasan los y las docentes que vienen desarrollando los
contenidos que afirman los referentes culturales de las comunidades negras en esta
parte de Colombia, son un claro ejemplo del tipo de accién que se genera a partir del
interés de incidir en los escenarios, llegando a movilizar otros referentes que
conduzcan a la revaloracion y revitalizacion cultural. Es de aclarar que las acciones
de los maestros de alguna u otra forma buscan transformar el curriculo, el cual se
encuentra afirmado desde una pretension generalizadora de sus contenidos y de sus

incidencias en las personas que se forman.

El antecedente del curriculo en la zona de intracosta parte de unos presupuestos de
educabilidad y ensenabilidad de tipo homogéneo, es decir, todos aprenden lo mismo,
todos aprenden bajo las mismas condiciones, los mismos estilos de aprendizaje y
todos son evaluados con los mismos criterios. Ante este tipo de generalizacién, la
investigacion incidio en la reflexion sobre “el curriculo como un arbitrario cultural”,
llamando la atencién sobre los excesos y las reducciones bajo las cuales se esta

intentando implementar la Catedra de Estudios Afrocolombianos.

El tipo de curriculo que se pone en escena se ocupa de “‘enmarcar’ y “clasificar’ los
contenidos que son abordados desde una consideracion asignaturista que se
encarga de fragmentar el conocimiento o dividirlo en parcelas. Frente a este tipo de
curriculo la catedra se convierte en una contrapropuesta que desafia las formas

convencionales de asumir el curriculo desde “un interés técnico” que se encarga de
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establecer los criterios de "enmarcacion” y clasificacion de los saberes que son
alimentados por las disciplinas y de manera especifica las areas obligatorias, fijadas

por la Ley General de Educacion (Ley 115 de 1994).

Como resultado de un curriculo que fragmenta el conocimiento, tenemos que las
narrativas locales que son producidas por medio de la oralidad son desalojadas de su
lugar y esto se debe a que la escuela privilegia la escritura por encima de la oralidad.
Son pocos los trabajos que existen como antecedentes y sobre todo que sean tenidos
en cuenta en el desarrollo de los contenidos de la escuela. Esto se debe a uno de
los mayores obstaculos que las comunidades negras de esta parte del pais tienen

que afrontar: la falta de valoracion de lo propio.
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5 CONTEXTO CONCEPTUAL

En este apartado se consideran los contenidos que tienen que ver con la especificidad
del disefio de investigacion flexible que, segun Dora Mendizabal, corresponde al
interés de lo emergente como una posibilidad de involucrar los datos y la reflexion
tedrica. Desde esta posibilidad se asumid el disefio flexible y por ello en este
apartado aparece un contexto conceptual que tiene que ver con lo relacional, lo
situacional y lo problematico. Estos tres puntos se vivieron a lo largo de la
investigacién, como parte de una construccion que ilumind la formacién del discurso

para fijar la teoria que emerge de la investigacion.

5.1 Dos perspectivas de la memoria y sus incidencias en el analisis cultural

Para el desarrollo de este apartado se identificaron dos perspectivas que son utiles al
abordar un horizonte tedrico sobre la memoria, que inciden en la construcciéon de los
antecedentes de esta investigacion. En un primer momento se identificé el
planteamiento en que la memoria es el resultado de una continuidad y circulacion de
los contenidos que vienen del recuerdo. El segundo se da en el desarrollo de la
perspectiva que asume la memoria como resultado de una dialéctica entre el recuerdo
y el olvido. Cabe destacar que las dos instancias teodricas son de origen francés y
surgieron en el momento mas algido de la discusion sobre la historia desde la escuela
de los anales y mentalidades. Estas perspectivas incidieron en la forma como se han
venido concibiendo los hechos del pasado, que son recogidos desde un relato
especializado de caracteristicas globales: la historia. A continuacion se hace una

demarcacion que se asume como una pequefia cartografia de la memoria.
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El mirar los contenidos de la memoria desde un encadenamiento de los hechos que se
relacionan entre si es lo que caracteriza la primera perspectiva; en este caso los
sucesos del pasado son recuperados por medio del recuerdo. Segin Jacques Le
Goff, en su libro El orden de Ila memoria, el tiempo, como imaginacién, considera "la
memoria, como capacidad de conservar determinadas informaciones, remite ante
todo a un complejo de funciones psiquicas, con auxiio de las cuales el hombre
estd en condiciones de actualizar impresiones o informaciones pasadas, que él se

imagina como pasadas”10,

Esta concepcion insiste en la "actualizacibn mas o menos mecanica” de los recuerdos,
de ahi que no se le dé una relevancia a los silencios propiciados por los olvidos,
pasando por alto el sentido colectivo bajo el cual las personas viven los efectos de una
memoria selectiva que expulsa o arroja al vacio algunos acontecimientos que no son
enganchados en el centro de registro de la memoria. Por este motivo se comprime,
llegando a abandonar ciertos contenidos que son condenados al silencio; por tanto se
habla de una memoria fragmentada que seria propia de los dominados, frente a una

memoria pretendidamente totalizadora de caracteristica acumulativa lineal.

El asumir la memoria como una secuencia de recorridos para abordar el recuerdo
tiene que ver con "el proceso de la memoria en el hombre (que) hace intervenir no solo
la preparacion de recorridos, sino también la relectura de tales recorridos™!!. En este
caso, la relectura de los recorridos se relaciona con la reactualizacion que las
personas hacen de lo pasado, que para el investigador social es muy significativa,
sobre todo cuando trata de dar o descubrir los silencios y los olvidos, frente a la
consideracion de los historiadores convencionales, los cuales no asumen estas

posibilidades en el proceso de investigacion.

Los contenidos presentados por Jacques Le Goff se apoyan en las consideraciones

210 | E GOFF, Jacques. El orden de la memoria. Buenos Aires. Ediciones: Paidos, 1991,
p 131.

211 |bid., p. 132.
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de algunos autores que vienen desarrollando teorias en el ambito de estudio. Asi,
“‘Pierre Janet, por ejemplo, sostiene que el acto mnemotécnico fundamental es el
comportamiento narrativo, que él caracteriza ante todo basandose en su funcién social
puesto que es una comunicacion de una informacion, hecha por otros a falta de
acontecimientos o del objeto que constituye el motivo de este™12, De este modo,
‘estudiando los sistemas auto-organizadores, pone en contacto lenguajes y memoria.
El empleo de un lenguaje hablado, y luego escrito, representa en efecto una extension
formidable de las posibilidades de alcance de nuestra memoria, la cual, gracias a eso,
estd en condicion de salir fuera de los limites fisicos de nuestros cuerpos para
depositarse ya en otras memorias (...)"2'3. Esto da cuenta de la complementariedad
que existe entre oralidad y escritura, las cuales son importantes en el proceso de

fijacion y conservacion del recuerdo en la memoria y la historia.

El texto citado presenta tres tipos de memoria que son retomados de los
planteamientos hechos por Leroi-Gourhan, para quien la memoria no es una sola, sino
que se establece a partir de un orden estructurante que gobierna y da sentido a los

contenidos de la memoria. A continuacion presento los tres tipos:

« Memoria especifica: la cual ayuda a fijar los contenidos caracteristicos del

comportamiento humano en tanto especie animal.

. Memoria étnica: asegura la produccion de los comportamientos de las

sociedades humanas.

« Memoria artificial: refiere a la produccion de actos mecanicos concatenados,
recientemente cultivada por los avances tecnoldgicos; en su forma mas reciente
se identifica por medio de los usos de la electrénica, que se da por actos

mecanicos conectados.

212 |pid., p. 133
213 |bid., p. 133.



221

Los tres tipos de memoria son determinantes en la constitucion de lo humano, pero se
hace claridad que, en el marco del desarrollo de los planteamientos de este texto,
se asume la memoria étnica, como una fuente vital para la fijacion de los referentes
humanos. El hecho de ser persona se da por medio de la cultura, la lengua, el
territorio y el pasado, desde el cual se habla o da cuenta de los hechos mas
importantes y de los personajes fundacionales en la nocion colectiva de un grupo

humano especifico.

Esta dinamica se apoya en los procesos de la oralidad que permiten reactualizar los
contenidos de la memoria, sobre todo en los procesos de investigacion colectivos o
comunitarios, cuando se apoya en la escritura como una herramienta exterior de
fijacion de ciertos contenidos recuperados. Por este motivo la memoria étnica y la
memoria artificial se relacionan para una adecuada reactualizacion de la memoria
colectiva de los pueblos. En este sentido, deja entrever que en las "sociedades
agrafas la memoria colectiva parece organizarse en torno a tres grandes polos de
interés: la identidad colectiva del grupo, que se funda sobre ciertos mitos y, mas
precisamente, sobre ciertos mitos de origen; el prestigio de las familias dominantes
que se expresa en genealogia; y el saber técnico que se transmite a través de

férmulas practicas fuertemente impregnadas de magia y religion”214,

La memoria artificial, en este caso, se aborda desde el sentido de las regulaciones
que establecen los codigos escriturales a través de la grafia alfabética. Tal como se
sefalé al inicio de este apartado, las regulaciones han proporcionado un artificio
nemotécnico en tanto poder evocar los recursos desde un afuera. La memoria
artificial como resultado de los procesos escriturales se configura a partir de las
topologias de los sistemas graficos que presento a continuacién siguiendo a

Cardona, quien identifica las siguientes fases:

» Fase previa de la escritura: aparecen los medios nemotécnicos como

214 |pid., p. 138.
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cordeles, o nudos, fajas de conchas, muecas hechas de palos y tablillas.

+ Fase pictografica: en la que dibujos mas o menos realistas evocan objetos,

una idea, una situacion.

* Fase ideografica: en la que los dibujos se fijan, se estandarizan y refieren a un

equivalente bien preciso del lenguaje.

+ Fase fonética: la ultima posible, en la cual los elementos graficos siguen la
efectiva secuencia de la lengua oral, y presenta de su dinamica interna las

siguientes fases:

1) Fase silabica: a cada silaba corresponde un elemento silabico.

2) Fase alfabética: a cada fonema corresponde un elemento grafémico.

El transito de lo oral a lo escrito se reconoce como un acto trascendental que ayudo a
fijar los contenidos del logocentrismo; esta transformacion se identifica con el paso
del fonocentrismo al grafocentrismo. A este respecto el lenguaje quedaria encerrado y
jerarquizado en los dominios etnocéntricos de la escritura alfabética, el cual somete la
representacion de la realidad a una accidon que envuelve todo cuanto se busca
representar a través de la definicion como una denominacién que opera y hace de la

realidad un enunciado o constructo abstracto.

La "memoria étnica” y la "memoria artificial” en la actualidad se ven relacionadas bajo
una dinamica que intenta apoyar los procesos de afirmacion y reconfirmacién de los
contenidos de la memoria y la posibilidad de reactualizacion. La memoria artificial
vendria a ser parte de la historia relato, la cual fue utilizada por las élites para dar una
version sesgada de los hechos acontecidos. Su articulacion en la actualidad se

convierte en una posibilidad que ayuda a advertir sobre las discontinuidades, los
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silencios, omisiones historicas, adoptadas como una estrategia para borrar de la
historia a esos que no han sido considerados como actores. Esta posibilidad se ve
como un potente paso para la descolonizacién de la memoria, la cual no se reduce a
“la historia de los vencedores”, sino como una construccion relacional donde las voces,
despojadas de valor, se vuelven importantes y, por ende, toman un valor significativo

para dar la voz a grupos humanos o culturales que no la han tenido.

La segunda perspectiva se caracteriza por asumir la “memoria como resultado de una
dialéctica entre el recuerdo y el olvido”. Es la desarrollada por Pierre Nora,
historiador francés que propuso la re-escritura de la historia de Francia en un momento
en el cual se daba una profunda crisis identitaria que reflejaba la pérdida de vigencia
de los emblemas o simbolos que sostenian la identidad nacional de lo francés.
De este modo, Nora propone indagar “los lugares de memoria” que dan cuenta de la
identidad nacional, considera que “la memoria es una dialéctica entre el recuerdo y el
olvido”215, Por primera vez se pone el acento sobre el olvido, cosa que no habia sido
contemplada por los autores de la época que se reconocian en la escuela de los
anales y mentalidades, sobre todo por aquellos que veian en la memoria la posibilidad

de congelar el recuerdo.

Los silencios motivados por el olvido son propios de los procesos que constituyen la
memoria y se vuelven significativos para el reconocimiento de ciertos contenidos que
son recluidos por no estar presentes en la memoria; en este caso los motivos que
produjeron el olvido son de mucho valor para el entendimiento de la memoria que se

recrea en medio del recuerdo, asi como en medio del olvido.

El desarrollo que hace Jacques Le Goff sobre la memoria se muestra limitado, en
razon de su concepcion lineal donde la representacion del pasado se produce de
forma acumulativa, es decir, una secuencia que se establece en un orden de la
215 GOMEZ, Thomas. "Los lugares de la memoria e identidad nacional en Colombia".

En: Utopia para los excluidos. Compilador: AROCHA, Jaime. Bogota. Centro de
Estudios Sociales CES, Universidad Nacional de Colombia, 2004, p. 94.
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memoria, el cual hace posible recuperar y actualizar los hechos del pasado. La
consideracion de esta idea supone una accidon de fijacion y continuidad de los

recuerdos.

Desde un plano relacional de las teorias de Le Goff (1991) y Nora (1992), se
encontraria la divergencia en lo que atafie al orden de los recuerdos y la
discontinuidad sustentable en los olvidos de los contenidos de la memoria. A partir del
desencuentro de las propuestas de los dos autores, se presenta la limitante que, por
un lado, constrifie la memoria a una secuencialidad, mientras que, por el otro, la
amplia a la posibilidad de la discontinuidad, donde el olvido aparece en medio de los
procesos de constitucion de la memoria. En este caso, no se puede aludir a una
continuidad de argumentos que se agotan en los planteamientos de ambos autores,
sino a una complementariedad que, para los fines del desarrollo de esta investigacion,

fue significativa.

5.2 De los lugares de la memoria y otras instancias que fijan el recuerdo

Durante mucho tiempo, en las investigaciones que aluden al campo de la historia, se
ha presentado una situacion que tiene que ver con la reduccion de la memoria a la
historia, como si se tratara de lo mismo; no era clara la diferencia que existia entre
una y otra. En este sentido, el trabajo de investigacion desarrollado por Thomas
Gbémez, quien se apoyd en los planteamientos hechos por Pierre Nora sobre los
lugares de memoria, traza una diferencia entre historia y memoria. "Lejos de
sobreponerse, como suele admitirse, se oponen: mientras que la historia, ademas de
ser siempre una representacion del pasado, es una reconstruccién problematica e
incompleta de lo que ya no existe, en cambio la memoria es un fendbmeno siempre

actual, un vinculo vivido en el presente de la eternidad”216.

La memoria se establece como una contingencia que actua frente al terreno de lo
216 |bid., p. 94.
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posible, llegando a evocar los contenidos que se recuperan del pasado; pero no
solo eso, pues también vive en funcion de un fuerte olvido que expulsa y arroja los
contenidos a un afuera no habitado por las dinamicas que representan el quehacer de
la memoria convencional. Para Thomas Gomez, lo evocable siempre estara sujeto al
influjo del olvido; en este caso "si la historia es una elaboracion intelectual que implica
un planteamiento analitico y moviliza un discurso critico, la memoria aparece abierta a
la dialéctica del recuerdo y el olvido, a la amnesia, y se muestra (in)vulnerable a todo
tipo de instrumentacion y manipulacién, amén que, por extension, es susceptible de

largas latencias y subitos despertares”217.

De los procesos de identificacion de los recursos de la memoria, es importante dar con
los recursos que se emplean para su reproduccion, en medio de la afirmacion de los
hechos del pasado, los cuales sobreviven en "los objetos mas simbdlicos de la
memoria: tanto los archivos, las bibliotecas, los diccionarios y los museos, como la
bandera, las conmemoraciones, las fiestas, las estatuas y los monumentos que

celebran las grandes causas”2'8,

Frente a esta consideracion se interroga ¢donde queda la oralidad? Sobre todo
cuando no se asumen las instancias de archivo que se abre con el decir de los
pueblos y el archivo que se cierra a lo dicho o contenido escriturales, caracteristico de
quienes dominan la produccién simbodlica de los pueblos y -culturas. Es la
negacion de la existencia de una memoria que se situa por fuera de los centros de
poder, es la memoria que se extiende por medio de la enunciacion que se hace
evidente desde abajo, en una clara oposiciéon de la memoria ilustrada, la cual adultera
las representaciones del pasado, considerado este Uultimo como una instancia

superada o ignorada.

De este modo, la memoria se asume como la que interroga los olvidos y los silencios

producidos por otras formas de representar el pasado; es la instancia para un actuar

217 |bid., p. 94
218 |bid., p. 95
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frente al pasado desde las experiencias que se viven en los bordes, periferias y en
general lo estrecho del embudo, lo cual se convierte en un lugar que no esta arropado

por los privilegios encarnados y perpetuados en quienes dominan.

En este caso, la experiencia de los pueblos y sus elaboraciones se convierten en una
instancia para fijar la memoria, donde el lugar de la memoria se asume no como algo
fisico, sino como el referente que actia en la articulacion de un pensamiento
referencial a la vida. Esto vendria a confrontar lo expuesto por Thomas Goémez,
quien considera que “son ante todo vestigios en los cuales se ha cristalizado la
identidad nacional. La forma externa en que perdura una conciencia conmemorativa
es una historia que la solicita porque la ignora”2'°. La postura frente a los lugares de la
memoria es que se trasciende el solo hecho de la experiencia de la nacion y su
identidad; en este caso, el pensamiento se ve como un lugar de memoria que alude a

la experiencia del “cosmovivir’ y el “cosmoexistir’220,

La idea central que articula la historia de un pais se encuentra reflejada en la
posibilidad de evocar el pasado recreado por quienes hacen la historia, donde se
promocionan los personajes ilustres que son seleccionados para armar y amarrar los
hechos heroicos. En Thomas Gdmez, esta instancia de fijar la memoria se cuestiona
por “quedar anclada en la discutible y ya trasnochada teoria Carlyliana segun la cual el
pasado obedece a la accidon de individuos excepcionales, quienes al margen y por
encima de cualquier contingencia, no solo imprimieron su impronta a los
acontecimientos sino que de alguna manera los determinaron”22!. El hecho de revisar
los emblemas y signos que ayudan a fijar la memoria debe ser revisado a partir de una
reflexion critica que habla de que “una ceguera, probablemente voluntaria, impedia ver
una realidad diferente y tal vez mas molesta”. Por este motivo, el continuo de la

219 |bid., p. 95

220 Categorias aportadas por el investigador ecuatoriano Patricio Guerrero en sus
desarrollos especificos con el corazonar, metodologia que tiene relacion con los
procesos de descolonizacion con los pueblos Tukari, Quitus y Pastos en el Ecuador
y sur de Colombia.

