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2.Descripcion

El presente trabajo busca presentar y explicar herramientas conceptuales y metodoldgicas que
permitan el desarrollo de investigaciones en las que se aborde el fenébmeno de la desercién
escolar, particularmente en relacion con la poblacién de mujeres afrocolombianas en el contexto

nacional.

La investigacion da cuenta de un elemento central para abordar este tipo de problematicas que
dia por dia se constituyen en punto neuralgico frente a la situacién que viven muchos grupos

poblacionales en relacién con sus procesos de escolaridad: la desercion.

En ese sentido el trabajo aborda, a manera de propuesta para desarrollos investigativos, el

andlisis de los elementos conceptuales necesarios para comprender el fendmeno, pero también




analiza posibles rutas metodoldgicas, desde perspectivas contemporaneas, que permitirdn
avanzar en la comprension y analisis del fenbmeno de base: la desercion escolar de mujeres
afrocolombianas en el contexto nacional. Problematica que implica no solo el abandono de la
institucion escolar, sino cualquier otra oferta del sistema educativo, lo cual implica la renuncia a
sus proyectos de vida o una modificacion desfavorable de estos en el ambito social y laboral, en
un contexto de racismo no reconocido. Es por esta razdn que la investigacion se dirige a
establecer y explicar dos aspectos fundamentales para abordar este tipo de fenémenos: los

elementos conceptuales y las herramientas metodolégicas.

Sin que esta sea la pretension nuclear del trabajo se abordan algunos elementos de caracter
experiencial tomando como base la poblacién femenina afrocolombiana del Colegio Alemania
Unificada para establecer cuales de estos elementos en el entorno de estas nifias favorecen una
postura ante la escolaridad y de qué modos la escuela esta 0 no preparada para asumir el

desafio de conocer los dispositivos culturales implicados en el tema.

Esta investigacion se desarrolla en el marco del grupo de investigacion Filosofia de la educacion,

en el énfasis de Educacion Comunitaria, Interculturalidad y Ambiente.

El objetivo general de este ejercicio investigativo es proponer y analizar las herramientas
conceptuales y metodolégicas que deben ser tenidas en cuenta para el desarrollo de este tipo de
trabajos. Es asi como se trabajan las perspectivas tedricas de la decolonialidad,
interseccionalidad, las condiciones de posibilidad, el racismo como elementos centrales a ser

tenidos en cuenta.

De igual forma y desde la 6ptica de lo metodolégico se aborda el analisis del enfoque etnogréfico
y en este marco el trabajo sobre las perspectivas genealdgicas y arqueoldgicas basadas en la
propuesta de caja de herramientas de Michel Foucault. Estos dos elementos dan cuenta de los

objetivos especificos formulados al interior del trabajo.

Como un elemento adicional se propone un breve ejercicio de analisis que permite comprender
la envergadura de un trabajo de este tipo, este ejemplo se hace tomando como base algunos
elementos explorados al respecto del tema, en el colegio Alemania Unificada, institucion distrital

de la ciudad de Bogota.
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4.Contenidos

El disefio metodoldgico y el recorrido tedrico efectuado en el presente trabajo buscaron no solo
la presentacion, sino también la explicacion de algunas herramientas conceptuales vy
metodoldgicas que contribuyan la elaboracion de investigaciones que busquen analizar las
condiciones que hacen posible y dan por resultado la desercién escolar, en particular de nifias

afrodescendientes.

El presente documento esta dividido en tres apartados que he organizado en capitulos: El
primero, presenta la justificacién de la investigacién y algunos antecedentes investigativos sobre
el tema, junto con la caracterizacidn del plantel educativo que en este documento nos permitié
abordar el fenbmeno de la desercién escolar sistemética de las jévenes afrocolombianas, es
decir, el colegio Alemania Unificada, I.E.D, la problematizacibn desde la cual emerge la
necesidad de hacer esta investigacion y la metodologia que, considero es la adecuada para

indagar y encontrar los factores que han hecho posible esta desercién sistematica.

El segundo capitulo, nos introduce en las discusiones de orden tedrico, que dan cuenta del
origen, mas que histérico, ontoldgico, del problema que aqui presento, desde la “caja de
herramientas” de la genealogia y la arqueologia foucaultianas. Indaga sobre la construccion de
hegemonias culturales y la construccién de postulados de la modernidad alrededor del concepto
de raza y las formas como esta nocién se vinculan a la produccion del concepto de colonialidad,
desde una perspectiva que ubica histéricamente al racismo dentro de la colonizacion de América

y la clasificacion de indigenas y negros como personas “inferiores” en la escala social.

De igual forma, el capitulo desarrolla aproximaciones a los problemas de la conformacion de la
nacionalidad como un todo unificado, mestizo, que impide ver las diferencias raciales y las
consecuencias de la discriminacion racial y étnica, que pasan por luchas que permiten, en el
presente, la creacién de normas de proteccion y reconocimiento de derechos diferenciales para

las comunidades negras.

En el tercer capitulo, desarrollo las relaciones entre conceptos como infancia y su utilizacion en
los espacios educativos, desde la perspectiva de la recuperacion de la nocion de

interseccionalidad, entendida como diferenciaciones combinadas con base en el género, la
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raza/etnia o la clase social, para caracterizar situaciones de opresion, exclusion y discriminacion

gue viven las comunidades negras en nuestro medio.

En ese sentido, el capitulo hace un breve recorrido por la educacién para comunidades negras y
la necesidad de reconocimiento que, a través de mecanismos constitucionales, logran personas

pertenecientes a las comunidades negras para ser reconocidas en el &mbito escolar.

Posteriormente, el capitulo hace mencion a aspectos de las entrevistas realizadas con un grupo
de mujeres jovenes afrocolombianas, que estudiaron en el CAU, para usar sus relatos como
elementos centrales que articularon mi andlisis sobre la experiencia practica de la normalizacion
del racismo entre jévenes mujeres afrocolombianas, para evadir o abordar, sin conflictos

mayores, la discriminacioén racial de que son victimas en la escuela y en la sociedad, en general.

El ejercicio efectuado permitié una reflexion que ahora busca ser colectiva sobre la presencia
afrocolombiana en la escuela y la necesidad de profundizar mas en propuestas de abordaje del

racismo en el medio escolar, utilizando enfoques de interseccién de discriminaciones.

5. Metodologia

La ruta metodolbgica de esta investigacion desde una perspectiva decolonial, se ha trazado
desde una aproximacion etnogréfica, y para desarrollarla hago uso de lo que Deleuze llama “la
caja de herramientas” de Foucault, cuando propone en su estructura investigativa la genealogia,
la arqueologia y la ética. La genealogia la he tomado para problematizar las préacticas de los
sujetos sociales, analizando los factores que los han configurado (en su ser, hacer y saber) y las
relaciones que puedan existir entre el poder, el saber y los sujetos de la investigacion, en este

caso, las nifias afrocolombianas de un plantel educativo.

Para entender genealdgicamente por qué llegaron a ser lo que son en el contexto de estudio he
recurrido a documentos y herramientas etnograficas (conversatorios, talleres y anotaciones del
trabajo de campo), que después se problematizan y son ubicados en un “archivo”, el cual me
lleva a la fase arqueoldgica, desde donde ubico una reflexion sobre conceptos de los textos
leidos y los instrumentos aplicados; a partir de ello, llego a los aspectos reflexivos de la
experiencia que, en todo el transcurso del ejercicio, ha ido marcando a cada una de estas

personas de manera individual o colectiva, abordando el aspecto ético de la investigacion.
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6. Conclusiones

El disefio metodoldgico y el recorrido tedrico de esta investigacién buscaron elaborar una ruta
conceptual y metodoldgica orientada al andlisis de las condiciones de posibilidad que dan como
resultado la desercidén escolar de las nifias afrodescendientes que llegan al Colegio Alemania
Unificada, respecto de su relacion con la configuracion de sus infancias y expectativas sociales y

personales.

En primera medida el empleo de las herramientas analiticas de Michel Foucault, desde la
perspectiva de la investigacion cualitativa, ayudaron a entender la forma en que el recurso a las
narrativas, al trabajo de campo y a la labor de observacion participante que desempefio como
maestra de aula en el CAU, me permiti6é construir unos referentes para interpretar las
condiciones que llevaron a la desercién a un conjunto de nifias y jévenes negras, como punto de

referencia para posibles estudios de esta problematica con mas profundidad en el futuro.

El abandono de la escuela por parte de estas jovencitas no es una forma de resistencia al

racismo, sino una reaccién al mismo, como una manera de sobrevivir al medio hostil.

Ninguna de estas personas entrevistadas expres6 una postura desafiante al poder o a los grupos
dominantes. Su vision de la relacion entre el color de la piel y la discriminacion consiste en una
mirada estrecha de causalidad, entre “adaptarse” a los modos de vida hegemoénicos, o estar lo

mas lejos posible de cualquier tipo de confrontacién, pues, esto constituiria un desgaste.