221 |bid., p. 98
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historia nacional se da a través de "como los grupos dominantes intervienen en la
formacion de la memoria colectiva por medio de instrumentos tan eficientes como son

los textos escolares, que modelan la conciencia de nifios (...)%22".

Para Thomas Gobémez, "en Colombia, como en la mayoria de las Republicas
Americanas, los grupos dominantes instrumentalizaron la historia para infundir en las
masas el culto de un pasado hecho de creencias compartidas. La necesidad de forjar
una Nacion y de crear conciencia nacional anclaron la memoria en el ambito de lo
sagrado”23, La historia como relato se sustentd en la reivindicacién de los héroes
cuyas historias fueron condicionadas a la conveniencia de las élites. En este
sentido, se presentd "el divorcio entre la Nacién, | a memoria y el proceso de
desacralizacion correspondiente a la progresiva sustitucion de la pareja Estado-
Nacion por la de Estado-Sociedad’??4. Todos estos cuestiona-mientos de la historia
llevan al esclarecimiento del papel que cumple la memoria en el establecimiento de la
naciéon y sus relatos fundacionales; por este motivo, la reafirmacién de la identidad
se ve fuertemente incidida por los recorridos y los contenidos de la memoria que se
ponen en escena a través de las formas de narrar la nacién y sus constituyentes
culturales, que no son necesariamente de indole monocultural, sino multicultural e

intercultural.

Los aportes hechos por el italiano Joel Candau, desde la antropologia de la
percepcion, se convierten en un referente contemporaneo de los estudios de la
memoria que no pueden ser ignorados. Este autor, en su texto Antropologia de la
memoria, hace un recorrido especializado por la génesis biolégica, anatomica,
sicolégica y filoséfica de la memoria. La representaciéon se va constituyendo en el
primer componente que ayuda a estructurar los contenidos de la memoria. Es en el

diario vivir que se van conformando los contenidos que la soportan. "La vida cotidiana

222 |bid., p. 100.
223 |bid., p. 100.
224 |pid., p. 101.
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que nos impone la necesidad de administrar el tiempo personal, doméstico y
profesional, constituye el primer marco social de la memoria, el que se ve de manera

inmediata en toda sociedad”225,

En la parte inicial del libro, el autor considera la memoria como un "conjunto de
técnicas de memorizacion y rememoracién; era uno de los campos de estudio de la
retérica antigua: inventio, dispositio, elocitio, actio, memoria” (Candau, 1996, p.37).
Esta adquisicion del campo de Ila memoria pone en evidencia la importancia que
esta tenia para el mundo clasico de los griegos, pasando por la edad media y el
renacimiento. La memoria desde la retdérica clasica ayudaba a forjar una "topofilia” de
la memoria, desde la cual se daba un apego a los recuerdos que se generaban o
remitian a un espacio concreto de las representaciones que se derivaban del hecho
de recordar; en cierto modo, esto conformaria un lugar de la memoria que contiene y

afirma una "imagen de memoria”.

En la constitucion de la memoria, la nocidon del tiempo se encuentra configurada desde
distintas formas, es decir, hay una nocibn de tiempo ciclica, una nocién reversible o
una nocién continua y lineal. De este modo, la memoria se hace y se recrea por
quienes reproducen wuna nocion del tiempo por medio de lo que narran desde Io
evocado. Por este motivo, se hace necesario "relacionar todo acto de la memoria con

las representaciones del tiempo de la sociedad”226,

Otra relacion-tension que se da con la memoria es la oralidad y la escritura. En este
sentido las sociedades sin escritura, han sido definidas como sociedad sin memoria. A
este respecto, Jack Godoy identifica dos tipos de rememoracién. La primera es la
mecanica, donde el T"aprendizaje es repetitivo y, por consiguiente, supone la

existencia de un modelo escrito que, en cierto modo, restringe y contiene el

225 CANDAU, Jel. Antropologia de la memoria. Buenos Aires. Editorial: Nueva Vision,
2002, p 36.

226 |bid., p.39.
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proceso de la memoria, ya que lo obliga a una fidelidad casi absoluta®2’. El segundo
tipo de rememoracion es el generativo o constructivo: “Se desarrolla a partir de la
palabra y, por lo tanto, permite una mayor libertad en una reproduccién cuyo origen
reside mas bien en la interpretacidon, como puede verificarse en todos los lugares

tradicionales de sociabilidad en los que la palabra circula®?28,

En el libro de Candau se encuentra la siguiente pregunta: ¢cuales son las relaciones
entre Mnemosina y Clio? Respecto a este interrogante, el autor considera que “esta es
una de las preguntas mas actuales de la cultura occidental en la que observamos
simultdneamente una pasién por la memoria y un inmenso esfuerzo historiografico
alimentado por la ambicién por conocer el pasado integral de toda la humanidad”?2°,
La tesis expuesta a propodsito de la relacibn memoria e historia es que no puede
existir historia sin memorizacion, y en este caso el historiador se sustenta en la
memoria. Por consiguiente, “ambas son representaciones del pasado, pero la
segunda tiene como objetivo la exactitud de la representacion en tanto que lo uUnico
que pretende la primera es ver verosimilitud’230. Por todo esto, “la historia busca
revelar las formas del pasado, la memoria las modela, un poco como lo hace la
tradicion. La preocupacion de la primera es poner orden, la segunda estd atravesada
por el desorden de la pasién, de las emociones y de los afectos. La historia puede

legitimar, pero la memoria es fundacional™231,

Para mostrar el vinculo y la relacién que se da entre memoria e historia, Joel Candau
sigue la definicion y diferenciacion hecha por Maurice Halbwaachs: “memoria histérica
que seria una memoria prestada, aprendida, escrita, pragmatica, larga y unificada y la

memoria colectiva que, por el contrario, seria una memoria producida, vivida,

27 |bid. p]48.
28 |bid. p]48.
29 |bid. p|56.
20 |pid. p|56.
21 |pid. p|56.
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oralmente, normativa, corta y plural”?2  Siguiendo con la diferenciacion vy
argumentacion que relaciona y opone historia y memoria, el autor acude a los
planteamientos de Pierre Nora; por medio de una cita, sostiene que la memoria "es la
vida, vehiculizada por grupos de gente viva, en permanente evolucion, multiples vy
multiplicada, abierta a la dialéctica del recuerdo y de la amnesia, inconsciente de sus
deformaciones sucesivas, vulnerable a todas las utilizaciones y manipulaciones,
susceptible de largas latencias y de subitas revitalizaciones™33. En cuanto a la historia,
afirma que "solo se vincula a las continuidades temporales, a las evoluciones y a las
relaciones entre las cosas, pertenece a todo y a nadie, tiene la vocacidn de
universalidad. Es una operacién universal y laica que demanda el analisis, el discurso

critico, la explicacion de las causas y de las consecuencias”?34,

Aunque Candau hace una diferenciacién entre historia y memoria, advierte que "la
historia toma algunos rasgos de la memoria”. Por este motivo, la relacion entre
"Mnemosina y Clio puede ser arbitraria, selectiva, plural, olvidadiza, falible,
caprichosa, interpretativa de los hechos que se esfuerzan por sacar a la luz y
comprender. Como ella puede recomponer el pasado a partir de "pedazos elegidos”,
volverse una apuesta, ser objeto de luchas y servir a estrategias de determinados
partidarios”35. Es decir que no siempre la relacion se da bajo un ambiente fluido y
equilibrado, sino bajo condiciones de tension, donde los problemas que se evidencian
corresponden al lugar desde el cual se legitiman los modos de decir de la historia y el

modo de decir especifico de la memoria.

El control de la memoria historica esta asociado a un tipo de control politico, social y
cultural que se ejerce por medio de la manipulacion de los discursos de circulaciéon

social. De ahi que la memoria logra conectar con el sentido identitario de los pueblos

232 |bid., p. 57.
233 |bid., p. 57.
234 |bid., p. 57.
235 |bid., p. 57-58.
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y no de las personas que hacen la historia desde un lugar en especial. En el
mundo existe una necesidad de memoria; en términos de Pierre Nora, hay una "ola de
memoria” que da seguridad a quienes la viven y la recrean, es como una respuesta al
vacio que va generando confianza en las personas que comparten un bien comun

como la memoria.

5.3 Una ruta de entrada para el establecimiento de la educacion como una
apuesta de articulacion

Al abordar la educacibn como una apuesta de articulacion que ha incidido en la
formacion de lo humano, se hace necesario establecer una ruta de entrada para
identificar sus modificaciones a lo largo de la historia. En este caso, la educacion
como fendbmeno social puede ser leida a través de una linea de tiempo que
privilegia la centralidad de Europa como modelo dador de contenidos que son
proyectados a lo largo y ancho de la geografia mundial. Esta accién de fijar unos
referentes comunes ha llevado a replicar las propuestas y tendencias que se traducen

en contenidos universalizados.

Los referentes que actuan en la formalizacion de la educacién en Occidente, como
institucion social, usualmente se presentan desde una trayectoria que inicia con la
alusién de Grecia. El ideal pedagodgico de este tiempo se afirma en el afan por
encontrar una manera de formar al politico tal como lo postulaba Platén. En cambio,
para Is6crates, se trataba de formar al ciudadano que debia conocer todo cuanto
refiere al funcionamiento de las polis. De ahi que "los caminos que ambos
proclamaban eran diferentes. Por esta circunstancia fueron adversarios irreductibles.
Platén fue filosofo, aunque pretendié ser estadista. Isocrates fue efectivamente un

hombre de estado (Jaeger)”236,

236 En: JARAMILLO URIBE, Jaime. Historia de la pedagogia como historia de la cultura. Bogota:
Fondo Nacional Universitario, 1990, p. 31.
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Una diferencia que viene a trazar un camino entre la féormula educativa y pedagdgica
adoptada por los romanos frente a los griegos es que entre los primeros quienes
educaban inicialmente a los nifios eran los familiares, especialmente las mujeres,
mientras que entre los segundos eran los esclavos. Para los romanos el hecho de
confiarles la educaciéon de sus hijos a los esclavos era un riesgo que no se podia

correr; por esto se encargaban los familiares, es decir, los seres mas queridos.

Uno de los mas grandes contrastes entre el sistema pedagdgico griego y el
romano radica en el papel jugado por la familia en la formacién de la
juventud. Aunque en Roma también existi6 el esclavo preceptor, sin
embargo, desde los primeros afios el padre y la madre intervenian
directamente en la educacién del joven romano. Todavia es mas marcado el
contraste cuando no tomamos la familia en conjunto sino que nos
referimos al papel de la madre. No hay noticias de que la mujer -sobre todo
como madre- haya jugado un rol decisivo en la vida del hombre griego. En
cambio, la historia romana esta llena de casos en que la madre influyé
decisivamente sobre la educacién de muchos grandes (...) Cuando la
madre no podia llenar a cabalidad su papel, se escogia para la crianza
alguna mujer respetable de edad madura, capaz de crear a su alrededor

una atmésfera de severidad237,

El ideal educativo y pedagogico de los romanos propendia a formar un ser capaz de
asegurar la continuidad cultural, garantizando la transmision de los contenidos que
fijaban las instituciones dominantes, como el senado romano. “El joven romano debia
prepararse no solo para ser un politico, un jurista o un general, sino, y ante todo, un
buen conservador del patrimonio de la familia. Un cabal propietario”23®. En los
romanos se hizo fuerte la ensefianza de la filologia, la juridica y las matematicas, por
razones practicas que se relacionaban con su espiritu expansionista, manifestado a

través del poderio militar, asi como la autoridad juridica-administrativa que se fijaba

sobre las personas.

Se puede afirmar que, para lograr el efecto de acogida y reproduccion, los romanos se
dieron a la tarea de forjar un tipo de hombre que era el resultado de la educacion. Si

entre los griegos se trataba de una busqueda obsesiva por la virtud (areté) a través

237 |bid., p. 55.
238 |bid., p. 57.
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del hecho de cultivar el amor por la filosofia, donde la educacién o paideia (naiSsia) se
encargaba de forjar un ideal humanistico en las personas, entre los romanos el ideal
de la educacién era el de producir "el nucleo de la formacion moral, la llamada piedad
romana, la cual estaba constituida por el servicio a la patria y la devocién por el
sacrificio (...) Este sentido del sacrificio por la patria se hallaba ligado al culto de la

tradicion familiar y de los antepasados ep6nimos”239,

La linea de tiempo que compone la historia de la educacion y la pedagogia para
Occidente y sus "prolongaciones retdricas en el resto del mundo” es de caracter lineal
y acumulativo. Comienza con la educacién griega, romana, cristiana, Edad Media,
Renacimiento, racionalista y realista, la cual se configura en el enciclopedismo y Ila
ilustracion, el naturalismo pedagégico, asi como la educacion en la Revolucién
Industrial, cuando se da una apuesta por el estatuto cientifico y la educacibn como un

fenébmeno mundial que actia en la formacidn y conversion de la humanidad a un
sentido letrado que viene a determinar un orden estandarizado de la produccion
humana. Esta linea de tiempo es coherente con la formacibn de wunos referentes

que han sido representados como universales; segun Ramén Grosfoguel, "es aquel
que desde un particularismo hegemodnico pretende erigirse en disefio global imperial
para todo el mundo y que al representarse como ‘descarnado’ esconde la localizacién
episttmica de su locus de enunciacibn en la geo-politica y la corpo-politica del

conocimiento”240,

La geo-politica del conocimiento nos ayuda a identificar que el conocimiento se origina
en una demarcacién  geografica ampliamente  dominante en la  produccién de
conocimiento; esto se afirma a ftravées del acto de privilegiar los actores que Io
producen en ciertos lugares del mundo, es decir que conocimiento seria aquello

producido por unos cuerpos que son promocionados como los autorizados. En este

238 |pid., p. 55.

240 GROSFOGUEL, Ramon. "Mas alla de los uni-versalismos occidentales: pluri-versalidad vy
transmodernidad como proyectos decoloniales”. En: SAAVEDRA, José (compilador). Educacion
superior, interculturalidad y descolonizacién. La Paz: Comité Ejecutivo de la Universidad Boliviana,
2007, p.136.
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caso, no serian avalados como conocimiento pedagdgico los contenidos dejados por
los sabedores de la diaspora africana en las Américas, es decir, las ensefianzas
dejadas por Papapeyo y el viejo Bolivar del Caribe Seco colombiano, Abuelo Cendn en
Esmeraldas (Ecuador) y Esteban Montejo en Cuba no son tenidas en cuenta y, dentro
de un establecimiento de la geo-politica del conocimiento, ellos son borrados y en su
lugar se ponen a circular las elaboraciones hechas por Rousseau, Piaget y Vigotsky,
entre otros, considerados como autores obligados para hacer un tratamiento

pedagogico desde Occidente.

Dentro del modelo societal que actua en la articulacién de lo humano, la educacion ha
jugado un papel relevante como institucion que ayuda a formalizar unos fines, unos
contenidos y unas regulaciones que inciden en la formacién de pensamiento colectivo.
De ahi que la educacion sea referenciada desde unas consideraciones de la
reproduccién, la asimilacion, la transmisién, la clasificacion y la transformacion. Son
varios los autores que han reflexionado sobre esta consideracion; entre ellos tenemos:
Antonio Gramsci, Louis Althusser, Michel Foucault y Pierre Bourdieu, entre otros
autores que se han ocupado de estudiar la educacion y sus incidencias en la
produccion del sujeto y la subjetividad. A finales del siglo XIX, ya Emile Durkheim
habia considerado la educacién "como la institucionalizacion de la socializacién”241;
este autor llegd a considerarla como una posibilidad de asegurar la coercion y

establecer el equilibro social a través de la educacion.

La educacion, asumida como una instancia politica que actua en la estabilizacion de un
orden social, ha sido empleada por las élites coloniales, nacionales, regionales y
locales, que a través de su intervencidbn comienzan a generar procesos de
reproduccién que favorecen ciertos intereses y posiciones. Un reflejo de esto viene a
ser la obra de Juan Amds Comenio, quien en 1628 publica Didactica Magna
Universale Omnes  Docendi  Artificium  exhibens (Magna  Didactica que ofrece el

completo arte de ensefiar a todos); esta obra viene a jugar un papel trascendental en

241 VILLA, Wilmer y VILLA, Ernell. Op. cit., 2008.
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el establecimiento de un pensamiento nacional a través de ensefar a todos, lo cual
viene a cumplir con la funcién de establecer un método generalizado y homogenizante
a través del cual las personas aprendan a leer y escribir, para asi poner en marcha el
proyecto de la naciente nacién checa. Por este motivo, Comenio se va a interesar por
el estudio de la lengua y su ensefianza, es decir que todo su esfuerzo para
establecer un método de la pedagogia se encontraba atravesado por un interés
politico, del cual nunca se habla en las universidades cuando se ensefa la historia de
la pedagogia, pues se ocultan los elementos de la corpo-politica desde la cual se

posicionan o esconden los intereses y las estrategias que se juegan.

En el caso de la India, la educacion establecida por el sistema colonial britanico a
finales del siglo XVIIl se basdé en una estrategia de intervencién de la lengua que se
ensefiaba y que en algun momento de la historia colonial las autoridades “brahmanica-
hegemonica” la respaldaron, pero con el paso del tiempo se fue descubriendo que la
lengua utilizada para la codificacion de la Ley hindu habia sido intervenida por los

expertos de la filologia desde el Instituto Indio de Oxford. Tanto es asi que:

La educacion de sujetos coloniales complementa su produccion dentro de
la ley. Un efecto de establecer una versién del sistema britanico fue un
desarrollo de una dificil separacién entre separacién disciplinaria en
estudios sanscrito y la nativa, ahora alternativa, tradicion de la “alta
cultura” sanscrita. Dentro de lo anterior, las explicaciones culturales
generadas por estudios autorizados correspondieron a la violencia
epistémica del proyecto legal?42.

La educacion en este caso se convierte en un vehiculo de penetracion cultural que
lleva al establecimiento de la violencia epistémica, asi como a la dependencia
episttmica generada a través de controlar los procesos, los contenidos y las
regulaciones que guian el proceso de educacién, la cual se asume como una

posibilidad de estrategia para reproducir o transformar el orden y estado de las cosas

dentro de un sistema societal.

En Colombia, las élites letradas establecieron un tipo de educacion que se soportaba

242 SPIVAK, Gayatri. ¢ Puede hablar el subalterno? Bogota: ICANH, 2003, p. 319.
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en las ideas de unas razas degeneradas que debian ser afectadas por medio de un
proceso de intervencion via la eugenesia, programa de higiene racial que llevaria a
mejorar las razas a través de los procesos de mezclas, "mediante su asimilacion por la
educacién, es decir, que las ‘razas inferiores’ debian mantenerse bajo la tutela de las

‘razas superiores’243,

Los procesos de modernizacion del Estado colombiano comienzan con la adopcion de
un nuevo lenguaje que actua en la representacion de la realidad y las soluciones a los
principales problemas; en este sentido, el proceso se inicia en la educacién con la
implementaciéon de un discurso cientifico que se entra a aplicar en la educacion y la
escuela. Segun Saenz, Saldarriaga y Ospina, estos serian los procesos de
"apropiacion de lo moderno”?44, que seria asumida por los pedagogos activos quienes
se encargarian de estos saberes para un mayor progreso de la nacién que debia

superar (supuestamente) el estado de atraso que tenia por las razas inferiores.

La investigacion desarrollada por Saenz, Saldarriaga y Ospina revela que, en el
contexto histérico en el cual se entra a afectar la educacién a inicio del siglo XX, se
produce un doble movimiento: el primero consiste en "el salto a la modernidad” y el
segundo radica en el hecho de "detener el retroceso de la raza”. Son estas las
principales tareas de una clase intelectual y politica que veia con cierto pesimismo el
desarrollo del pais, pero a la vez era consciente de que este debia seguir
creciendo. Por este motivo asumieron la educacion y la pedagogia como una
posibilidad de mover a Colombia por el camino del progreso. La pedagogia se asumia
como "piedra angular’ de todo este proceso. En este caso los saberes implicados

para cumplir con todo este proyecto eran:

243 SOLER, Sandra y PARDO, Neyla. "Discurso y racismo en Colombia. Cinco siglos de invisibilidad y
exclusion”. En: VAN DIJK, Teun (coordinador). Racismo y discurso en América Latina. Barcelona,,
2007, p. 187.

244 SAENZ, Javier, SALDARRIAGA, Oscar y OSPINA, Armando. Mirar la infancia: pedagogia, moral y
modernidad en Colombia, 1903-1946. Bogota: Foro Nacional por Colombia, 1997, p. 3.
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* Los saberes experimentales

* Los saberes biologicos

Se proponian los dos tipos de saberes para desplegar todo un actuar cientifico que
llevara al estudio e intervencién de las "razas degeneradas”, las cuales debian ser
diagnosticadas, y desde ahi incidir en su reduccién via la asimilacion a lo mestizo
como fuerza disolvente de los rasgos propios de la raza originaria del continente y de
los negros. Durante el siglo XIX y parte del XX se dio esa busqueda frenética por
mejorar la raza; la tarea la tenian los cientificos, que apelaban a las rejillas de
apropiacion, y la iglesia, que actuaba en favor de un sometimiento espiritual de los
pueblos barbaros. El ejercicio de reduccion de estas culturas se dio a través de la

castellanizacion y la evangelizacion, tarea obligada de la educacion y la escuela.

Desde esta panoramica, los procesos de integracion via la asimilacion a una cultura de
centro, es decir una monocultura que se sustentaba en el hecho de reclamar una
lengua, una historia, una religion y un pasado, se asumieron por las élites letradas
como parte de un proyecto de Republica y de Nacién, donde los pueblos ancestrales
no tenian lugar de representacion politica ni lugar de representacién epistémica. Lo
que se presentd fue una "degradacion existencial” del otro racializado como ser
inferior, ser ajeno a una realidad trascendente dentro de un naciente proyecto de
articulacion societal. Para lograr este propdsito, se contd con la escuela como un
instrumento de reproduccién para penetrar el pensamiento general de las personas.
Esto llevd a que una parte del pais se haya configurado sin la otra parte de esa

"nacion étnica”, excluida a lo largo de la historia colonial y poscolonial de Colombia.

Por este motivo, los pueblos étnicos, desde una dinamica propia, han generado
procesos de resistencia y vitalidad para reclamar "el derecho a tener derecho” en un

pais donde la norma es "el derecho a no tener derecho”45, tal como sostiene el escritor

245 GALEANO, Eduardo, citado por WALSH, Catherine. Interculturalidad, Estado, Sociedad. Luchas (de)
coloniales de nuestra época. Quito: Universidad Andina Simén Bolivar, Ediciones Abya-Yala, 2009.
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uruguayo Eduardo Galeano. Desde esa posibilidad de vida, donde se reclama vy
se toma posesion de un proyecto lleno de dignidad, asi como la aspiracion de un
“‘buen vivir'246, como defienden los hermanos indigenas de Bolivia, Ecuador y otros
lugares del continente, desde ahi se plantean unas acciones y procesos que rompen
con la logica perversa de la marginalizacién, la racializacion negativa que empieza por
establecer una linea continua para la autodenigracion, el pesimismo y el vencimiento
de los pueblos originarios del continente y los pueblos originarios de la diaspora

africana.

Desde ese defender la vida, los pueblos de las comunidades negras en Colombia se
dieron a la tarea de proponer unas iniciativas para la defensa de una educacion que
respondiera a las especificidades de los contextos, la cual se materializara en un
recorrido que diera con la identidad cultural, el territorio, los saberes propios y
apropiados, la medicina tradicional, la espiritualidad, la dimensién corporal como una
instancia del cultivo de la libertad, la musica, la tradicion oral, las practicas
gastronémicas como una construcciéon de politica alimentaria desde las soberanias de
los pueblos y sobre todo desde el derecho a estar en los territorios ancestrales, asi
como los sentidos de mantenimiento ambiental. Estas apuestas siempre han estado
en los pueblos de las comunidades negras, pero a partir de la década de los ochenta
se comienza a articular como parte de un proyecto que va a pasar a ser denominado
etnoeducacion afrocolombiana, siguiendo el ejemplo de los pueblos indigenas quienes
fueron los primeros que comenzaron a asumir este tipo de denominacion como parte

de un proyecto equiparable con la educacion propia.

246 Segun Walsh, siguiendo a Yampara (2005), esto en Kichwas es el alli kawsay o sumak kawsay, el
“buen vivir’; en Aymaras de Bolivia, viene a ser el “suma gqamafia, o vivir bien en armonia con los
otros miembros de la naturaleza y con uno mismo”. Ibid., p. 216.
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5.4 De la militancia étnica a la militancia politica: un actuar desde lo educativo

Como afrodescendiente directo de la diaspora, africana aparece siempre la pregunta
sobre los procesos en los cuales hemos estado inmersos e inicio sefialando que es
posible que no tengamos claro sobre las distintas formas de nombrarnos y ello se ve
reflejado en las dinamicas organizativas, pero delo que si estamos seguro y tengo claro
es que no podemos volver a ser lo que fuimos y sobre todo en el Caribe seco region de
intracosta. La mayor parte de mi trayectoria de vida la he pasado trabajando con los
habitantes de los departamentos del Cesar y la Guajira donde ancestralmente se han

residenciado pueblos negros e indigenas.

Las actividades desarrolladas han consistido basicamente en el ambito educativo,
investigativo y organizativo. - De este modo he contribuido a la formacion de maestros
Afrodescendientes, que aqui en Colombia Illamamos etnoeducadores, la base de estos
procesos es desarrollar una educaciéon propia que responda a la realidad étnica y cultural
de estos pueblos. Las acciones se operacionalizaron a través de convenios establecidos
con los distintos comités de Etnoeducacién. Todo esto mediado por la presencia activa de
los mayores, quienes son reconocidos como autoridades espirituales y ftradicionales ante

sus respectivas comunidades?7 -,

La perspectiva de vida como africano descendiente ha transcurrido en el ejercicio activo
del escuchar, el valorar y el respetar al otro como una conciencia siempre sobre el
entendido de generar practicas colaborativas, participativas y de resistencia. Aqui
aclaramos que lo participativo y colaborativo es un accionar simétrico de igualdad
guiado por el principio "mandar obedeciendo y obedecer mandando” este principio se

puede apreciar en la anécdota que a continuacion narro: En cierta ocasion nos

encontrdbamos en el desarrollo de un taller en la Comunidad afro de Badillo, orientado
247 Fragmento tomado de la entrevista realizada al profesor Ernell Villa Amaya .en la localidad de san Bernardo

Municipio de pelaya, Zona sur del departamento del cesar. Mayo del 2012, emisora comunitaria :
www.afrosahaya.com


http://www.afrosahaya.com
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el tema de territorio e identidad, transcurria la jornada y se me acerco6 Don Argemiro
ARez, un hombre mayor que me invitaba a caminar, profesor suba usted al camién
mixto, y yo le respondi, no caminemos por igual y él me respondié, "Caminar es
conocimiento, es saber y mas si se sigue la voz de los mayores, es lo que llamamos un
escuchar al escuchar’. Ese dialogo que llamamos "lectura en la escucha” también se
repiti6 en otra ocasion con Walter izquierdo Pérez, quien me comento en algun
momento, "nosotros creemos que el andar por los caminos, rios, veredas, cerros y
montafias es como recorrer un libro, en donde se encuentran escritos un sin numeros de
conocimientos, eso lo aprendi de los que yo denomino cientificos espirituales los

sabedores”.

En otra ocasion después que se instald en una de nuestras comunidades un encuentro;
cuando todos estabamos sentados en una especie de circunferencia, uno de los

sabedores, el sefior Carlos Ballesteros tomo la palabra y dijo:

Las fuerzas de la naturaleza expresadas en leyes, estan clasificadas, y hay
un orden jerarquico, si nos ponemos a atender a cada uno de ellos nunca los
satisfaceriamos plenamente; hay que llegar a los superiores, a quienes tienen
el control de las demas fuerzas y a partir de alli edifiquemos la relacién con

los entidades espirituales que son las cuidadoras de esta parte de nuestro

territorio. 'Y similar a nuestro cuerpo que su funcionamiento depende de

cierto 6rgano, del cual depende la vitalidad de todas las demas, por lo tanto

en mis consultas espirituales, todo me indicaba que en algun lugar de esta

regién hay una piedra que cumple la funcién de ese 6rgano de nuestro

cuerpo; me gustaria saber si identificaron esa piedra?48

Todos callaron, y particularmente algunos docentes que estabamos alli nos parecié un
analisis profundo, incluso lo mismo expresaron otros sabedores alli presentes.
Después de un rato de relativo silencio, algunos dijeron que habian coincidido en la

apreciacion de la existencia de esa piedra?*® de singular valor espiritual pero que no

248 Palabras dirigidas por el Maestro Carlos Ballesteros quien al lado de Don José Trinidad Sierra nos interrogaban,
en un evento desarrollado en la localidad de guaymaral con motivo de la constitucién del consejo comunitario, de
esta localidad, en Mayo del 2006.

249 Segun la tradicion oral de la comunidad de Rincén Hondo, el negro Tofio formo parte de un grupo de
esclavizados que llegaron a esta region, y tiempo después huyeron de sus esclavistas formando un sitio de
libres, donde, este a demas de jefe del grupo era lider espiritual, organizo, un sitio para rendir tributo y hacer
ofrendas a los espiritus buenos, el Negro Tofio construyo el Santuario de Calcetero, lo hizo con tres enormes
piedras en forma de fogdn y coloco sobre estas formando techo una piedra mayor y en su interior dibujo las
imagenes de los espiritus predilectos, mucho tiempo después, a este sitio se le conoce como la piedra del
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habian dado con ella.

Estos episodios de vida reflejan el trabajo que se ha dado y que he mencionado a lo
largo de esta investigacion, que trata sobre distintas acciones desarrolladas con el
pueblo afrocolombiano a lo largo de un extenso territorio, donde habitan pobladores
localizados entre los rios Cesar, Guatapuri, Ariguani, Garupal, La Mula, Anime, EI

Callao, Badillo y Maracas.

La convivencia con los hombres, mujeres, nifios y nifias de los pueblos negros en el
Caribe Seco, me ha permitido conocer los contenidos y dinamicas de produccion del
pensamiento de las comunidades. Lo vivido a lo largo del tiempo me ha llevado a
comprender el verdadero significado de la tradicion oral para el pueblo afrocesarence vy
afroguajiro, que se convierte en lugar de pensamiento politico, el cual, contribuye a los
procesos de transmisién de los contenidos que determina la visibon de mundo. En este
caso los custodios de la palabra y la tradicibn son los mayores y mayoras, figuras en las

cuales se situan los saberes que acompafian los procesos organizativos.

En este caminar con otros, he podido aclarar y adquirir referentes de accion que han
determinado el seguir buscando, tal como ha pasado en estos largos afos de estar
compartiendo con el doctor, profesor, investigador, asesor y amigo Robert Dover, con
quien he sostenido una permanente conversacion desde diferentes miradas que ayudan
a cultivar el valor de los encuentros, no como algo exodtico y problematico, sino, como
algo que se vuelve significativo al hacer de los encuentro una memoria que habla con y
desde el cosmoexistir. Entre tantos encuentros que hace parte de la memoria de los
lugares, se volvi6 relevante la experiencia desarrollada con sus estudiantes del curso
de etnografia de la carrera de antropologia de la Universidad de Antioquia, orientando
a sus estudiantes a ver y nombrar desde el ejercicio profesional, pero también desde un
ejercicio comprometido con la vida de los otros u otras, en el pueblo de afrocesarence
de Guacoche y Guacochito, se dio la afectacion que seguiria alimentando los

ermitafio, esta roca se a convertido en reliquia historica y a la vez sagrado, narrado por el sabedor Luis
Alejandro Alvarez V. S. Marzo 29 de 1996.
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encuentros del cual viene a sobre salir la experiencia de ser estudiante del doctorado
en Educacion, linea en estudios interculturales, este espacio genero la posibilidad de
convertirse en orientador de este trabajo, la invitacion que siempre me hizo fue la de

presentar una investigacién de otra manera que mostrara nuevas rutas metodoldgicas.

Mi experiencia de docente y miembro activo del movimiento social afrocolombiano me
brind6é la posibilidad de participar en las dinamicas organizativas regionales desde el
palenque regional Ku-suto, al lado de dirigentes como Dionisio Miranda de Cartagena
Teresa Cassiani, Lucho Marugo, Cesar Gabalo, al mismo tiempo interactuabamos, con
dirigentes de los procesos nacionales Como Carlos Roseros, Félix, Banguero, Santiago
Arboleda y otros compafieros. Cabe resaltar la participacion en la comision pedagogica
nacional de etnoeducacion afrocolombiana, (espacio de interlocucion para la
concertacion de las politicas publicas de etnoeducacion afrocolombiana), de 1998 hasta
el 2008, lo que posibilito la oportunidad de defender las propuestas de las comunidades
afrocolombianas en los aspectos especificos de la etnoeducacion, la pedagogia y los
saberes propios, alli, en ese escenario de concertacion se dio una intensa actividad
intelectual por mantener viva la posibilidad de avanzar en temas relacionados con la
educacién afro y la interlocucién ante el Ministerio de Educacion Nacional, como
resultado de este ejercicio se produjeron una serie de documentos, dentro de los cuales

se encuentran los lineamientos de la catedra de estudios Afrocolombianos, (ver anexo 10).

Al relacionarme con grupos de estudiantes, de normalistas superiores, universitarios
campesinos, sabedores, sabedoras, lideres y lideresas de las organizaciones de las
comunidades negras, se produjo un profundo afianzamiento de mi militancia desde una
consciencia, que partié de lo étnico - ancestral, esto permiti6 que tiempo después, en el
2004 organizaramos unos encuentros con los colectivos de profesores
Afrocolombianos, en el Cesar, especialmente en Valledupar, donde regularmente nos
reuniamos para evaluar procesos como el concurso nacional de etnoeducadores mirar
el asunto de las organizaciones locales, plantear demandas a las secretarias de

educacién departamental y municipa, como la implementacion de la catedra afro en el
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Cesar (ver anexo 9), lograr procesos de autoformacion. De todo este andar surge la
articulacion con el desarrollo de un diplomado orientado por la corporacion Manuel
Zapata Olivella de Maria Labaja, en interculturalidad y procesos etnoeducativos, que se
dio en la institucion educativa Francisco de Paula Santander en Valledupar, con Ila
participacion de un grueso numero de profesores, que procedian de distintas regiones

del Cesary la Guajira.

Estos encuentros me han llevado a pensar (como parte de la experiencia de vida) que
existen relaciones distantes entre la comunidad cultural y la escuela, donde muchas
veces se dan ausencias de practicas pedagodgicas que permitan articular el medio, las
narrativas  fundacionales y los saberes validos entre ellos. Desde estas dinamicas
comprendi la necesidad de una escuela propia que esté conectada con la produccion
de la cultura en el marco de las posibilidades y construcciones que se dan a partir de la
comunicacion simétrica, conducente a lo intercultural, que permita ir formalizando una

politica de vida.

Estos puntos de vistas me han permitido construir un sentido pedagdgico que involucra
lo externo, permitiéndome de esta forma, llegar a preguntarme ;desde donde proponer
una pedagogia que permitiera unas relaciones de respeto, conocimiento,
reconocimiento e inclusion de las culturas, sobre todo en contextos donde el ingrediente
ha sido la violencia producto de los diferentes conflictos padecidos a lo largo de la
historia, especialmente aquellas comunidades negras situadas en esta regibn de

Colombia?

Al momento de entrar a considerar la interculturalidad como una construcciéon, no
debemos conformarnos con una idea soélo naturalizante de la diversidad, creyendo que
con esto es suficiente, sobre todo en contextos étnicos-raciales, donde a parte de las
relaciones y las trayectorias de vida se cruzan en el dia a dia, de unas fronteras étnicas
y culturales, que dejan al descubierto las tensiones como una posibilidad de accién para

la dinamicas que se deben de asumir entre los pueblos, comunidades y grupos que se
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relacionan. De esta forma he Illegado a considerar que no es sélo la disposicién
autorreferencial que viene a impedir el conocer y descentrar los contenidos que son
defendidos como propios, no es esta la posibilidad de crecimiento, conocimiento vy
reconocimiento, esta es una posibilidad que restringe el cruzar las palabras, el escucha

y la accién para el encuentro entre las culturas.