El contexto escolar discriminatorio, pone a estas jovenes mujeres en una situacion ain mas
vulnerable, al tener un grado menor de cualificacién académica, respecto de las mujeres de su

misma edad, que se encuentran en los grupos “étnico/raciales” dominantes.

Quienes evaden la escolaridad o quienes desertan de la escuela estarian perpetuando las

desigualdades sociales con un impacto negativo en la integracién y el desarrollo social.

El abandono escolar de estudiantes afrocolombianas (no asi de nifios negros), que tiene lugar en
instituciones educativas como las de Bogota, resume un problema complejo que tiene que ver
con los efectos de discriminaciones combinadas. El rechazo que viven las nifias y jovenes
negras tiene su origen en la clasificacion racial producida desde la Colonia, como pudimos
observar en el desarrollo del capitulo Il, toda vez que la colonialidad opera en cada uno de los

ambitos y dimensiones de la existencia cotidiana y a escala social (Quijano.2007:93). Pero
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también influyen los estereotipos de género y de belleza asociados con las capacidades que
pueden o no desarrollar los nifios y las nifias en el espacio escolar y, sobre todo, las nifias

negras, porque la colonialidad del saber clasifica, asimismo, a quienes son mas 0 menos aptos.

Las experiencias de vida de las nifias que alguna vez se escolarizaron en instituciones como el
CAU y que ahora pasan sus dias alrededor de sus nuevas familias y en la lucha por la
subsistencia, dejan muchos interrogantes sobre las formas como funciona la colonialidad del ser
y los altos riesgos de exclusion y vulneracién de poblaciones negras en ciudades como Bogota.
El presente trabajo solamente fue una mirada parcial y reducida al problema, pero propone

nuevos temas para desarrollar al futuro en investigacion docente.

Elaborado por: Mosquera Asprilla, Eduva Inés

Revisado por: Lara Guzman, Gabriel Antonio

Fecha de elaboracion del

14 12 2018
Resumen:
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INTRODUCCION

“La educacion es un derecho de la persona y un servicio publico que tiene una funcién social; con
ella se busca el acceso al conocimiento, a la ciencia, a la técnica, y a los demas bienes y valores de
la cultura” (Constitucion Politica de Colombia, Articulo 45°, 2016, p. 29).

Después de haber pasado 11 meses en mi natal Choc6, mis afios de infancia los
vivi aqui, en Bogot4, en el seno de mi hogar, jugando entonces con mis seis hermanos
y hermanas y compartiendo una casa bastante grande, con mis primos y parientes que
llegaban del Choco a estudiar en la universidad. Mis salidas a la calle estaban limitadas
a las dos esquinas de una cuadra, entre las cuales podiamos jugar con las nifias y los
nifos del barrio. Las salidas a otros barrios las haciamos en un taxi gigantesco de esas
épocas, donde cabiamos todos, o en el jeep de algun amigo de mis padres. Asi que, mi
primer encuentro con el racismo lo experimenté a los seis afios de edad, cuando entré
al colegio. No tuve que llegar a las instalaciones de la institucion para saber de él.
Apenas crucé los limites de la esquina entre las que podiamos jugar, escuché gritos de
“inegra cuscus...!” lo que seria el comienzo de una vida, mediada en sus relaciones por
el color de la piel. Han pasado cincuenta afios desde entonces y muchas nifias

afrodescendientes que viven en Bogota, siguen viviendo las mismas situaciones.

Este trabajo fue concebido a partir del momento en que comencé a sumar, uno a
uno, los casos de las niflas y jovenes afrocolombianas que habian estudiado en el
Colegio Alemania Unificada (en adelante, CAU) y que ya no estaban como alumnas
regulares. En el afio 2014 ya habia constatado que la ultima joven afrodescendiente
gue se habia graduado en el CAU, lo habia hecho en 2008 y que, de alli en adelante,
todas se habian ido antes de terminar noveno grado, excepto por otra, que lo hizo en
2016. Por eso, me di a la tarea de elaborar una ruta conceptual y metodoldgica
orientada a determinar cuales fueron las condiciones de posibilidad de definieron su

desercion.
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Cuando comencé esta investigacion, escogi en la Maestria en Educacion de la
Universidad Pedagdgica Nacional el énfasis en Educacion comunitaria, interculturalidad
y ambiente y me situé en el Grupo de investigacion (entonces existente) sobre
Etnicidad, decolonialidad e interculturalidad, ya que este grupo ofrecia la posibilidad de
conectar “los procesos comunitarios con las dinamicas de construccién de
conocimiento a partir de las voces de los actores que encierran logicas otras de
produccién de saberes culturales”, desde la pregunta “;Cémo se abordan las
diferencias (pedagogicas, étnicas, culturales o de aprendizaje) en la escuela?” (Perfil

del grupo en la convocatoria de 2013).