Todo esto tiene que ver con el nosotros-otros, en accién de un ellos- ustedes distantes y
amenazador, que inciden en las dinamicas comunicativas; es en este momento donde
la interculturalidad ha de tener en cuenta el proceso de conversacion en diferentes
sentidos, los cuales respondan a aspectos como: lo generacional, lo genero, clase
social, raza, en fin todos wunos conjuntos de particularidades que son parte de Ila

realidad de las personas.

Para quienes se preocupan por qué, haya un minimo de justicia y equidad, la
interculturalidad debe atender las exigencias socioecondmicas y demas requerimientos
planteados por las comunidades que histéricamente han sido sumergidas en
dispositivos de dominacién, lo que ha impedido generar nuevas condiciones para el

relacionamiento organico prudencial y no funcional entre las culturas.

Desde lo anterior considere que el trabajo con los  jévenes estudiantes
afrodescendientes ha de partir de lecturas u otros referentes que evidencien; que la
lucha de los pueblos ancestrales de América Latina durante mucho tiempo se ha
centrado en la defensa del ferritorio, para lograr este cometido, demandarian del Estado
el derecho a una educacion propia que responda por la preocupacion de mantener los
valores culturales a través de Jlos proceso de fransmision y conservacion de los
contenidos étnicos que los identifica como pueblo. ElI sostenimiento de la tradicion
surge como una necesidad, frente a la amenaza que representa la penetracién cultural

que ha conllevado a la desvaloracién de las practicas de largo arraigo.

En el marco de esta preocupacidn se construyen una serie de propuestas que atienden
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las dinamicas de referencia “casa dentro’, las cuales han permitido a los pueblos
ancestrales de Colombia y especificamente a los afros del César y La Guajira (como ya
lo senalé), defender su territorio, esto como parte de los procesos de resistencia que se
han visto alimentados por la estrategia de una educacion que amplifique y galvanice
estas dinamicas, de aquellos que siempre fueron segundones de los terceros y hoy, a
partir de lo negro, tienen la posibilidad de estar de primeros en las cosas en las que no
creen, ni las han ayudado a construir?’0. He venido participando desde un linderamiento
étnico-politico y apelando a un tipo de esencialismo como proceso que se nos
constituye en estrategia politica, de una educacion que atienda a las especificidades

étnicas de los pueblos afro en el Caribe seco.

En Colombia, se han venido consolidando diferentes propuestas que desde diversos
contextos, han apostado a las prolongaciones de unos contenidos vitales para la
conservacion 'y pervivencia del pensamiento ancestral. Estas apuestas se producen a
partir de la necesidad de mantener la autonomia en los territorios por medio de una
educacion que tenga como proposito, el reproducir la sabiduria?2' milenaria de los
pueblos originarios del Africa presentes en América, que se podria dar el nombre de la
experiencia de los pueblos que siguen la relacion entre el pensamiento propio y lo
apropiado, lo situado y distribuido, en este orden se valoran las experiencias de Bolivar
en Palenque, Guapi en el Cauca, San Bernardo en el Cesar, y Juan y medio en la
Guajira, dentro de las dindamicas de educacion referida a los contextos culturales que

afianzan y recrean una vision propia.

En el caso de las comunidades afrocesarences, que se encuentran agrupadas en varias
organizaciones,(ver anexo 6), lo mismo ocurre con las comunidades negras de la
Guajira, que se encuentran guiadas por un numero importante de organizaciones (ver

anexo 8). Estas organizaciones del caribe seco durante la mitad de la primer semestre

250 Palabras pronunciadas por el maximo dirigente , del proceso de comunidades negras PCN .Carlos Roseros, en
la apertura de una minga de trabajo en zona rural de tumaco departamento de Narifio, “analisis del proceso
organizativo de las comunidades negras”, septiembre de 2006

251 Segun el sefior Fidel Antonio Imbret uno de los metagarantes de esta investigacion, la sabiduria el la define
como mucho entusiasmo del entendimiento, “ese concepto lo asumi desde que se lo escuche a un viejo, Papa
Cumbe en mi época de Joven, aqui en los alrededores de la loma.”
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del 2010, tomaron la decision de hacer un ejercicio educativo, que ya se venia
desarrollando en las escuelas y colegios del algunas localidades afro, todo ello se debid
a la necesidad de reflexionar sobre la pertinencia de la propuesta educativa y la
posibilidad de responder a las condiciones de la cultura vistas desde casa adentro,
tomando las practicas que devienen del pensamiento diasporico y cimarrén. Fue una
época de intensas jornadas de reflexion comunitaria al respecto de la educacion y la

cultura.(ver anexo 7)

A lo largo de ese periodo se tuvo que afrontar un momento de crisis donde se
enfrentaban dos posiciones: por un lado la comunidad educativa que defendian la
escuela para ensefnar los conocimientos que no se tenian en la comunidad, y otros que
estaban a favor de una educacion desde la cultura. En medio de este proceso de
reflexion las comunidades negras del Cesar, tuvieron que afrontar el interrogante: ¢qué
vamos a hacer ahora cuando los estudiantes no salgan preparados para continuar
estudios superiores o0 esten en desventaja con estudiantes de otras instituciones? Esto
nos tomoé varias jornadas que nos llevaron a organizar el primer encuentro

departamental desde, y hacia una educacion intercultural (ver anexo 11)

Como pedagogo que tejia mis busquedas desde un relacionamiento con las gentes de
distintos sectores como lo inter generacional, mujer - nifios, comprendi o que se hila en
los procesos de cada etnia desde un "casa adentro”. El reconocimiento de sus saberes
y la forma de encontrarse con el otro, el aporte que ellos daban u ofrecian a mi vida
dentro de los procesos organizativos cuya maxima expresion son los consejos
comunitarios Afrocolombianos, que nos llevo a organizar el segundo encuentro de

consejos comunitarios de la region Caribe, (ver anexo 5)

Pensar en un docente que se forma en la relacion social y dentro de los procesos y
dinamicas de una comunidad, es proponer la formaciéon del profesor en otro estilo y lo

pedagogo se convierte en un lugar para el "cosmovivir’ y el "cosmosexistir".
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5.5 De los inicios de la ethoeducacion a la Catedra de Estudios Afrocolombianos
y otros desarrollos

Hacia finales de las décadas de los ochenta y noventa surgen en Colombia nuevas
formas de movilizaciones sociales, en las que la cultura y la diferencia cultural fueron
temas centrales. Estas expresiones sociales tuvieron como proposito presentar
demandas reivindicativas al Estado por los pueblos indigenas; una década después
los afrocolombianos empezaron a generar procesos organizativos para exigir a las
instituciones un tratamiento diferencial que llevara a la Vvisibilizacion de sus
problematicas, sobre todo en los temas relacionados con el derecho en los aspectos

especificos del territorio, los recursos naturales y la educacion.

Estos pueblos, a través de sus organizaciones sociales, logran llamar la atencion de la
sociedad colombiana y de los gobiernos, generandose algun nivel de incidencia frente
a las politicas publicas. Este hecho permitio tramitar ante las distintas instancias la
construccion de unos planes, programas y proyectos educativos de acuerdo con sus

aspiraciones, necesidades culturales e identitarias; hay que resaltar aqui que los

pueblos étnicos?2 hacia mucho tiempo actuaban de manera "auténoma” y llegaron a
adoptar una educacién que respondiera a sus procesos historicos, sus realidades

culturales, territoriales y politicas.

Como reflejo y consecuencia de estas movilizaciones aparece en el Ministerio de
Educacion Nacional ( MEN) una dependencia llamada direccion de etnoeducacion;
de este modo quedd institucionalizada la etnoeducacion253. Luego aparece la
Constitucion de 1991 donde se tramitan algunos articulos sobre los pueblos y se

reconoce el caracter de lo étnico, la diversidad y lo pluricultural. (Articulos 7, 10, 13,

252 Se asume aqui esta denominacién de acuerdo con los discursos establecidos en la oficialidad del
gobierno, especialmente el Ministerio del Interior y sus dependencias, las cuales se sustentan en lo
establecido por la Constitucion Politica de 1991 en que aparece este tipo de alusion como pueblos
étnicos.

253 La denominacion etnoeducacion surge de la incorporacion de las discusiones que vienen del
etnodesarrollo propuesto por Guillermo Bonfil Batalla. Desde esa consideracion se decide entonces
hablar de la etnoeducacion.
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18-20, 67, 68 de la Constitucion Politica de 1991).

En materia legislativa, vale la pena destacar: Ley 21 de 1991, por medio de la cual se
adopta la Convencion Internacional 169 sobre la eliminacion de todas las formas de
discriminacion racial; la Ley 70 de 1993, Ley de Derechos de las Comunidades Negras
de Colombia; la Ley 115 de 1994, Ley General de la Educacion, que en el capitulo
tercero establece la educacion para grupos étnicos; el Decreto 804/95, reglamentario
de la Ley 115/94, y el Decreto 1122/98, que establece la Catedra de Estudios
Afrocolombianos en todos los niveles del sistema educativo, y los documentos
CONPES 2909 de 1997, 3169/2001 y demas que le siguen que tratan del desarrollo

educativo de las comunidades negras de Colombia desde lo gubernamental.

En lo que respecta a las acciones generadas por el Ministerio de Educacion
Nacional, entre 1989 y 1990 se puso en marcha un primer programa para formar
profesores etnoeducadores bajo una alianza entre el MEN, PRODIC y EI Griot donde
se desarrollaron temas relacionados con la conceptualizaciéon y fundamentacion

tedrica de la etnoeducacion bajo la direccidn de la investigadora Yolanda Bodnar C.

Siguiendo la orientacion de esta alianza, aparece una serie de académicos e
investigadores procedentes de las ciencias sociales (antropdlogos, sociélogos,
historiadores, pedagogos, psicologos sociales, linguistas) que mostraron un especial
interés por la educacion de los pueblos indigenas y posteriormente de los

afrocolombianos.

De este taller permanente se desprendieron unas tematicas y lineas de trabajo que
nutrieron la discusion sobre la etnoeducacion: agencias de control y educacion,
desarrollo 'y  produccion de conocimiento, etnoeducacién e interculturalidad, relacion

escuela-comunidad, cultura y concepcion de mundo, escuela y diversidad. Todas estas
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se abordaron, en parte, guiadas por concepciones desarrollistas?®* que marcaron un
primer momento en la conceptualizacion de la etnoeducacion; en este programa
participaron indigenas provenientes de comunidades como: Piapoco, Sikuani,

Wanano, Tukano, Kubeo, Andoke, Witoto y otros pueblos.

Seguidamente, en 1996 se dieron unos encuentros que se denominaron mesas
redondas de etnoeducaciéon, organizadas por el Centro Colombiano de Estudios de
Lenguas Aborigenes (CCELA), adscrito a la Universidad de los Andes. En estas
mesas se abordaron discusiones desde los siguientes ejes: reflexiones sobre las
propuestas educativas para pueblos étnicamente diferenciados, donde participaron
importantes investigadores como Maria Trillos, Marcos Yule Yatacu, Daniel Aguirre,
Jon Landaburu, Juana Paola Tejedor; otros ejes abordados fueron el de pedagogia,
comunicacion y lengua y el de politica y acciones linguisticas. Se destaca aqui la
aparicion de la Agencia Alemana para la Cooperacién (GTZ), que en la actualidad se
conoce con el nombre de Sociedad Alemana de Cooperacion Técnica (GIZ). Las

memorias de este evento se publicaron en 1999.

Bajo esta misma perspectiva se encuentran otros productos textuales, algunos
publicados en memorias de congresos, trabajos de grado y monografias
sociohistéricas, que tratan una serie de temas que van desde lo espiritual a la
cosmovisién, lengua propia, educacién, alimentos propios, mitos e historias, relacion
hombre-naturaleza, fauna y flora, lo territorial, identidad cultural, educacién propia,

practicas de crianza, temas de salud y justicia propia.

Como campo de estudio académico se han realizado varios congresos universitarios,
entre ellos el | Congreso Universitario de Etnoeducacion, celebrado en la Universidad
de la Guajira, donde fueron abordados temas desde perspectivas disciplinares como la
antropologia, la linguistica y la etnoeducacion. Dos afios después, en 2000, se
desarroll6 el Il Congreso Universitario de Etnoeducacion, en la Universidad del Cauca;

254 BODNAR, Yolanda. Etnoeducacion: conceptualizacion y ensayos. Bogota: Programa de
Etnoeducacion MEN, PRODIC, El Griot, 1990.
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este evento hizo énfasis en la etnoeducacién y la construccion de sentidos sociales.

En el VIII Congreso de Antropologia, realizado en 1997 en la Universidad Nacional,
sede Bogotad, se desarrolld6 el Simposio de Etnoeducacibn cuyas memorias se
publicaron en 1999. Aqui se abordaron temas desde multiples aspectos educativos,
relacionados con pedagogia y -cultura, oralidad y escritura, politicas educativas y

etnoeducacion.

En 2002 se realizé6 el lll Congreso Universitario de Etnoeducacion, cuya sede fue la
Universidad Distrital de Bogota; el tema que convocé fue "La pedagogia para la
diversidad o etnoeducacion para incluidos y excluidos”; se desarrollaron temas
relacionados con la etnoeducacion y lo wurbano, etnoeducacién y lenguaje,
etnoeducacion e interculturalidad, construccibon de mundos y saberes culturales,
etnoeducaciéon politica y resistencia, etnoeducacion y pedagogia. Ademas, en el
marco de este evento se acordd conformar una red de estudios interculturales entre

universidades y otros institutos e instituciones educativas que trabajan temas afines.

En 2006 se realizo el IV Congreso Universitario de Etnoeducacion en la Universidad de
la Guajira y quedd para desarrollar el proximo afio el V Congreso Universitario de
Etnoeducacion, bajo la responsabilidad de la Pontificia Universidad Bolivariana, sede

Medellin.

Otro aporte en este campo de estudio es el esfuerzo realizado por el Ministerio de
Educacion Nacional, que financidé una investigacion que permitid construir un estado
del arte de la etnoeducacidon afrocolombiana, desarrollado por la historiadora Patricia
Enciso, quien muestra los avances, los obstaculos y dificultades de la etnoeducacion
en las comunidades negras del pais. Aqui se encuentran registros de foros,
simposios, congresos, todos ellos referidos al tema de la etnoeducacion en las
comunidades afrocolombianas. Cabe destacar el rol que ha jugado la Comision

Pedagogica Nacional Afrocolombiana, de donde han surgido iniciativas y propuestas
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que por no tener medios de divulgacion se han quedado en las memorias ©

documentos inéditos que circulan en el interior de este organismo.

Ya en lo que se refiere a las apuestas, los actores y los contextos, se destacan
experiencias etnoeducativas como la de San Basilio de Palenque en el departamento
de Bolivar, Guapi en el Cauca, Tumaco en Narifio, en Quibdé y Bahia Solano en el
Choco; en el departamento del Cesar se desarrollan algunas experiencias donde se
entrecruzan elementos de la etnoeducacion afrocolombiana y la Catedra de Estudios

Afrocolombianos.

Este recorrido sobre los avances de la etnoeducacion ayuda a identificar la dinamica
por la cual ha pasado la categoria y la propuesta que al ser institucionalizada empieza
a ser normativizada, es decir, empieza a establecerse un control sobre las acciones
que los profesores y profesoras del pais venian haciendo; de ahi que la denominacién
institucionalizada empieza a perder terreno en los lugares que anteriormente habian
sido propositivos frente a la tarea de dar respuesta a las necesidades del contexto
en términos de una educacion que atendiera a las especificidades culturales de los
pueblos indigenas y afrocolombianos. Con este recorrido se ve también que la
etnoeducacién tuvo en sus origenes un fuerte desarrollo que involucraba las
realidades de los pueblos indigenas; es notable el numero de publicaciones e
investigaciones realizadas sobre los pueblos originarios, frente a unos muy contados

esfuerzos por tratar los problemas educativos de las comunidades negras del pais.

Otro aspecto que condujo al agotamiento de la etnoeducacion es el relacionado con el
problema que se avizora con la pregunta ¢;quién representa a quién y desde qué lugar
lo hace? Es decir, la pregunta por las investigaciones, las publicaciones, los contenidos
y las estrategias, que se entrarian a cuestionar porque estos trabajos e iniciativas
estaban en manos de los expertos, quienes proponian, trazaban y en algunos casos
pretendian incidir en la definicion de los saberes que se iban a pedagogizar en las

diferentes propuestas. Los expertos eran los técnicos del MEN o personas
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contratadas, asi como personas que trabajaban para ONG; es decir, eran personas

ajenas a las comunidades.

En este escenario de desarrollo de la etnoeducaciéon se presentd el problema con los
contenidos, que eran (en algunos casos) traducciones hechas desde los saberes
occidentales en relacion asimétrica con los saberes ancestrales, los cuales eran
subalternizados y colocados en wuna presencialidad menor en las propuestas.
También surgid el problema de la tradicionalizacion y exotizacién de los contenidos
culturales de estos pueblos. Fue una clara tensibn que ponia en relieve el problema
ocasionado con la escrituralidad de la tradicion oral. Frente a esta situacion, elaboré
las siguientes preguntas que corresponden a una reflexion sobre la etnoeducacion,
interrogantes que no son considerados por los expertos: ¢Es posible que la educacion
y la escuela incidan en la socializacion de los contenidos ancestrales? ;De qué se va
a encargar la educacion y la escuela? ;Es la educacién y la escuela un escenario
que posibilita la dinamica cultural? ;Son los saberes y las sabidurias de la tradicion

oral para la educacién y la escuela solo contenidos utilizados en forma de pretextos?

Los referentes epistemologicos utilizados por los expertos para orientar la accion
dentro de un contexto influenciado por Ila etnoeducacibn no se alejaban del
paradigma culturalista, el cual se queda solo en la presentacién, reconocimiento vy
celebraciéon de la diversidad, es decir, es un culto a la hipersignificacion de las
practicas, actores, elaboraciones, valores, costumbres y tradiciones de los otros. Hasta
esa iniciativa llegaban los trazos de la etnoeducacién que se encargaba de considerar
los procesos educativos “pertinentes” desde una marcada afirmacién de los rasgos
organizativos y culturales de las comunidades rurales que eran proyectados sobre
todas las realidades poblacionales. Frente a esta limitacidn surgié la preocupacion por
los escenarios urbanos, por las personas que no son étnicas, pero que de alguna
forma deben ser involucradas en los procesos. “Parece que la etnoeducacion se
encarga solo de responder a las comunidades y pueblos étnicos del area rural; y en

cuanto a las poblaciones urbanas, ¢qué pasa con ellas, acaso ellas no necesitan
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aprender de las otras comunidades y cambiar muchas de sus posiciones racistas?”255,

Frente a las limitaciones de la etnoeducacion, y a raiz de la promulgacién de la Ley70
de 1993, se empieza a consolidar la Comision Pedagogica Nacional de Comunidades
Negras; esta comision se encargaria de generar las dindmicas para construir los
Lineamientos de la Catedra de Estudios Afrocolombianos, situacion que fue suplantada
por el nombramiento de un equipo de personas256 que venian de la experiencia de ser
funcionarios del MEN; en manos de estas personas quedaria la experiencia inicial de
construir un borrador de lineamientos de la catedra. Este documento no fue acogido
por no contar con un proceso de consulta y en cierta forma recoger las voces de los
actores, es decir, los maestros y las maestras que a lo largo y ancho del pais se han

encargado de desarrollar propuestas situadas sobre lo negro y lo afro en la escuela.