Desde ese escenario, planeé emprender un proyecto que pusiera de manifiesto el
abordaje de una problematica que se viene dando en el colegio donde laboro, como es
la desercion escolar sistematica de jévenes mujeres afrocolombianas, elaborando unas
herramientas conceptuales y metodolégicas que puedan orientar proyectos de
investigacion que planteen este tema, ya que consideré que, al identificar las
condiciones de posibilidad de lo que ocurre con esta poblacion, podemos generar,
quizas, estrategias necesarias para hacer frente a este fenémeno.

Aprender a problematizar lo obvio: una tarea ardua e interesante

Soy maestra en bellas artes de la Universidad Nacional de Colombia, de donde me
gradué en 1988. Mi vinculacion como docente en el CAU ocurrié en enero de 2007, a
donde comencé a dictar la asignatura de Educacion Artistica para los grados 6° a 11°.
En 2014, gracias a un programa de financiacion ofrecido por la Secretaria de

Educacioén del Distrito Capital, me inscribi a la Maestria en Educacion de la UPN.

Antes de comenzar la maestria, preguntaba a mis colegas del colegio si alguno(a)
de ellos(as) habia notado la desercion sistematica de las nifias negras! en el plantel. La

1 En la presente tesis, utilizaré como sinénimos, para facilitar la lectura, los adjetivos “negra”,
“afrocolombiana” y “afrodescendiente” (o afro), para referirme a las personas de ascendencia africana en
Colombia. Hasta la promulgacion de la Constitucién politica de Colombia en 1991, la forma de denominar
a esta poblaciéon era el genérico “comunidades negras”, tal y como quedd consignado en el Articulo
transitorio 55 de la Carta Magna. Posteriormente, la Ley 70 de 1993, y en particular, el Decreto 1122 de
1998, que regulard los aspectos relativos a los articulos de la mencionada ley alusivos a la
“Etnoeducacion” para comunidades negras, continuardn empleando esta terminologia. Sin embargo,
tomando en cuenta la decisién adoptada por el Departamento Administrativo Nacional de Estadisticas,
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mayoria no lo habia advertido, pero, hablando con una profesora en la cafeteria, ella,
gue para ese entonces trabajaba en la jornada de la tarde, me cont6 la historia de
Marina?, quien, recién llegada al colegio y a Bogota, era una nifia muy alegre,
participativa, dicharachera, propositiva. Meses después de su ingreso, comenzé a faltar
cada vez mas al colegio y, no solo eso, ya no se le veia sonreir, dejé de participar en
clase y andaba sola. Mi compariera, que era su profesora, se le acercd un dia y le
pregunto: “Negra, ¢ qué te pasa, por queé te veo tan triste, tan callada y casi no vienes?”;

-La nifa solo la mird y le dijo “profe, yo ya no soy”.

Partiendo de esta frase, me empecé a preguntar si cada una de las nifias
afrocolombianas que se fueron de este colegio y no ingresaron a otro, se sentian igual:
gue, poco a poco, a medida que pasaba el tiempo en otro territorio distinto al suyo, con
otras gentes diferentes a las suyas, se iban desdibujando. Me preguntaba cuéles serian
las formas que encontraban para “repararse” y volver a decir “Yo soy...”, si es que las
encontraban; pero, sobre todo, me preguntaba cuales serian las condiciones que
propiciaron en cada una de ellas ese sentimiento de “no ser” y, de ahi, de no
pertenecer al contexto de la escuela (y digo “la escuela”, porque son jovenes mujeres
gue se apartaron no solo del colegio Alemania Unificada IED, sino del sistema escolar

en general).

Es asi como decidi hacer una investigacion que diera cuenta de los factores
asociados a la desercion sisteméatica de las jévenes afro en el CAU, realizando una
propuesta que contenga herramientas conceptuales y metodolégicas que permitan
desarrollar investigaciones que aborden el tema de la desercion escolar en nifias y
jovenes mujeres afroamericanas. Como esta desercion no se presenta de la misma

manera en los jovenes varones afro, pues he sido testigo de que ellos, en términos

DANE, para el censo nacional de poblacibn en 2005, que introdujo una pregunta sobre auto-
identificacién para personas pertenecientes a grupos étnicos, en el pais se categorizaron las personas
de “comunidades negras” como: “negras”, “afrocolombianas”, “raizales” y “palenqueras”, para explicar su
procedencia geogréfica, su diferencia basada en el color de la piel (oscura) y su discusion con el prefijo
“afro”, en relacion a las luchas por el respeto y el reconocimiento a su ancestralidad africana, los
sufrimientos causados por la esclavitud y las luchas de resistencias, que llevaron al nombre mas comuin
“afrodescendientes”.