La cuestion coyuntural que se presentd para 2001 se relaciona con la conmemoracion
de los 150 afios de la abolicion de la esclavitud. Ese afio el gobierno nacional queria
tener un gesto de "reconocimiento con las comunidades negras”’, de ahi que impulsé
la aprobacion de los Lineamientos Curriculares de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos; este documento se lanzdé en el Teatro Colén de Bogota, con una
ceremonia que llend de entusiasmo a todos los participantes. Esto sucedid el 21 de
mayo de 2001, asisti6 el ministro de Educacién de la época, las y los miembros de la
Comision Pedagdgica, lideres y lideresas a nivel nacional, académicos, ONG vy

algunos delegados de los pueblos ancestrales de Colombia.

La Catedra de Estudios Afrocolombianos nace de los procesos de resistencia de las
comunidades negras que a lo largo de la historia reciente de este pais venian
abogando por una educacién que correspondiera a las particularidades culturales de

los pueblos de las comunidades negras; es asi como se logra la aprobacién del

255 Fragmento de una conversacion privada sostenida con Amir Smith (g. e. p. d.), en Secretos del Mar,
Bogota, julio de 2001

256 Este equipo se encontraba formado por Doria Hernandez, Maria Isabel Mena, Ruben Hernandez y
Alberto Gomez; quienes fechan un documento de enero 25 del 2001, el profesor Alberto Gémez
pasaria a coordinar la construccién del documento al lado de la comision pedagdgica nacional de
comunidades afrocolombianas.
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Decreto 1122 de 18 de junio de 1998, que empieza con la siguiente frase: "Por el cual
se expiden normas para el desarrollo de la Catedra de Estudios Afrocolombianos, en
todos los establecimientos de educacién formal del pais y se dictan otras

disposiciones”.

El Decreto 1122 se desprende de lo estipulado en la Ley 70 o Ley de Comunidades
Negras, especialmente en lo establecido en el Capitulo VI que trata sobre
"Mecanismos para la proteccion y desarrollo de los derechos y de la identidad
cultural”. En el articulo 39 de este decreto se exhorta al Estado para que regule y
garantice que en el sistema educativo "se conozca y se difunda el conocimiento y las
practicas culturales propias de las comunidades negras”; cosa que aun no se cumple
o simplemente se ha dejado de lado. En algunos casos se ha llegado a proponer la
catedra como un tema mas de las ciencias sociales que puede ser visto durante un
periodo del afio, o solo como un contenido transversal y no como algo propio del

desarrollo curricular en las instituciones educativas.

Los Lineamientos Curriculares existentes hoy en Colombia tienen las dificultades que
se desprenden de un lenguaje poco asequible a la realidad de profesores y profesoras
que atienden este tipo de desarrollo, por cuanto los documentos de instituciones como
el Ministerio de Educacion Nacional, la Secretaria de Educacién de Bogota, la
Universidad del Cauca, la Secretaria de Educacion de Caldas y los documentos

particulares de ONG son de caracter étnico.

Esos documentos responden a una realidad universal de las Comunidades Negras
en Colombia, pues se ha idealizado un referente distintivo de lo que son los pueblos
de las comunidades negras, sin llegar a ver las particularidades dentro de esa
demarcacion enunciativa y politica llamada comunidades negras. Se hace necesario
iniciar con una mirada que permita considere los procesos locales, las narrativas
silenciadas y las emergencias de significados culturales que se manifiestan en los

contextos. Por este motivo se requiere referenciar, como un componente basico en
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la elaboracién de los lineamientos, las propuestas, los contenidos, las regulaciones y lo

“

concerniente “al conocimiento situado”, asi como lo que Arturo Escobar denomina
“‘una politica del lugar’, que hasta el momento no se esta logrando con las propuestas

existentes, pues algunas rayan en solo manifestaciones folcléricas de tipo multicultural.

Con el desarrollo de la Catedra de Estudios Afrocolombianos se presenta la situacion
de suplantacién y omisién de los discursos de los actores; se cree o se le impone la
mirada pesimista y de subvaloracion de los actores, sobre todo cuando se les crea la
necesidad de depender del discurso de los expertos que van a venir y decir como se
debe hacer la catedra. En algunos casos, los maestros creen que el hecho de no
tener los libros es una limitacion para realizar la catedra; es lo que uno encuentra en
algunas instituciones del Caribe Seco Colombiano, donde los maestros dicen: “ahora
si tengo la herramienta para desarrollar la catedra, me llegd de Bogotd la copia del
libro que estaba necesitando, este es como el hacha afilada, corta de todo, y asi lo
voy a hacer cortante y punzante con el conocimiento de este libro”?57. Frases como
estas es usual escucharlas de las y los profesores porque ellos ven en los
conocimientos declarativos de los libros la unica posibilidad de desarrollar la catedra, y

no ven la potencia del contexto y sus actores.

El conocimiento desde un caracter situado nos lleva a asumir y posicionar los
contenidos negados a través de la historia. Frente a esta situacion surgen las

siguientes preguntas:

+ ¢ Cudl es el sentido politico de la Catedra de Estudios Afrocolombiano?

* ¢ Qué ha posibilitado politicamente la Catedra de Estudios Afrocolombianas

desde las comunidades negras ante el resto de la sociedad colombiana?

+ ¢ Esla catedra una instancia para construccién de nuevas percepciones para

257 Expresion proferida por uno de los profesores en los conversatorios sobre la Catedra de
Estudios Afrocolombianos, Valledupar, enero de 2010.
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la humanizacion de las mujeres y los hombres afrocolombianos?

+ ¢ Desde qué lugar fundamentar la produccion de nuevos sentidos para la

legitimidad de las comunidades afrocolombianas?

Los anteriores interrogantes se convierten en wuna instancia de reflexibn para Ila
construccion e implementacion de la catedra; el propédsito es el de ir mas alla del
simple andlisis de las condiciones técnicas, cuya consideracion lleva a la adopcion de
medidas que buscan hacer posible la implementacion desde un instrumentalismo que
todo lo reduce a un hacer por el hacer, cayendo en un simple activismo ingenuo donde

todo vale y contribuye supuestamente a los procesos de formacion.

Los otros avances que tienen que ver con la pedagogia desde escenarios culturales
se corresponden con /a educaciéon propia, la cual ha sido desarrollada mayormente
por los pueblos originarios en los contextos del Cauca, la Sierra Nevada de Santa
Marta y la Guajira, entre otros Ilugares del territorio nacional donde se ha

reaccionado a las propuestas centralizadas de la etnoeducacion y sus efectos.

En el caso de las comunidades negras se cuenta con las experiencias que se han
venido proponiendo en la region del Pacifico colombiano, asi como las experiencias de
San Basilio de Palenque y Maria la Baja en el departamento de Bolivar; en el Caribe
Seco Colombiano se tienen las propuestas emergentes del departamento del Cesar
en la zona influenciada por las multinacionales de la explotacion del carbén y los

latifundios donde se siembra la palma de aceite.

5.6 La pedagogia como cuestion cultural de confrontacion al sistema-mundo

En el encuentro de las comunidades, pueblos, culturas y sociedades, la globalizacion
ejerce, hoy por hoy, una influencia sobre las formas de aprender e imaginar el mundo;

esto se denota en la modelacion producida por los medios masivos de comunicacion,
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los cuales conducen a las personas a un estado de insatisfaccion que pasa por la
manipulacién de la conciencia; es mas la simulacion de un estado de la existencia que

conecta con la aspiracion a una sociedad deseable.

Es en este momento que los medios de comunicacibn aparecen como los
modeladores de la vida cotidiana, llegando a afectar los escenarios de interaccién
social, donde se desarrollan los simulacros escenificados por la performance del
capital y el mercado, ante lo cual pareciera que todo tiene su precio acorde a la
demanda. Por este motivo los ambitos de la vida privada se exponen y se ofertan
como parte de la légica del mercado; ante esta situacidon surge la pregunta por lo no
integrado al sistema, por lo excretado o lanzado a la periferia. Hoy en dia eso es traido
al centro dominante como mera expresion, mera elaboracion o manifestacion de cierta
practica que se puede integrar para ser expuesta ante un "espectador o consumidor
que busca satisfacer su yo a través del consumo de los otros”, visto como parte del
consumo cultural que se encuentra respaldado por unas politicas que ayudan a afinar

las propuestas de las industrias culturales o sea la produccién cultural en serie.

Todo esto se relaciona con el sistema-mundo que, segun Immanuel Wallerstein,
comienza en el siglo XVI; se relaciona con la economia mundo desarrollada, segun
este autor, por F. Braudel: "Es una zona geografica dentro de la cual existe una
division del trabajo y por lo tanto un intercambio significativo de bienes basicos o
esenciales asi como un flujo de capital y trabajo. Una caracteristica definitoria de una
economia-mundo es que no esta limitada por una estructura politica unitaria”%. En
este sentido, la economia-mundo es un sistema planetario que se encuentra integrado
por medio del trabajo y el capital, donde esto implica una sumatoria 0 mas bien una
relacion de tensidn permanente entre los participantes en el sistema-mundo, de ahi
que este se asuma como la expansidon y localizacion de la economia a través de un

sistema interestatal de produccion masiva, el cual afecta la vida en todos los ambitos.

258 WALLERSTEIN, Immanuel. Andlisis de sistemas-mundo. México: Siglo Veintiuno, 20086, p. 40.
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El integrarse al sistema-mundo produce un riesgo y una amenaza que puede entrar a
afectar la pérdida de sentido; esta integracion también representa unos desafios que
se traducen en la posibilidad de participar en un sistema interestatal, donde el
intercambio y los apoyos se manifiestan en alianzas para resistir las exigencias del
sistema. Es decir que el sistema exige unas cuotas minimas en la toma de decision vy
unas exigencias maximas en la participacion de recursos y materias primas, tal como
sucede con los paises del tercer mundo, los cuales no participan en la toma de
decision, sino en incrementar las materias primas que los paises del primer mundo
utilizan para la produccién industrial. Todo esto nos lleva a pensar que el sistema
interestatal se establece a partir de un tipo de relacidbn asimétrica donde las
comunidades, pueblos y culturas son afectados por las decisiones que se toman en

los diferentes nucleos de poder econdémico y politico.

Frente a la pérdida del sentido de lugar que se presenta con las demandas del capital
financiero, los megaproyectos y los procesos de intervencion y mediacion
contemporanea, se propone que el hecho de acudir a los relatos fundacionales se
convierte en wuna posibilidad de resistencia a los embates del sistema- mundo
capital que, con su légica de mercado, lo reduce todo al consumo desorbitado de las
grandes marcas que determinan un flujo iconografico, donde Ila diferencia queda
reducida a un multiculturalismo corporativo de promocién y marquetin de las
diferencias culturales. En este orden de ideas consideramos que la cuestion de la
educacion y la pedagogia es una respuesta que ayuda a defender el lugar para asi
evitar los procesos de desterritorializacion de las comunidades. Segin expresé un

profesor del Caribe Seco colombiano perteneciente a las comunidades negras:

La catedra de estudio afrocolombiana se constituye en un gran relato que al
contextualizarse y situarse puede llegar a convertirse en esa narrativa que
parta de lo fundante en cuanto recoge los pequerios relatos en los
pueblos y estos son recreados por los profesores en sus cursos, solamente
asi podremos detener el avance de los relatos contaminados del mundo
consumista que hoy nos llega incluso a las escuelas. Deberian de
fomentarse en todas las regiones o departamentos donde existan o
conviven los grupos étnicos; mi experiencia con la catedra es que, ademas
de generar procesos de pertenencia cultural, los estudiantes son mas
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sequros de si mismos, se han acercado a dialogar con los mayores y
sobre todo sienten que tienen una historia que hay que conocerla para
mirar los aportes que hemos dado a la sociedad colombiana?59,

Este punto de vista del profesor deja al descubierto la preocupacion por asumir una
propuesta que contenga los embates de la globalizacién y sus efectos, como son la
desterritorializaciéon que en el caso de las Comunidades Negras del Caribe Seco la
padecen dia a dia a través de las minas de carbdén que explotan a cielo abierto en
los departamentos del Cesar y la Guajira. Una posible respuesta puede ser la de
proponer un actuar en funcién de lo que la sociologia de la globalizacién llama la
Glocalidad, es decir, una preocupacion por lo local y lo global, donde se suman
las actuaciones para desde ahi trazar alternativas posibles en que el interés primordial

sea la vida.

Para abordar el sistema-mundo se hace necesario considerar lo que sostiene la
sociologia de la globalizacion, desde la cual se proponen tres momentos de Ia
globalizacién: el primero, el "globalismo, entendido como la concepcidn segun la cual
el mercado mundial desaloja o sustituye al quehacer politico; es decir, la
ideologia del dominio del mercado mundial o la ideologia del liberalismo. Esta
procede de manera monocasual y economista y reduce la pluridimensionalidad de la
globalizacion a una sola dimensién, la econdémica’0, Esta forma de concebir la
globalizacién se articula con la politica que cede frente a las intenciones de monopolio
del capital globalizado. El segundo momento de la globalizacion es asumido como la
"globalidad, que parte de la idea de que hace ya bastante tiempo vivimos en una
sociedad mundial™?!; de esta forma se ve cuestionada la idea de las comunidades
aisladas, todo por cuanto el mundo se encuentra integrado en una especie de
comunidad ampliada.

259 José Tomas Marquez, profesor que orienta la Catedra de Estudios Afrocolombianos en la Institucion

Educativa José Celestino Mutis, Guacoche, zona corregimental al norte del municipio de Valledupar,
octubre de 2011.

260 BECK, Ulrich. ; Qué es la globalizacién? Falacias del globalismo, repuesta a la globalizacion.
Barcelona. Editorial: Paidos, 2001, p. 27.

261 |bid., p. 28.
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Frente a la globalidad, la educacién y la pedagogia, asi como sus contenidos,
requieren ser pensados desde la posibilidad que brinda el lugar como el referente por
el cual pasan los flujos culturales que se pueden poner a conversar desde los
conocimientos locales y su relacionamiento interepistémico, donde los conocimientos
universales pasan a hacer parte de la conversacion sin ninguna aspiracién de

supremacia.

En tal sentido, la investigacion que se desarrolld buscé mirar como las narrativas de
cuatro comunidades negras: La Loma y Guaymaral en el Cesar, Los Haticos y Tabaco
en la Guajira (las narrativas de los Brunos, los Asalvajaos, los Michirecos y los
Hoscos), se pueden enunciar como produccion local que entra a interpelar al
sistema-mundo en cuanto a su logica de homogenizacion y estandarizacién de la voz

y el decir de los pueblos y comunidades étnicas.

Como consecuencia de la globalizacion, la ‘"intensificacion de dependencias”, se
generan nuevas dinamicas que ensanchan las diferencias entre norte y sur; esto
quiere decir que las relaciones asimétricas se mantienen y la exclusibn y la

marginalidad seguiran siendo parte de las relaciones internacionales.

La circulacion de los contenidos de la globalizacion ejerce una presidon sobre los
saberes propios que son mas de caracter situado; de ahi que se requiere una ética del
conocimiento, es decir, una ética practica que permita dar valor a los diferentes
actores, llegando no solo al reconocimiento, sino al respeto y valoracién por los otros.
No se trata de reconocer mientras que las comunidades y pueblos son asesinadas en

nombre del progreso.

Los pueblos del tercer mundo, y especialmente las comunidades locales del Caribe
Seco, corren el riesgo de que sean saqueados los saberes propios o ancestrales que
manejan y que sostienen las logicas propias de produccion de conocimiento. En este

caso, el derecho a la propiedad intelectual de los pueblos ancestrales se encuentra en
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la mira de las grandes marcas comerciales del primer mundo, las cuales convierten

dichos saberes en un mero monopolio.

Finalmente, lo que se espera es una descolonizacion del lenguaje y de los discursos
que transitan por la educacién y la escuela, llegando de esta forma a cultivar una
nueva tradicion dentro de las tradiciones de los pueblos afrocolombianos que por
demas hablen y cuenten lo que ha sido relegado y desacreditado por los modelos
universales que responden a una pretendida accion globalizante del saber y del hacer

desde un universal abstracto.

5.7 Lainterculturalidad como accion situada en la escuela

El campo de estudio de lo intercultural a nivel latinoamericano pasa por distintos
momentos acompafiados de demandas sociales y culturales; se inicia con la
educacion intercultural y bilingle. En este campo se plantea la problematica del hecho
educativo en contextos multilingies e indigenas, partiendo primeramente del
mantenimiento y promocion de las lenguas maternas y, a la vez, facilitando Ila
adquisicion de la lengua dominante. En este mismo orden de ideas, dentro de la
demarcacion bibliografica se presenta el analisis referido a la politica que valore vy
promocione los diversos idiomas bajo la concepcion de que la lengua es expresion de
la cultura y representa uno de los rasgos identitarios de los pueblos. Aqui
encontramos trabajos como los de Xavier Albo, Juan Lezama Eme, Luis Enrique
Lopez, Ruth Moya, Maria Trillos, entre otros autores, y ellos al lado de importantes

lideres que proceden de los pueblos indigenas.

La interculturalidad se identifica como wuna posibilidad de animar el encuentro en
medio del desencuentro que propicia las tensiones, los problemas y los conflictos que
se generan con el cruce de fronteras culturales, donde las personas tienden a afirmar

lo familiar, lo cercano y lo aprehensible por la comprensiéon que privilegia todo aquello
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que hace parte del mundo cotidiano de los seres humanos. En cierta forma, la
interculturalidad se establece como parte de una emergencia que pone en crisis lo
establecido, lo absoluto y lo hegemodnico. La interculturalidad se entiende como
una disposicion al mundo sin generar refugio seguro para desde ahi negar a la gente,

los lugares y las practicas o experiencias.

La interculturalidad es una practica que no se encuentra naturalizada con la sola
formulacion en la enunciacion; es una construccion que pone de relieva "disposicion-
construccién” de estrategias politicas, econdémicas, sociales en favor de una
horizontalidad. Esto tiene plena relacion con lo desarrollado por Catherine Walsh,
quien la ve como una "practica y politica de vida en contrarrespuesta a la geopolitica
hegemodnica del conocimiento; es herramienta, estrategia y manifestacion de una
manera otra de pensar y actuar. Una manera otra que también cuestiona los

supuestos que posicionan los conocimientos de manera siempre desigual’262,

La interculturalidad critica, segun Walsh, permite considerar las asimetrias que se
establecen en una demarcacién institucionalizada en los comportamientos que se dan
en cada escenario; en este sentido, la interculturalidad critica conversa con la
propuesta de interculturalidad como accion situada, que "alude a la construccion de un
relacionamiento otro que pasa por el desplazamiento que tensiona las visiones de

mundo de los participantes en los procesos de construccion intercultural”263,

La interculturalidad, como accion situada, se dispone en un claro favorecimiento de los
desplazamientos, las emergencias, las localizaciones y las problematizaciones de
contenidos, comportamientos, experiencias, relaciones y restablecimientos necesarios
para la viabilidad de la accién. Es mas, la interculturalidad como accién situada, como
una necesidad de pasar del discurso a la praxis, llegando a avanzar en la busqueda de

262 WWALSH, Catherine. "Interculturalidad critica / pedagogia de-colonial’. En: VILLA, Wilmer y GRUESO,
Arturo (compiladores). Diversidad, interculturalidad y construccion de ciudad. Bogota: Universidad
Pedagdgica Nacional, 2007.

263 VILLA, Wilmer. "La interculturalidad y sus lenguajes en las emergencias del lugar de enunciacion”.
Revista Miradas, No. 8, Pereira, Universidad Tecnoldgica de Pereira, 2010, p. 47.
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soluciones que se asumen desde un tipo de "co-alianza” y "con-sentimiento”, no es
la imposicidbn que malogra las voces y las voluntades de esas personas que asumen
con temor la vida; es el mas alla de una formalizacién de discursos que necesitan ser
llenados de estrategias y acciones concretas en escenarios concretos. La accion

situada es actuar en favor y no actuar en contra.

El actuar en favor no se ve como un acto de voluntad que esconde la mala conciencia.
Es mas el desnudamiento de la "conciencia contradictoria®, la "doble conciencia” y "la
colonialidad”, presentes en el dia a dia de los pueblos, las comunidades y las
culturas. A continuacion se presenta una graficacion de las dinamicas que se

generan con la construccion de la interculturalidad como accion situada:

Cuadro que ilustra los bordes de encuentro de la interculturalidad

Autonomia de la Cultura A

Cultura A

Interculturalidad intensa
(zona de intercambio, dialogo)

Franjas de intercambio menos intenso

Cultura B Autonomia déla Cultura B

La interculturalidad se asume como una categoria en construccion cuya aparicion en
el escenario de las Ciencias Sociales o Humanas se debe a la influencia de los
movimientos sociales que en la década de los ochenta empezaron a generar una serie
de acciones para modificar el escenario de la participacion en las instancias
organizativas. Sus primeros desarrollos se dieron en el campo de la educacion,

cuando se buscaba defender la lengua, el territorio y los conocimientos que de ellos
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se desprenden. La interculturalidad surge como una categoria politica que lleva a

asumir el actuar de las personas en la defensa de sus territorios.

Esta categoria se convierte en wuna posibilidad de animar los encuentros, las
acciones y las tensiones que se desprenden del choque de imaginarios vy
representaciones. Es una categoria la interculturalidad que pasa a ser una eleccion
por disolver los fundamentos que establecen las barreras que actuan en el aislamiento
0 negacién a los otros u otras. Desde esta perspectiva, la interculturalidad deja de ser
una categoria para convertirse en una construccibn que guia el actuar sin

fundamentos ni presupuestos maximos que contengan la accion.

La interculturalidad ha llegado a un punto de agotamiento cuando se asume como una
forma del establecimiento. Entonces es asi cuando la colonialidad muta y cambia de
rostro a través de un nuevo ropaje que no implica en si el cambio de piel. En este
sentido, la interculturalidad surge como una instancia que propicia la intervencion de
los contextos a través de los lenguajes euféricos que invitan al festejo de las
apropiaciones, los saqueos, las maniobras de ocultamiento y silenciamiento de las

comunidades.

Para los pueblos de las comunidades negras la utilizacion institucional de la categoria
de Interculturalidad empieza a darse a partir de la Constitucién Politica colombiana de
1991, la Ley 70 de 1993 o Ley de Comunidades Negras y la formalizaciéon de la
Catedra de Estudios Afrocolombianos con el Decreto 1122 del 18 de junio de 1998,
que fija las condiciones normativas para el desarrollo de la catedra en todas las
instituciones de “educacién formal del pais”. Esto se evidencia cuando se ve la
necesidad de abordar procesos de construccion de la Catedra de Estudios

Afrocolombianos, dentro de un orden y una pertinencia intracultural e intercultural.

La interculturalidad como practica concreta de vida se venia desarrollando antes de la
promulgacién de la Constitucion Politica de 1991, es decir, la interculturalidad, como

accion de encuentro en medio de las tensiones propias de las particularidades
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cosmogonicas, se presentaba y se sigue presentando, va mas alld de los intereses de
los expertos que se encargan de reflexionar sobre la interculturalidad como ambito de
estudio. Un ejemplo claro es cuando uno le pregunta a los Yuwuapos Sabas Lopez o
Rafael Vencer por la explicacién que ellos tienen sobre los tipos de personas, es decir
los Yukpas, los blancos-mestizos y las comunidades negras; en ese momento dicen:
"ustedes no son guatiya, ustedes son gente de cera de abeja, es decir gente venida de
lejos mas alla del rio grande del plano del valle, ustedes vinieron de gente que no nos

hizo mal, ustedes son gente de cera de abeja”264.

El hecho de pensar y poner una forma de decir en comun, actia en la referencia de
un relacionamiento entre los pueblos que muy posiblemente da cuenta de Ia
construccion existente entre los Yukpas y las comunidades negras de esta region del

pais.

La interculturalidad, desde el relacionamiento que da cuenta del cruce de fronteras
culturales, se asume como parte de un proceso de "identidades atrapadas y narrativas

silenciadas”265.

En el caso de Ila interculturalidad pensada desde Ila Catedra de Estudios
Afrocolombianos, nos pone en el desafio de proponer unas estrategias de accién para
el desarrollo de los contenidos dependiendo el lugar. Esto quiere decir que una cosa
es la catedra para regiones, localidades y poblaciones donde la poblacion afro es
mayoritaria y otra cosa es para lugares donde la poblacion de comunidades negras son
minorias, tal como pasa en ciudades como Bucaramanga, Villavicencio, Manizales,
donde la catedra tiene que ser propuesta desde una perspectiva intercultural y no

desde una perspectiva intracultural.

264 Conversacion privada en el marco del proyecto de investigacion sobre curriculos bilinglies en la
Serrania del Perija. Los Ywatpu son los sabedores de este pueblo. Wateiya es la denominacion que
le dan a quienes no son Yukpa.

265 VVILLA, Wilmer. Dialogos interepistémicos entre indigenas y negros en el macizo caucano:
identidades atrapadas, narrativas silenciadas. Quito: Universidad Andina Simén Bolivar, 2009.
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Aunque, frente a lo sefalado, cabe mencionar que la Interculturalidad, como un hecho
construido y no continuo a lo largo de la historia, se evidencia en ciertas situaciones
de cruce de fronteras culturales dentro de las poblaciones afrocolombianas con los
otros pueblos étnicos y culturales de la nacion. A este respecto se ve que lo asumido
durante cierto tiempo, hoy por hoy incide en las formas de relacionarse los pueblos, las
culturas, las etnias y las comunidades. Es por esto que lo presentado en el parrafo
anterior tiene que ser visto con cierta relacion al uso y oficializacion de la categoria
como una instancia dentro de la institucionalizacion del Movimiento Social

Afrocolombiano.

5.8 La Interculturalidad, ambito de accion especifico

La Interculturalidad, como construcciéon dicotdmica, actia en dos sentidos: disuelve
los esencialismos fundamentalistas y contribuye a que las trayectorias de los pueblos,
comunidades y colectividades se dispongan a pasar por las tensiones que se producen
al momento de situarse cara a cara frente al otro. En cierta medida, es el remezoén
de los significados absolutos que orientan las practicas situadas del conocimiento,
donde los contenidos que son puestos en cuestibn se negocian, se interpelan, se
intercambian y se confrontan, a partir de la actuacién concreta de los actores
culturales que son compelidos a movilizar ciertos contenidos que Vviabilizan o

problematizan las dinamicas de accién entre las culturas.

Desde esta dicotomia, la interculturalidad se ve como wuna accién situada que
permite la emergencia de contenidos de doble accion para la respuesta u orientacién
desde adentro con los mios y desde afuera con los de ellos; esta posibilidad se
referencia como un punto de partida, donde la construccion o las emergencias no
surgen de la naturalizacion que da por sentado que la interculturalidad es algo
constitutivo de la interaccion humana, sino, por el contrario, un “lugar de pensamiento”

que posibilita la construccion en medio de la confrontacion de trayectorias situadas, las
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cuales dan cuenta de los mundos vividos como referentes en la produccion de

discursos que sostienen la experiencia de los pueblos.

En el marco de esta investigacion, la Interculturalidad se concibe como una accion
situada que permite pensar las formas de estar juntos, conforme a las situaciones que
se dan desde el conflicto y los problemas que se generan entre las personas que
circulan y se detienen a representar a partir de los contenidos culturales que los
acompafian en la experiencia singular como comunidad, grupo étnico, con
particularidades identitarias. La circulacion de las personas por los escenarios, los
lugares y los textos se convierte en una situacion de emergencia discursiva que pone
en el centro de toda consideracién la negociacién de los contenidos culturales que
determinan los modos de decir en, sobre y desde la experiencia situada en una accion

intercultural.

La Interculturalidad como una posibilidad de emergencia debe ser comprendida a partir
de las dinamicas relacionales que no se acogen a una forma de representar lo que
seria significativo dentro de unas construcciones mas amplias; esto quiere decir que
al considerar la interculturalidad como una categoria, tanto politica como de analisis,
se debe ampliar la comprension de la misma y entender que no solo es un problema
de negros e indigenas; se debe tener en cuenta que la Interculturalidad va mas alla de
lo étnico y, hoy por hoy, su uso es pertinente para la comprension de la sociedad
contemporanea. Todo esto permite considerar la inclusion como un asunto
problematico, que desde la interculturalidad tiene que ser discutido en términos de las
condiciones desde las cuales se da. No se trata de decir que incluimos vy
consideramos el estatuto femenino de la mujer como una apuesta politica por la
inclusion de la mujer como sujeto de derecho para la accién autbnoma que tiene que

ver con la igualdad de oportunidad.

Asi por ejemplo, no se trata de incluirnos y considerar lo femenino de la mujer, como

una apuesta para generar mas de lo mismo, se trata de mirar el estatuto de lo femenino
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como una apuesta politica que permita los desplazamientos y emergencias necesarias
para deshacer las inequidades, las desigualdades y las formas severas de explotacién y
denominacién. Es la mujer como persona quien ejerce sus libertades dentro de un

marco regulativo que ha sido pensado desde ella y no sobre ella.

En el caso de las politicas de equidad frente al papel de la mujer se valoran las
disposiciones normativas que llevan a la inclusion de la mujer, pero el problema es
cuando se habla de inclusion de la mujer y solo se esta privilegiando a un sector de la
poblacion que participa de los grupos hegemoénicos. Cuando se habla de la inclusion
de la mujer en términos de equidad, no se apunta a la promocion de las mujeres
pobres, campesinas, afrocolombianas, indigenas, mestizas, y en fin, no se refiere a
los tipos de subjetividades negadas por las politicas de estabilizacibn comprometidas

con los ordenes tradicionales del poder.

En este tipo de accibn no se considera a mujeres como las que murieron en el
municipio de Suarez en el departamento del Cauca, madres cabezas de familia,
desprotegidas y venerables; no se considera a las miles de mujeres que tienen
relaciones contractuales de tipo laboral y que no estan afiliadas a la seguridad social,
ni se les paga un salario minimo. Esas mujeres andénimas que llegan a las ciudades,
desde todos los lugares perimetrales de Colombia, mujeres que no participan de la
modernidad letrada y que al salir de sus casas al trabajo y del trabajo a sus casas
tienen que librar todo tipo de situacidbn solo porque no tienen los contenidos para
participar de los procesos de literalidad para leer las tablillas de los buses urbanos;
mujeres marginadas que al ser incluidas solo son un punto mas de justificacion para la

proyeccion de los sectores privilegiados del pais.

El Estado, como resultado de la modernidad, arrojb6 nuevos mecanismos de
participacién para la accidon en colectivo, y es asi como el ciudadano se convierte en
el sujeto, en tanto se debe a un lugar en especial; es el Estado de sujecion que le va
a permitir al ciudadano gozar de unos derechos y unos deberes frente al

establecimiento e institucionalizacion de las formas de decir de los gobiernos
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instaurados por la participacion democratica.

Cabe destacar que, ademas de la Interculturalidad relacionada con la educacion y el
lenguaje, también se han venido desarrollando debates en torno a lo intercultural y los
movimientos sociales, lo intercultural y el derecho, Interculturalidad y relaciones
interétnicas, Interculturalidad y Estado, e Interculturalidad y género. Es este el enfoque
mas amplio y creciente en América Latina, que ofrece las bases para pensar la
interculturalidad mas alla de un programa étnico orientado solo a los pueblos afros e

indigenas.

En atencién a lo anterior, considero de gran importancia el estudio de los aspectos
culturales que intervienen en procesos tales como el pensamiento, situandonos desde
ambitos diversos, el advenimiento de nuevas perspectivas teodricas, que nos permita el
andlisis de dichos procesos, propiciando espacios de indagacion que posibiliten
desentrafiar las formas de pensar y actuar, sobre las cuales otros trabajos ya han
dado cuenta, como los de Virginia Gutiérrez de Pineda, Familia y cultura en Colombia,
Fabio Zambrano y su obra, de la cual resaltamos Imagenes y Reflexiones de la cultura

en Colombia.

Me interesa adentrarme en Ila relacion entre los aspectos que soportan la
interculturalidad situada y lo cognitivo, que subyace en la configuracion de formas de
pensamiento y como estas a su vez se relacionan con las narrativas locales, siendo
abordadas desde autores como Robert J. Sternberg, José Antonio Marina, Barbara

Rogoff, Howard Gardner y James Pellegrino.

El universo simbdlico, inmerso en los imaginarios que residen en las identidades
culturales, se constituye en los elementos por medio de los cuales llegamos a
entender las relaciones entre las estructuras que conforman nuestros sistemas
culturales. Alli reside su importancia, en la deconstruccion de nuevos modelos

culturales que se constituyen, al lado de lo ecologico y lo ambiental en importantes
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vetas que contribuiran al avance del estudio de los temas aqui convocados.

La pregunta por lo intercultural y la cognicibn nos remite necesariamente a la
discusion sobre el concepto de cultura. Partimos de apreciar la cultura como el
sistema, conjunto de pensamientos, creencias y manifestaciones de un pueblo que se
transmiten, se intercambian y ademas se transforman constantemente, es decir,
concebimos la cultura "como un esquema de significaciones transmitidas
historicamente y representadas en simbolos, en sistemas de concepciones heredadas
en forma simbdlica por medio de los cuales los hombres comunican, perpetian y

desarrollan su conocimiento y sus actitudes frente a la vida”266,

La comprension cientifica de la realidad socio-cognitiva no puede obviar la naturaleza
pluriétnica de la regién, ni el hecho evidente que los distintos modelos de dominacion
se han construido sobre la base de la exclusiéon social de las minorias étnicas, la
estigmatizacion cultural y la sobreexplotacion de las poblaciones autéctonas por unas
élites dominantes que en cada periodo histérico han pretendido legitimar su

preeminencia desde una supuesta superioridad socio- cognitiva.

En esta perspectiva, lo etnocognitivo?’, si es analizado dialécticamente tanto como
mecanismo de exclusion social como recurso de resistencia y de auto- afirmacion,
permite el desarrollo y posterior avance de la forma como cada pueblo y sociedad
apropia el conocimiento; dentro de la realidad irreal que genera las relaciones
interétnicas puede llevar a configurar esquemas cognitivos que vendrian a
manifestarse dinamica y potencialmente como una problematica que se formaliza y
se materializa en las interacciones sociales. Uno de los hilos conductores de esta

perspectiva que estoy proponiendo parte de la aspiracibn de generar procesos de

266  GEERTZ, Clifford. La interpretacion de las culturas. Barcelona: Gedisa, 1996.

267 Este concepto de lo etnocognitivo connota toda la actividad a través de la cual el espacio y las
costumbres definen dominios espaciales que simplifican la vida al convertir el encuentro social y
cultural en algo mas familiar y mas habitual (cultura como hébito) De la misma manera que la gente
sabe como beber, comer, vestir, usar la voz, sabe también como utilizar el ambiente y lo ecoldgico
eficazmente: AGUIRRE BAZTAN, Angel. Estudios de Etnopsicologia y Etnopsiquiatria. Barcelona:
Marcombo Boixareu, 1995.
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reafirmacion identitaria.

En las ultimas décadas el estudio de lo cognitivo ha crecido y son muchos los avances
que se han logrado; varios son los aspectos observados en las diferentes regiones del
mundo. Es valido y pertinente citar trabajos como el del profesor Amos Rapoport y
su investigaciébn sobre cognicibn ambiental, quien sefala: "La cognicion es entonces
una busqueda de orden y un proceso para imponer un orden, sabiendo un orden,
sabiendo que el tipo de orden variara sustancialmente de grupo social a grupo social,

segun el estilo cognitivo de cada grupo”268,

Asi mismo, podemos sefalar cual es el estado del arte de la investigacion en lo
cognitivo-cultural; aqui cabe citar los trabajos de los profesores Barbara Rogoff vy
Pablo Chavajay, quienes han venido desarrollando etnografias consideradas de
rupturas por los grandes aportes que desde ellas se hacen; obras como Aprendices de
pensamientos”, que en uno de sus apartes hace todo un anadlisis sobre "como
desarrollan los nifios su pensamiento al tiempo que participan en actividades

culturales”, es decir, como se da el desarrollo cognitivo en contextos culturales.