2Utilizo nombres ficticios, para salvaguardar la privacidad de cada una de las jovenes, segln el

Cddigo de Infancia y Adolescencia vigente en Colombia.
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generales, contindan con sus estudios hasta culminar el grado 11° y cuando salen del
colegio en niveles anteriores, lo hacen (en su gran mayoria), para cambiar de colegio,
sea por una nueva ubicacion de sus viviendas o porque se trasladan a otros colegios
que les ofrecen otro tipo de oportunidades (como la educaciéon media especializada),
entre otras, pues, los varones negros no sufren en la escuela (al menos los
adolescentes) el mismo tipo de discriminaciones a las que se ven enfrentadas las nifias
y jovenes afrocolombianas, consideré importante abordar este fenOmeno que amerita
ser estudiado, como ya lo dije antes, usando el enfoque de la interseccionalidad como

una de las categorias de analisis que explicaré mas adelante.

Desde ese escenario, vi la posibilidad de un analisis que pone de manifiesto la
necesidad de encontrar respuesta a la pregunta: ¢Qué herramientas conceptuales y

metodoldgicas permitirian responder al interrogante?

Objetivos

Objetivo General

Plantear unas herramientas conceptuales y metodol6gicas que permitan analizar las
condiciones que generan la desercion escolar de un grupo de jévenes mujeres

afrocolombianas del Colegio Alemania Unificada de Bogota.

Objetivos Especificos

e Crear una ruta conceptual y metodoldgica que permita establecer las posibles
relaciones y tensiones entre los conceptos de reconocimiento e identidad (étnica,
de clase y de género), junto con las representaciones de la alteridad de un grupo
de jovenes mujeres afrocolombianas.

e Organizar unas herramientas conceptuales y metodologicas orientadas a
identificar las caracteristicas de las jovenes mujeres afrocolombianas presentes o
ausentes de colegios ubicados en el entorno nacional y los factores que inciden

en la decision de abandonar el sistema escolar y determinar cdmo viven estas
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jovenes mujeres afrocolombianas las relaciones de género y sus particularidades

en la cotidianidad.

Alcance de la investigacion

Con esta investigacion pretendo elaborar una ruta conceptual y metodoldgica que
orienten posibles investigaciones a encontrar y analizar las condiciones de posibilidad
gue han dado lugar a la desercidén escolar de nifias, particularmente afrocolombianas
en colegios pertenecientes al contexto escolar, tendiente a identificar las maneras en
gue las interacciones cotidianas van marcando las transformaciones de estas nifias y
adolescentes, las percepciones sociales alrededor de ellas, las précticas
discriminatorias basadas en el género y la “raza’/etnia, para ver, ademas, qué sucede
con las relaciones de género en la escuela, en cuanto a la racializacion (es decir, las
relaciones inter-raciales o interétnicas, entre personas afrodescendientes y personas
mestizas) y a las expectativas y relaciones entre generaciones, referidas a las ideas
con las que estas nifias ingresaron a la educacion convencional, como una forma de
superar la brecha educativa que tuvieron sus madres y otros familiares y su intencion
de “superarse”, que no llegarian a realizarse en la medida en que abandonaron sus

estudios.

Las “condiciones de posibilidad” son el eje transversal de la propuesta genealdgica
investigativa de Michel Foucault, segun la cual lo importante de los discursos no es
tanto lo que nos puedan decir en su estructura superficial, sino los modos como se
configuran los entramados histérico-contextuales y también las practicas éticas,
politicas, ideolégicas y econdmicas que dan lugar a ellos, teniendo en cuenta los
estratos macro y micro en los cuales se van tejiendo dichas practicas, para, finalmente,

expresar regimenes de verdad?®.

3 Véase, por ejemplo: Foucault, Michel [1968] (2010) Las palabras y las cosas. Una arqueologia de
las Ciencias Humanas. México: Siglo XXI. Y, Foucault, M. [1976] (2008) Defender la sociedad. Curso en
el Collége de France (1975-1976). Buenos Aires: Fondo de Cultura Econémica.
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El presente documento esta organizado en tres apartados, que he dividido en
capitulos: El primero, presenta la justificacion de la investigacion y algunos
antecedentes investigativos sobre el tema de la desercion escolar de nifias y jovenes
afrocolombianas, junto con la caracterizacion del plantel educativo (que nos permitio
elaborar la experiencia) y del fendmeno de la desercidn escolar sistematica de las
jovenes afrocolombianas del colegio Alemania Unificada, |.E.D, la problematizacion
desde la cual emerge la necesidad de hacer esta investigacion y la metodologia que,
considero es la adecuada para indagar y encontrar los factores que han hecho posible

esta desercion sistematica.

El segundo capitulo nos introduce en las discusiones de orden tedrico, que dan
cuenta del origen, mas que histdrico, ontoldgico, de la experiencia que aqui presento,
desde la “caja de herramientas” de la genealogia y la arqueologia foucaultianas
(Deleuze, 1987). De acuerdo con la perspectiva de Chaparro y Sosa (2017), al emplear
la arqueologia y la genealogia de Michel Foucault, estoy asumiéndolas tanto como

“‘operadores metodoldgicos” como “operadores conceptuales”, es decir,

Los operadores metodolégicos se involucran en la accion investigativa como
herramientas de recoleccion y formas de andlisis de la informacion; por otro lado, los
operadores conceptuales, involucran reflexiones, categorias, enunciados, conceptos, entre
otros, que tienen que ver con presupuestos, perspectivas de andlisis y reticulas
conceptuales que permiten entender el objeto de estudio de manera diferenciada.
(Chaparro y Sosa, 2017, P. 108).

Asi, la aplicacidbn metodoldgica de la genealogia indaga sobre la construccién de
hegemonias culturales y de postulados de la modernidad alrededor del concepto de
raza y las formas como esta nocién se vincula a la produccién del concepto de
colonialidad, desde una perspectiva que ubica histéricamente al racismo dentro de la
colonizacion de América y la clasificacion de indigenas y negros como personas
“inferiores” en la escala social. Este analisis se efectua, especificamente, mediante una
arqueologia que recupera un “archivo” basado en aportes documentales y reflexiones
sobre el surgimiento del concepto de raza en América, fundamentalmente por autores

como Anibal Quijano, Walter Mignolo y Santiago Castro-Gémez, las cuales, segun
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Chaparro y Sosa (2017), estdn guiadas para esta tesis en educacién, “por la

descripcion de las relaciones de saber y de poder” (p.108).

De igual forma, el capitulo desarrolla aproximaciones a los problemas de la
conformacién de la nacionalidad colombiana como un todo unificado, mestizo, que
impide ver las diferencias raciales y las consecuencias de la discriminacion racial y
étnica, que pasan por luchas que permiten, en el presente, la creacion de normas de

proteccion y reconocimiento de derechos diferenciales para las “comunidades negras”.

En el tercer capitulo desarrollo las relaciones entre conceptos como infancia y su
utilizacién en los espacios educativos, desde la perspectiva de la recuperacion de la
nocion de interseccionalidad, entendida como diferenciaciones combinadas con base
en el género, la raza/etnia o la clase social, para caracterizar situaciones de opresion,
exclusion y discriminacion que vive la mayoria de las personas de “comunidades

negras” en nuestro medio.

En ese sentido, el capitulo hace un breve recorrido por la educacion para
comunidades negras y la necesidad de reconocimiento que, a través de mecanismos
constitucionales, logran personas pertenecientes a estas comunidades para ser
tomadas en cuenta en el ambito escolar. Es decir, la escuela debe considerar como -
desde finales de la década de 1970- algunos intelectuales negros comenzaron a exigir
la expedicion de politicas publicas que incluyeran la historia de Africa y de las personas
afrodescendientes en la educacién desde el nivel primario, y que luego serén
incorporadas en 1993 y reglamentadas en 1998, en la normatividad sobre la Catedra
de Estudios Afrocolombianos y las disposiciones sobre la Etnoeducacion
afrodescendiente, asi como el uso de Acciones de tutela y sentencias de la Corte
Constitucional subsiguientes, que seran las que, finalmente, obliguen al Estado a
incluir, por ejemplo, en el sistema educativo, a nifas y niflos afrodescendientes (y

otros) desplazados internamente.

Posteriormente, el capitulo hace mencidon de aspectos de las entrevistas realizadas
con un grupo de mujeres jovenes afrocolombianas, que estudiaron en el CAU, para

usar sus relatos como elementos centrales que articularon un andlisis sobre la
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experiencia practica de la normalizacion del racismo entre jOovenes mujeres
afrocolombianas y la mia propia, para evadir o abordar, sin conflictos mayores, la
discriminacion racial de que son victimas en la escuela y en la sociedad, en general.
Por “experiencia practica de la normalizacion del racismo”, quiero decir las maneras
como el racismo y el “endorracismo” (o racismo internalizado) se ha vuelto parte
constitutiva de este grupo de nifias, que piensan que “lo normal” es ser tratadas distinto

y negativamente, por ser negras.