Estos autores han elaborado un completo documento sobre lo que ellos llaman las
bases culturales del desarrollo cognitivo, donde muestran un recorrido acerca de la
evolucion de los test y las teorias que acompanan a estos, partiendo de la década de

los sesenta hasta llegar a los noventa.

Otros trabajos importantes que se hace necesario referenciar, y que desde la
psicologia cognitiva-cultural desatan grandes vetas de investigacion, son los del
profesor J. Bruner, psicélogo y continuador de algunos enunciados teéricos de
Vigotsky, quien ha establecido en sus investigaciones la relacion entre cultura,
lenguaje y desarrollo cognitivo; de su obra se destaca el libro La educaciéon, puerta
de la cultura, donde nos muestra como la cultura tiene una incidencia en la

configuraciéon de los esquemas cognitivos. Este autor se apoya en la tesis de los

268 RAPOPORT, Amos. Aspectos humanos de lo urbano. Barcelona: Gustavo Gili, 1998.
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linglistas con formacién antropolégica Sapir y Whorf (1956), quienes sefialaron:
"siempre que haya diferencias linglisticas puede (o debe) haber diferencias
cognitivas”. En este mismo orden se encuentra el trabajo de los antropdélogos Witkin
y Goode (1981), los cuales, en su texto Estios cognitivos, naturaleza y origenes,
resaltan la importancia de entrar a diferenciar psicolégicamente las formas
adaptativas al entorno y como a partir de esas formas dan origen a esquemas
cognitivos. En Latinoamérica destacamos el trabajo del profesor Juan Carlos
Escanone quien en su obra Sabiduria popular, simbolo y filosofia (1984) trata en forma
rigurosa el tema; en especial, hace todo un esfuerzo por establecer la relacién entre la
naturaleza simbdlica imaginaria de la cultura y los procesos cognitivos individuales y

colectivos.

En Colombia, en los ultimos afios se ha observado un gran interés por estudiar e
investigar el tema de lo cognitivo desde diferentes areas del conocimiento.
Antropdlogos, psicologos, pedagogos y linglistas estan preocupados por adentrarse en
las investigaciones, con enfoques tanto metodolégicos como  epistemoldgicos
variados, de forma que se encuentran hoy grupos de trabajo interdisciplinarios como
multidisciplinarios y algunos transdisciplinarios. Encontramos el grupo de |la
Universidad del Valle adscrito al Centro de Investigaciones y Estudios Avanzados en
Psicologia, Cognicion y Cultura, quienes han desarrollado algunos trabajos de
lingUistica cognitiva intentando aproximarse a un estudio de las diferencias y la
génesis de convergencias étnicas, sociales y pedagdgicas desde la perspectiva de las

etnociencias.

Ademas, el grupo liderado por Cristian Hederich y Angela Camargo, quienes desde el
CIUP, centro de investigacion adscrito a la Universidad Pedagodgica Nacional,
han adelantado investigaciones, financiadas por Colciencias, sobre las regiones
culturales de Colombia y sus estilos cognitivos. En esta investigacion los autores se
plantearon un interrogante basico, a manera dehipétesis, formulada en el siguiente

enunciado: "Las regiones culturales en Colombia se contrastan de acuerdo con los
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estilos cognitivos mas frecuentes en su poblacién”. Los investigadores del CIUP se
apoyaron en la tesis de Witkin sobre los estilos cognitivos, partiendo de la
diferenciacion de las formas preceptuales de los sujetos frente al medio. Segun
Witkin, los individuos se dividen en independientes y dependientes del medio; los
primeros tienen tendencias individualistas y se adaptan a cualquier medio, mientras
que los segundos tienen tendencia colectivista y son muy arraigados al medio. No
obstante, con esta postura psicologista busca contrastar la hipdtesis de que "la
cultura puede influir sobre un amplio espectro de procesos de desarrollo cognitivo,
desde la estructuracion de la sensacidbn y percepcion individuales, hasta toda la
configuraciéon de la cognicidn pasada por la constitucion de modalidades especificas
para la estructuracion de conceptos y resolucion de problemas”. Se "supone” que
los individuos que pertenecen a un mismo contexto cultural y simbdlico deben
compartir los mismos procesos estructurales de la "funcidon cognitiva® (Hederich y
Camargo, 1995). Se desprende de lo planteado que los estilos cognitivos van
ligados a los estilos de interaccién social entre sujetos y de estos con el medio, lo

que configura los sistemas ecoculturales.

En el mismo contexto colombiano encontramos otro grupo de investigacion, Diverser,
liderado por Zayda Sierra (de la universidad de Antioquia), que aun cuando sus
busquedas giran en torno a procesos como ‘“Interculturalidad, diversidad cultural,
estudios étnicos, corrientes feministas™%9, se observa en sus publicaciones que sus
busquedas y preocupaciones investigativas se encuentran atravesadas por aspectos
que son referenciados desde la cognicion situada, la relacion cultura-cognicion-
creatividad-inteligencia-lo pedagdgico y curricular. En este orden, una de las
preguntas planteadas en el doctorado de Educacion, Linea de investigacion en
estudios interculturales, es ";qué aspectos de la inteligencia y la creatividad
atraviesan las distintas culturas, qué es particular en cada una, es posible liberarse del

entorno social?” De estas preguntas se han venido ocupando las distintas tesis

269 SIERRA, Zayda (compiladora). Voces indigenas universitarias. Medellin: Universidad de Antioquia,
2004.
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desarrolladas en estos Uultimos afos desde presupuestos tedricos que tienen como

punto de partida la decolonialidad del saber270,

En todas estas investigaciones desarrolladas en los &mbitos internacional y nacional
se puede observar la presencia de investigaciones referidas a lo cognitivo y lo
transcultural, pero se da una gran ausencia de la interculturalidad en relacién con lo
cognitivo; por lo tanto considero que esta investigacion de alguna manera dard cuenta

de estos aspectos y en especial de la interculturalidad como accién situada.

5.9 La cognicidn situada, base de la Interculturalidad

El gran interés por el estudio de lo cognitivo se desprende de las carencias que he
encontrado respecto de conocer profundamente lo nuestro. Hasta el momento en
Colombia no se han hecho estudios que intenten y ayuden a comprender la relacion
entre lo cognitivo, la interculturalidad y lo imaginario que orientan a nuestras
comunidades. En una publicacion de agosto 17 de 1997, Rodrigo Arguello formula
una serie de interrogantes y a la vez nos invita a todos los académicos
comprometidos con la investigacidbn social a desentrafiar muchos aspectos que hoy
todavia no se han develado por la falta de mayor compromiso de los intelectuales: "Se
debe cambiar el enfoque de lasinvestigaciones para desentrafar nuestra

mentalidad, nuestra verdadera ideologia colectiva, nuestra memoria”271.

Todos estos llamados constituyen vetas de investigacion, conocer como detras de

cada institucion social, étnica, linglistica y mental se encuentran unos estilos de

270 MIGNOLO, Walter. Presentacion en la Universidad de Coimbra, enero 14 de 2005, en el marco
de la maestria y programa de doctorado en poscolonialismo y ciudadania global y las nuevas
sociedades enfrentando la globalizacion.

211 ARGUELLO G. Rodrigo. " Colombia, pais plastifonico y sin dialogismo”. Magazin dominical del Espectador
217 747, 1997 en Entre la espada y la palabra, textos para pensar sentir y cambiar. Bogota: Ambrosia, 2001
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crianzas, unos esquemas cognitivos tanto colectivos como individuales y como estos
pueden entrar a redefinir "modelos” culturales que precisen los roles de identidad,
colectividad y complementen la comprension de las diferencias que residen en el
almendron del tejido social, inmerso en un mapa, territorio y en sus contribuciones

ideaticas e identitarias que expresan su materialidad.

Este trabajo centra su interés alrededor de los cuestionamientos y analisis que dentro
de la actual fase de globalizacion econdémica y de homogenizacién sociocultural e
imperial nos permiten verificar los procesos adaptativos cimentados bajo la realidad
étnica y cultural; en este sentido, consideramos de gran utilidad la discusion alrededor
de la interculturalidad, los procesos de pensamiento y las narrativas, que posibiliten
llegar a la decantacion tedrica que, desde una postura critica, permita la
"descolonizaciéon” de los modelos de actuacién social, ligados a una Geohistoria,
donde sus actores, la comunidad, aborden el estudio de la génesis y la construccion
social de sentido, las formas y condiciones en que se produce, se reproduce y se
legitima el conocimiento desde estrategias cognitivas como son las narrativas, donde
la resignificaciéon de la cultura logre mostrar su incidencia en los procesos cognitivos
presentes en los estados de cosas por los que transcurre la regién Caribe Seco, donde
el emerger de nuevas identidades y entornos sociales trae consigo noticias sobre las

diferencias, es decir, el problema de la otredad y la alteridad.

Partimos de un supuesto basico: que el conocimiento de las formas particulares que
tiene la sociedad de apropiarse y producir conocimiento y sus herramientas mas
usuales no permiten comprender la forma de pensar y actuar de las comunidades,
para llegar a comprender problemas tan complejos como el de la violencia, la
exclusion social, la discriminacién, las formas de pobreza, el desarrollo de nuevas
inteligencias, nuevas identidades. Busco formular un interrogante alternativo que
demuestre como detras de cada colectividad se da una percepcidn tempoespacial, que
desata mecanismos para que las personas extraigan y procesen informacién vy

conocimiento de su medio social; esto lo denominamos acciones situadas que pasan
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por lo intracultural a lo intercultural.

La compleja relacion que se da entre lo cognitivo y lo cultural supone una variedad de
interrogantes cuya resolucion puede abrir cauces por donde discurra el devenir de las
comunidades a nivel local y regional. Si la -cultura influye sobre los procesos
cognitivos que van desde lo intersubjetivo a lo intrasubjetivo, cabe preguntarnos
¢cudles son los mecanismos que nuestras comunidades (tradicionales y modernas)
usan para apropiarse y producir conocimiento? ;Cuales son los elementos de
elaboracion colectiva que mas inciden en la estructuracion perceptual, conceptual vy
de sentido a nivel individual y colectivo? ¢Existen en realidad diferencias marcadas
entre una comunidad y otra dentro de un mismo contexto tempoespacial e
intercultural? Dilucidar estos y otros interrogantes nos podra conducir a poner de
relieve los viejos y nuevos procesos de pensamientos inter-étnicos, sociales y
simbdlicos, para avanzar en la caracterizacion de los procesos de pensamientos

cognitivos e identitarios de nuestras comunidades.

Las investigaciones psicologicas y antropoldgicas, al igual que las de los linglistas vy
pedagogos, de forma habitual dan mayor peso al elemento cognoscitivo que al
cognitivo en su génesis, desconociendo los procesos colaterales que acompafan a

este, en cuanto a la creacion y recreacion de nuevos esquemas culturales.

Las investigaciones desarrolladas se han apoyado en estudios realizados en otras
partes del mundo, en los cuales la cognicion situada, la cultura y la identidad étnica
son vistas como algo dinamico, que estd en continuo proceso de cambio y de
revaloracién. Seguimos a los profesores Robert Sternberg, Barbara Rogoff, José A.
Marina, quienes consideran que "es necesario tener en cuenta aspectos como lo
analitico, lo creador y lo practico”, dado que nuestro objetivo es conocer, descifrar los
componentes en relacion con el ambiente, con la inteligencia, tomando como rubro lo

étnico, lo imaginario, lo simbdlico, lo espacio-temporal y Ila identidad, que al
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determinar dimensiones humanas "tratan de ir mas alla de esa complicidad entre

ciencia y prejuicio que ha perseguido este campo hasta el presente”272,

Nos interesan las dinamicas de creacion colectiva que permitan descubrir nuevas vias
de acceso, que partan de una concepcion de cultura como produccion dentro de un
contexto histdrico especifico. Con este propdsito general, el tema de lo cognitivo lo
podemos ahondar desde una perspectiva transcultural y desde la descolonizacion de
los saberes, donde cada una desarrolla sus propios presupuestos tedricos que son
atravesados por unas afirmaciones, que es comun para antropélogos, psicologos vy
pedagogos, cual es el admitir que la cognicidn relaciona al individuo con su medio
(Rapoport, 1998). Las ciencias cognitivas han desarrollado multiples esfuerzos por
aproximarse a una apreciacion de lo cognitivo; consideran y enfatizan en el
conocimiento del medio como aspecto que lleva a procesos cognitivos (Price, 1990), y
la antropologia cognitiva sefiala que los procesos cognitivos convierten el mundo en
algo significativo (Rapoport, 1998). En este caso se trata de dar significado al mundo
y no de conocerlo. Como consecuencia de esta ultima afirmacion se desprende que el
estudio de lo cognitivo debe realizarse desde una perspectiva intercultural vy
transcultural en el tiempo y a través del tiempo, debido a que los significados que se
dan al mundo son mas variables que los medios por los cuales es conocido; incluso,
se observa a las personas como organismos activos, adaptativos y buscadores de
objetivos y fines, lo cual les permite estructurar el mundo a partir de tres factores

esenciales: el ambiente, el organismo y el medio cultural (Rapoport, 1998).

Estos factores se interrelacionan con el propésito de confirmar "representaciones
cognitivas” y entran a dar cuenta de dos aspectos relacionados, los cuales podemos
expresar en los siguientes interrogantes: ;qué fendmenos son significativos en una
cultura? Y jcomo estan organizados estos fendmenos?, o sea qué es lo que valora y

como se selecciona y se ordena la identidad. Al respecto, Antonio Gramsci (1971)

2712 STERNBERG, Robert. Inteligencia exitosa. Cémo una inteligencia practica y creativa determina el éxito en
la vida. Barcelona: Paidés, 1997.
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anota que lo identitario y los imaginarios también transcurren a nivel de lo étnico, a

través de la produccion de "intelectuales locales, quienes pueden surgir del

campesinado al igual que de la clase obrera™73 o de las etnias tradicionales.

213 LOMBARDI, Franco. Gramsci. Ideas pedagdgicas. Traduccion de Maria A. Marti. Italia: Pilas
Editores, 1967.
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6 CONCLUSIONES

Teniendo en cuenta que el disefio de la investigacion asi como la ejecucién del
proceso tienen un caracter flexible, donde lo principal es guiar la accién hacia la
consideracion de lo contextual, lo relacional, lo emergente y lo problémico, partiendo
de este sentido por el lugar y las interacciones, a continuacion presento las
conclusiones correspondientes con una lectura incidida por los referentes de Ia
"teoria de la ubicacion”, la cual insiste en la importancia del "locus de la enunciacién” a
partir de las preguntas ;quién habla?, ;en qué circunstancia?, ¢por quién?, ;como lo
hace? y ¢desde donde los hace? Con base en estos referentes se elaboraron las

siguientes conclusiones.

La emergencia de lo "costefio” como una practica de encierro y condena para la
contencién de las razas que fueron inventadas a lo largo de la historia como barbaras
o degeneradas, se convirti6 en una invencion andinocéntrica que privé a la gente de
la Region Caribe de mantener una experiencia colectiva que fuera mas alld de lo
nacional-regional. Lo costeno, pasado por lo corroncho, constituye una
reactualizacion del imaginario racista que practica la gente hacia los nativos de la
Region Caribe, sobre todo si estas personas son negras o afrocolombianas. En este
caso, la forma de nombrar desde lo que en la zona de intracosta llamamos Caribe
Seco tiene que ver con una "politica de lugar’” que, mas que separar o fragmentar, nos

acerque a una region geografica, cultural, politica, dialectal y cognitivamente diversa.

Se hace necesario considerar que las narrativas representacionales de una memoria
especifica de las Comunidades Negras del Caribe Seco se encuentran afectadas por

un "mal decir’ que las obliga a estar por fuera de los escenarios de interaccién social,
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y que solo son visibles en los "marcos sociales de la memoria”, es decir, en los
contextos particulares donde el recuerdo se produce y reproduce a partir de una
localizaciéon que pasa por lo familiar, el rol, lo generacional, el género, la clase social y
lo étnico-racial. Todo esto actia en la continuidad u obliteracion de los contenidos; es
mas, la dinamica de control sobre el hecho de quién posee la memoria y el papel que

juega en el encarnar o poner el sentido colectivo a disposicidon de quien lo merece.

Los procesos de produccion y reproduccidn de los contenidos de la memoria que se
manifiestan por medio de las narrativas representacionales de las Comunidades
Negras aseguran o inciden en la configuracion del pensamiento individual y colectivo.
Esto genera un tipo de cognicién situada Yy cognicion distribuida, que no ha sido
considerada como parte decisoria en la formacion cultural de los agrupamientos
locales de las Comunidades Negras del Caribe Seco, y que, a través de los procesos
que se movilizan con la Catedra de Estudios Afrocolombianos y la construccion de
una propuesta de Educacién Propia e Intercultural, se pueden abordar como parte
de una estrategia que genere sentido del lugar y por ende sentido de pertenencia.
Esto no ha sido considerado porque lo que rodea las dinamicas de construccién de los
referentes de la catedra no va mas alld de la exotizacidon y tradicionalizacion, cayendo
de esta forma en la espectacularizacion de la cultura de los otros, racializados de

forma negativa como negros.

Frente a Ilas dindamicas de generalizacién identitaria, los procesos locales de
produccién narrativa via la memoria, propician la emergencia de identidades que han
sido silenciadas a lo largo de la historia. En este caso se genera una reinvencion y
consideracion de lo cercano o lo propio, advirtiendo que las culturas no son cerradas,
fijas, ni mucho menos ajenas a la presencia de lo extrafio, porque esa presencia
genera los procesos de apropiacion de contenidos que, al ser negociados y mediados,
son significados y resignificados en la experiencia cotidiana. De ahi que lo fronterizo
se convierte en un referente que ayuda a pensar lo intracultural y lo intercultural en los

territorios de las Comunidades Negras del Caribe Seco. Todo esto se convierte en una
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posibilidad de lectura, asi como un referente para regular la accién y permitir la

emergencia de sentidos compartidos en el cruce de fronteras culturales.

Como se propicia una "politica del lugar’ a través del afectar las formas de
nombrar desde los procesos organizativos, donde la Educaciéon Propia se convierte en
una potente estrategia para la afirmacion de lo devaluado, las narrativas cobran un
sentido para los procesos de revitalizacidon cultural que deben responder a las
complicaciones de condena del racismo y sus derivaciones historicas, manifestadas
por la colonialidad del ser, del poder y saber; todas ellas, combinadas, actuan en
contra de lo constitutivo y constituyente de las Comunidades Negras del Caribe Seco
Colombiano, que se ven expuestas al desalojo cultural propiciado tanto desde afuera

como desde adentro de las comunidades.