De acuerdo con Packer, me involucro en la investigacion y hago referencias a mi
experiencia personal como afrodescendiente, por dos razones: primero, porque no tuve
las condiciones para haber entrevistado mas nifias y mujeres jovenes relacionadas con
el CAU, por su movilidad y por mi situacion personal de salud y, en segundo lugar,
porque el ejercicio etnografico involucra una participacion comprometida de quien

escribe sobre las experiencias de otros sujetos, en este caso, las nifias:

...Dicho poder de la lengua es fundamental para la investigacién cualitativa, aunque con
frecuencia pasa desapercibida. Es fundamental para la entrevista y nuestro analisis de lo
gue un entrevistado nos puede mostrar. Es fundamental para el trabajo de campo, puesto
que la escritura de notas de campo informa y transforma la manera como un etnégrafo ve la
forma de vida que esta investigando. Ademas, es fundamental para la academia, puesto
que los reportes que escribimos y los manuscritos que publicamos informan a los demas
acerca de nuestras ideas y les ofrecen nuevas maneras de ver al mundo en que vivimos.
(Packer, 2013, P. 454).

El ejercicio efectuado, por tanto, permitié una reflexién preliminar que ahora busca
ser colectiva, a través de este informe, sobre la presencia afrocolombiana en una
escuela bogotana y la necesidad de profundizar mas en propuestas de abordaje del

racismo en el medio escolar, utilizando enfoques de interseccién de discriminaciones.
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CAPITULO |

ANTECEDENTES Y CONTEXTO

1.1. ¢Por qué hacer esta investigacion?

Entre los afios 2007 y 2016, el nivel de desercibn de las jovenes mujeres
afrocolombianas del CAU se va elevando a medida que van ascendiendo en los grados
escolares. Esta institucion se encuentra ubicada en la localidad 42 de la ciudad de
Bogota, en el barrio Guacamayas. Por diversas causas, entre ellas las de la
profundizacién del conflicto armado interno, este colegio cuenta dentro de su alumnado
particularmente con un grupo de poblacion estudiantii que proviene de la costa

Pacifica, incluyendo a nifias afrocolombianas.

Contexto escolar en el CAU

Entre las caracteristicas generales de la institucion Colegio Alemania Unificada IED
(CAU), es clave sefialar que su historia es resultado de procesos de autogestidon
comunitaria, por la forma en la que fue poblado el sur oriente de Bogota. Finalizando
los afios 1970, inici6 la construccién del barrio, el cual fue poblado por desmovilizados
del EPL y el M19, luego de los procesos de paz firmados con estos movimientos.
Simultdneamente, a la zona llegaron migrantes de los inquilinatos del centro de Bogota,
mas precisamente de los barrios San Victorino y Santa Bérbara, desplazados por la
demolicion de puestos de venta publicos en el primer caso, y la construccion de un
conjunto residencial “Nueva Santa Fe de Bogota”. En ese entonces, los nifios y nifias
debian desplazarse hasta el barrio 20 de julio para asistir a la escuela y, ademas, un
gran numero de personas adultas no sabia leer ni escribir. Es por eso que, la

comunidad decide construir la que posteriormente sera la escuela Guacamayas.
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En el afio 1980, la iniciativa comunitaria construye la escuela Republica
Democratica de Alemania (RDA); en proceso independiente a la unificacion de la RDA
con la Republica de Alemania, tras la caida del Muro de Berlin, en el caso colombiano,
debido a disposiciones administrativas, que fusionan diversas escuelas para “mayor
eficiencia” del sistema educativo, sera en 2002 cuando se da el proceso de unificacion
de tres escuelas del sector, dando origen al IED Alemania Unificada. Actualmente, la
instituciébn cuenta con soélo dos sedes, que atienden aproximadamente a 1200
estudiantes, desde el grado de preescolar hasta 11, cuenta con un programa de
inclusion para nifios y nifias con dificultades de aprendizaje, asi como con el programa
Volver a la Escuela el cual funciona en la jornada de la tarde para los mas grandes y en

la mafiana, para primeras letras.