El racismo se convierte en un continuo de produccion naturalizada a través de las
apuestas del folclor, el humor y la picaresca local, que no es vista como algo que
atenta contra la dignidad de los ofros racializados de forma negativa como negros,
solo se ve como una forma de acercar a los otros para alegrar la vida a quienes
histéricamente han condenado a las Comunidades Negras del Caribe Seco
Colombiano. Hoy las narrativas representacionales de la memoria local se convierten
en una clara evidencia que deja al descubierto el continuo histérico del racismo como
practica abierta o practica soterrada que degrada y afecta al otro, pero el cual no
reacciona por la naturalizacion que se hace de este tipo de practica. Por su parte, la
poblacion afrocolombiana en esta parte del pais asume en algun momento de su vida
la "politica de la vista gorda”, es decir, el dejar pasar o el no ver para no complicarse la
vida con esas cosas del racismo. Esto se puede ver en contextos educativos donde se
sigue hablando de igualdad a la luz de los referentes religiosos, pero no en la
igualdad de oportunidad para generar una escuela saludable. Todo esto hace que la
"herida colonial” se mantenga abierta en espacios de formacion como la escuela, la
familia, la ciudad, entre otras instancias sociales donde se naturalizan las practicas

racistas.
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La Educacién Propia no es solo la Catedra de Estudios Afrocolombianos, sino una
serie de estrategias colectivas que traspasan el escenario de lo escolarizado y se
encuentran con lo comunitario organizativo como instancia de generacion de
pensamiento politico que lleve a la defensa del territorio y el derecho a ser y estar
desde las particularidades que se tienen; donde las acciones que se propiciaron con la
investigacion ponen en el centro de la discusion la invencion como una forma de
representacion arbitraria. En este caso se hace necesario reaccionar y construir
experiencias de reinvencibn que actien en contra de la sobra de Ila "doble
conciencia™’, por este motivo es que la educacién se convierte en una practica de

antisobra.

La consideracion de la Educacion Propia pone el acento sobre la necesidad del
conocimiento situado, donde la extrapolacién y la réplica de los modelos dignos de
seguir se dejan de lado a fin de pasar a una valoracion de los contenidos locales.
Frente a esta situacion, se presentaron unos de los mayores desafios en la accion-
participacién que tienen que ver con la modificacion de los imaginarios de los y las

maestras que querian la formula o la receta para construir y actuar en la educacion.

Por consiguiente, se entr6 a reflexionar de forma critica sobre los contenidos traidos
de otros contextos que tienen unas particularidades muy diferentes a las del Caribe
Seco. Esto hace que los colectivos comprometidos con la educacion y los
procesos organizativos asuman metodologias de investigacion para sistematizar vy

propiciar los contenidos que guien la accion.

Por otro lado, el actuar grupal inserto en unos relatos, mas que un objeto de
indagacion y de busqueda en si mismo, toma la forma de una lente, una manera
particular de mirar, analizar e interpretar la accion y la interaccion en la persona como
parte articulada de un colectivo; es mas el pensar y pensarnos con relacibn a unos

procesos locales, regionales, nacionales e internacionales.

274 DU BOIS. W.E.B. "Las almas del pueblo negro”. La Habana: Fundacion Fernando Ortriz, 2001, p,7.
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En ese sentido, el esfuerzo metodoldgico consistid en detallar todo lo que fue posible:
las interacciones verbales, prosémicas y no verbales, llegando a referenciar los

procesos de afectacion de doble entrada.
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ANEXO 1

PERIODOS FUNDACIONALES EN CARIBE

Fundaciones entre 1520 - 1585

Item | Localidad(ciudad) Aiho
1 Santa Marta 1525
2 Riohacha 1545
3 Valledupar 1550
4 Cartagena 1533
5 San Benito Abad 1534
6 Tolu 1535
7 Simiti 1537
8 Mompox 1537
9 Tenerife 1543
10 Tamalameque 1544
11 Ayapel 1543
12 Cerro de San Antonio 1525
13 Santa Caralina 1530
14 Piojo 1533
15 Tubara 1533
16 Turbana 1534
17 Chinu 1534
18 Maria de la Baja 1535
19 Sincelejo 1535
20 Ciénaga 1538
21 Mahates 1538
22 Baranoa 1543
23 Chiriguana 1545
24 Turbaco 1546
25 La Paz 1553
26 Rio de Oro 1568
27 Usiacuri 1566
28 Gonzalez 1570
29 Chima 1573
30 Es el mismo Toluviejo 1534
31 Purisima 4533

Tomado de Historia del doblamiento del territorio de la region caribe en Colombia,
Zambrano Pantoja Fabio, Benninhoff Federico, Ruiz Manuel y Rueda Wilson, Santafé
de Bogota Octubre del 2000.



PERIODOS FUNDACIONALES EN CARIBE

Fundaciones Siglo XVII

Item | Localidad(ciudad) Ao
1 Sampués 1600
2 San Andrés de Sotavento 1600
3 Juan de Acosta 1606
4 Magangué 1610
5 Sucre 1610
6 Morales 1610
7 Plato 1620
8 Polonuevo 1628
9 Barraquilla 1629
10 Campo de la Cruz 1634
11 Soledad 1640
12 San Martin de Loba 1650
13 Barrancas 1664
14 Manati 1680
15 San Antero 1687
16 Momil 1693

Tomado de Historia del doblamiento del territorio de la regidon caribe en Colombia,
Zambrano Pantoja Fabio, Benninhoff Federico, Ruiz Manuel y Rueda Wilson, Santafé
de Bogota Octubre del 2000.



PERIODOS FUNDACIONALES EN CARIBE

Fundaciones Siglo XVIII

Item | Localidad(ciudad) Aiho
1 San Juan del Cesar 1701
2 Becerril 1705
3 El Paso 1716
4 El Banco 1747
5 Chimichagua 1748
6 El Dificil 1750
7 El Guamo 1750
8 Santa Ana 1751
9 San Zendn 1751
10 Fonseca 1757
11 El Pifion 1760
12 Villa Nueva 1770
13 Zambrano 1770
14 Pivijay 1774
15 Aguachica 1784

Tomado de Historia del doblamiento del territorio de la region caribe en Colombia,
Zambrano Pantoja Fabio, Benninhoff Federico, Ruiz Manuel y Rueda Wilson, Santafé
de Bogota Octubre del 2000.



PERIODOS DE CONSTITUCION Y FORMACION
DE PALENQUES Y PUEBLOS DE NEGROS
EN EL CARIBE COLOMBIANO

item Localidad(ciudad)

1 Catas

2 Venao

3 Lorenzana
4 Cintura

5 Carate

6 Negro

7 Berrugas
8 Corrales
9 Musanga
10 Tiquizio
11 Palizada
12 Norosi
13 Ardul

14 San Antero

15 Ladera de Judas
16 Guamal

17 Uré

18 San Basilio

19 San Miguel

20 Arrollohondo

21 San Onofre

22 Matuna

23 La Ventana
24 Tinguizio
25 Dangua

26 Bongué

27 Arenal

28 Tabacal

29 Catendé

30 Matuderé
31 Betancur

32 Riogrande

Tomado de Historia del doblamiento del territorio de la regién caribe en Colombia,
Zambrano Pantoja Fabio, Benninhoff Federico, Ruiz Manuel y Rueda Wilson, Santafé
de Bogota Octubre del 2000.



ROCHELAS Y SITIOS DE GENTE LIBRE
EN EL CESARY LA GUAJIRA

Nombre Localidad

Saloa

Chitiguana

El Paso

San Bernardo
Simafa

Guacoche

Aria Angola

Aguas Blancas
Loma del Corredor
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ANEXO 4
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Universidad Nacional
Abierta y a Distancia
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RAFAEL CARRILLO LUQUE
DiA: 19 DE MARZO DE 2010
HorA: 2:00 PM



ANEXO 5

ENCUENTRO DE CONSEJOS COMUNITARIOS

ificesar
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05 de octubre de 2010

Del 6 al 9 de octubre, en Badillo (Cesar), se reuniran los Consejos Comunitarios vy
algunas organizaciones del Caribe para participar en el disefio, desarrollo y operacién
de un sistema de monitoreo regional a la situacion de reconocimiento, administracién vy

ordenamiento de territorios de las comunidades negras, afrocolombianas en el Caribe.



ANEXO 6

LISTADO DE ORGANIZACIONES DE BASE
DEPARTAMENTO DEL CESAR

Nombre de la
Organizacion
Organizacion de
Comunidades Negras
del Cesar ORCONEC

Fundacioén para el
Desarrollo de las
Comunidades Negras
FUNDECOMUNEG

Asociacion de
Comunidades Negras
del Cesar KU SU TO

Red de Juventudes
Cesarenses
REDJUVENSAR

Asociacion de
Comunidades Negras
de San Bernardo
Sahalla

Asociacion de
Negritudes del
Departamento del
Cesar NEGRICOL

Asociacion Municipal
de Comunidades
Negras Kike Avila

Asociacion de

Comunidades Negras,
Campesinos y

Pescadores ASCOMPES

KMGENDE

Asociacion de
Pescadores de San

Bernardo ASPESAMBER

Asociacion Mujeres en
Accion AMA

Asociacion de
Comunidades Negras
de Guacoche Los
Cardonales
Asociacion
Interdisciplinaria de
Estudiantes y
Profesionales
Afrocolombianos
Quilombo Zumbi

KU MAHANA

Asociacion de
Comunidades Negras
de Costilla

Asociacion de

Sede

Valledupar

Valledupar

Valledupar

Valledupar

San Bernardo (Pelaya)

Valledupar

Tamalameque

San Bernardo (Pelaya)

Valledupar
San Bernardo (Pelaya)

Valledupar

Guacoche

Bogota - Valledupar

Valledupar
Costilla - Pelaya

Pueblo Bello

Persona Contacto

Cesar Mosquera

Walter Vides Ochoa

Javier Pardo Cassiani

Yuslidis Fragoso Serpa

Osvaldo Jaraba

Andrés Tejedor

Alfonso Belefio

Iroldo Dominguez

Elaine Rumbo Arias
Carlos Mier

Maria Lydyalu Perea
Henriquez

Ivan José Romero
Calderon

Antonio Rafael Britto
Perea

Ana Rocio Jiménez
Miguel A. Caicedo

Oswaldo

Celular

3156229634

3173620945

3107406398

3107113440

3157686833

3168793556

3133882243

3135379294
3142401693

3157607512
3145307484

3158257698

3158257698

3173792660

3114016522
3157433140



Comunidades Negras
de Pueblo Bello
“Raices"

Asociacion por amor a
San Roque “Palenque
de Rincén Hondo"

Rincon Hondo -
Chiriguana

Ana Joaquina Alvarez

Palenque de El Paso

El Paso

Edilza Manjarrez

3008393193

Palenque Americano
de Mujeres Kuagro
Caribe

Valledupar

Marta Serpa

Consejo Comunitario
de Guacochito “Arcilla,
Cardoén y Tuna”

Guacochito - Valledupar

Edgar Farelo

3126671630

Consejo Comunitario
Afrocolombiano de
Guaimaral - Marcelino
Ochoa Almenarez
“Catelo"

Guaimaral - Valledupar

Efrain Varela

3145014923

Consejo Comunitario
de Badillo “José
Prudencio Padilla"

Badillo - Valledupar

Henry Afiez c.

3166839654

Consejo Comunitario
de ElI Perro “Carlota
Redondo Alvarez"

El Perro - Valledupar

Rogelio E. Jiménez

3135521838

Consejo Comunitario
Afrovenadense
“Manuel Salvador
Suarez Almenarez"

Los Venados - Valledupar

Alvaro Baute Sierra

3135784173




ANEXO 7

REUNION DIRIGENTES AFROS DEL CESAR




ORGANIZACIONES AFROCOLOMBIANAS DEPARTAMENTO DE LA

LOCALIDAD

RIOHACHA

HATO NUEVO

MAICAO

GUAYACANAL

RIOHACHA

DIBULLA

FONSECA

TAMARRAZON

ALBANIA

Tomado del documento de trabajo de
UPC.

ANEXO 8

GUAJIRA
NOMBRE DE LA ORGANIZACION

ASOCIACION DE COMUNIDADES
NEGRAS DE LA GUAJIRA
(ASOROBLISTAS)

CONSEJO COMUNITARIO HATO
NUEVO

ORGANIZACION UNIDAD
AFRODESCENDIENTE DE LA
GUAJIRA

CONSEJO COMUNITARIO
GUACAMAYAL

ORGANIZACION AFRO CAIZULU.

AFROGUAJIRA

AFROCARIBE

RAICES PALANQUERAS DE
TOMARRAZON

CONSEJO COMUNITARIO HATO
VIEJO

, colectivo de estudios étnicos regionales



ANEXO 9

<= Cesar
QS 7 e o7 e

CSED cir OCU-I

Valledupar, 12 de enero de 2011
CIRCULAR

Para Directores(as) cie Nucleo y/o Coordinadores de Unidades Educativas
Municipales Rectores(as). Directores(as}, Coordinadores(as). docentes do
esiabiecim entos educativos oficiales del departamento del Cesar

De; Marieta Sosano Noriega. Secretana de Educaciéon Departamental

Asunto Implementacion Catedra de Estudios Afrocolombianas.

El Ministerio de Educacién Nacional y la Secretaria de Educacion Departamental han
adelantado procesos de formacién y actualizacion docente tendientes a fortalecer
metodolégicamente la re-creacién y profundizacion de tos conocimientos propios de los
pueblos afro que con su cultura han propiciado la formacién do la colombj;an daa y que
hoy por hoy son oportunos y necesarios para la construcciéon de una sociedad pluralista y
diversa no solo étnica y cultural, sino también politica, social, laboral y sexualmente, con
el de garantizar la coexistencia pacifica de tos pueblos radicados en este pianeta
desde la interculturalidad y ej didfogo permanente teniendo como referente la otredaci y su
diferencias ideologias rnas alla del color de la pie*.

Se hace prioritaria la Implementacion de la Catedra de Estudios Afrocolombianos a partir
de la formacién recibida a través de! Convenio 1212 de 2009 UNAD-Gobemacion dei
Cesar obligatoriamente Direclores(as) de Nucleo y/o Coordinadores(as) de Unidades
Educativas  Municipaies. orientaran con la informaciéon pertinente a rectores(as).
Di recto re s( as) de los diferentes establecimientos educativos la implementacion de la
Metodologia para el desarrollo curricular y pedagogico para ello es vital la socializacion
de los decretos 804 de 1995 1122 de 1998 y la Ordenanza 0005 del 29 de abril del 2009
que permitird el desarrollo de la Catedra de Estudios Afrocolombianos en el
Establecimiento Educativo con todos ios soportes metodolégicos (definiendo si el
desarrollo curricular se realizara por asignatura o proyecto pedagodgico, intensidad horaria
docentes responsables horarios laborales, programaciones, guias tje ciases y actividades
complementarias), por lo tanto jes reitero que antes del 3C de enero de 2011. >a Societaria
de Educacién Departamental debera tener el reporte de cada establecimiento educativo

Cordiaimente, .
\
]
J

9 N
%/Lule/f@ fr\%@ LAoAirg o
/MARIELA SOLANO NORIEGA /

v

Elaboré: Amonio Julio VH-amizsr Jiménez, Supervisor de Educacién Oepartamemalf>
Nombre Carpeta Archivo Ciro/Jares.

Cai.: In 1J-170 txlificio Aifonio Lj-pt/ Michrisefi. Valle>ii[tr
Telefono “7-W270, *101, fu fIflj «<w» f.msil cOiu-re i u *; gohe< sjr pr>|



ANEXO 10

Publicaciones del gobierno colombiano sobre politicas pubicas de las comunidades

afrocolombianas

LAS
COMUNIDADES
NEGRAS

NUEVOS ESPACIOS
PARA TA DEMOCRACIA
PARTICIPATIVA

incota

DIRECCION DE ASUNTOS
FPARA LAS COMUNIDADES NECIIAS

¥ fufifulacion :olphvu ¢ 103 fertitorios afracokmbianos



m ANO Ii NUMERO 5 * PROYECTO RIOPACIFICO

LA ESTRATEGIA DE GESTION
DEL PROYECTO

PROYECTO BIOPACIFICO
INFORME FINAL GENERAL

Concertacion
para el futuro
de la biodiversidad

ki iLo estamos logrando!

TOMO vill

PROYECTO BIOPACIFICO
MIMISTERID DEL MEO AMBENTE SEFFUID

serie lineamientos curriculares

AFROCOLOMBIANOS
APORTES PARA MAESTROS

CATEDRA DE ESTUDIOS

Coordinador ™
Axel Rojas

Universidad del Cauca
Coleccién Educaciones y Culturas




ANEXO 11
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ANEXO 12

Tabla de colaboradores

Nombre Localidad Edad
Emilio Pérez Albania 67
Argemiro Afez Badillo-Cesar 69
Henry Anez Badillo-Cesar 49
Walter Izquierdo Seykun-Sierra Nevada de Sta. M 48
José Julio Pérez Hato Nuevo-Guaijira 65
Cira Ortiz Hato Nuevo Guajita 66
José Tomas Marquez Guacoche-Cesar 48
Carlos Ballesteros Guaymaral-Cesar QED
Argemiro Arzuaga Guaymaral-Cesar 66
José Trinidad Sierra Guaymaral-Cesar 88
Albaro Baute Guaymaral-Cesar 52
Rolisbeth Manjarrez La Loma-Cesar 32
lIsa Parra La Loma-Cesar 46
Vicenta Araujo Imbreth La Loma-Cesar 71
Fidel Imbreth La Loma-Cesar 79
Miguel Angel Parra La Loma 13
Ramén Emilio Banquet Los Haticos-Guajira 62
Antonio Banquet Los Haticos-Guajira 60
Francisco Cordoba Los Haticos-Guajira 62
Luis Miguel Berrio Pasacaballos-Bolivar 69
Ignacio Socarras Riohacha Guajira 78
Catalina Cujia San Juan del Cesar-Guajira 80
Jose Lina Daza San Juan del Cesar- Guajira 46
Maria Redondo Valledupar QED
Rosa Redondo Valledupar 84
Pedro Redondo Valledupar QED
Lipe Perea Valledupar 56
Familia Pertuz Valledupar 20-82
Lucho Berrio Pasacaballos-Bolivar 69
Javier Pardo Valledupar 55