El Proyecto Educativo Institucional, PEI, se titula “Desarrollo de pensamiento con
énfasis en habilidades comunicativas y cultura ciudadana” que, a su vez, se enmarca
en un modelo de pedagogia por proyectos, enmarcado dentro del modelo pedagdgico

histérico-cultural, el cual orienta la accién al interior de los proyectos de ciclo.

Acercandonos al contexto y con ello, a las condiciones de vida de las jovenes, el
CAU se encuentra ubicado en la UPZ El Sosiego, en el barrio Guacamayas, segundo
sector, rodeado por los barrios Guacamayas primer sector, San Martin de Loba, La
Colmena, la Victoria y las Malvinas. Este Ultimo barrio se caracteriza porque su origen
correspondié a una ocupacion de hecho, o lo que la administracion de la ciudad
denomina “barrio de invasion”, que aun no tiene acceso a servicios publicos y no es

reconocido por las autoridades locales.

Los habitantes de los barrios alli localizados estén clasificados en los estratos 0,1 y
2, es decir, personas en condicidn de pobreza, con excepcién de Malvinas que no esta
estratificado ni legalizado, pero que podria considerarse como personas por debajo del
nivel de pobreza y es el lugar de residencia de muchos de los nifios y las nifias del
CAU. El sector es reconocido por los estudios realizados por la Secretaria de Gobierno
en el afio 2015, como una zona de alta vulnerabilidad, con alta presencia de grupos

armados al margen de la ley, los cuales vinculan a nifios, nifias y jévenes a redes de
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microtrafico y delincuencia comudn. A ello se suma la situacion de empobrecimiento y

falta de derechos para los habitantes del sector, evidenciados en:

a. El no acceso a empleos formales: el 80% de los padres y madres de familia
garantizan su sobrevivencia en empleos informales — trabajo por dias en casa de
familia, ventas ambulantes, los satélites o maquilas, oficios varios entre otros-. El
20% restante trabaja en empresas privadas de seguridad, en celaduria 0 como

aseadoras en empresas.

b. Las condiciones econdmicas de las familias son precarias, caracterizadas por el
no acceso a un salario digno; el 70% de las familias tiene ingresos por debajo de
los $400.000 pesos mensuales, es decir, un 20% menos que el salario minimo

vital.

c. Falta de acceso a vivienda en condiciones de dignidad: el 60% de las familias
vive en arriendo, el 30% en casas familiares y el 10% restantes en viviendas

propias.

d. El bajo acceso a la educacion: tan solo el 20% de los padres y madres de familia
culmino la secundaria, el 60% termind la primaria, el 14% no sabe leer ni escribir

y el 6% cuenta con una carrera profesional.

e. Situaciones de violencia intrafamiliar, de género y estructural con entre otras
situaciones que visibilizan relaciones de poder violentas, caracterizadas por el

patriarcado y la opresion a nifias, nifios y mujeres.

f. Alto riesgo de consumo de psicoactivos en la poblacién juvenil e infantil y por

tanto de vulneracién de sus derechos.

El 40% las familias de los y las estudiantes pertenece a familias monoparentales
(con jefatura femenina) y el 10% presenta la misma condicion con jefatura masculina; el
30% cuenta con familias reconstituidas, el 10% con familias extensas y el 10% con

familias nucleares.

30



Debido a que estas jovenes mujeres, por lo general, abandonan el colegio muy
pronto, la experiencia dio cuenta de que no solo dejan la institucion escolar, sino
cualquier otra oferta del sistema educativo, lo cual implica el abandono de sus
proyectos de vida o una modificacion desfavorable de éstos en el ambito social y

laboral, en un contexto de racismo no reconocido.

Es, por esta razdén, que he dirigido esta investigacion a tratar de determinar cuéles
son las condiciones que permiten que ocurran estas deserciones en la experiencia de
un grupo de nifias de la poblacion afrocolombiana del Colegio Alemania Unificada, para
establecer cuales elementos -en el entorno de estas nifias- favorecerian una postura
negativa ante la escolaridad y de qué modos la escuela estd o no preparada para

asumir el desafio de (re)conocer los dispositivos culturales implicados en el tema.

Dentro de este marco, la desercion escolar de las jovenes afrocolombianas en el
colegio citado es asumida por las maestras y maestros del plantel como “fracaso
escolar’, en el sentido que lo manifiesta Bernard Charlot (2008), es decir, “historias
escolares que acaban mal” (p.28). Frente a ello, mi postura investigativa consiste en no
s6lo analizar el tema desde la desercidn en si misma dentro del sistema escolar, sino,
sobre todo, a partir de las voces y percepciones de un grupo pequefio de jovencitas (a
guienes entrevisté para este trabajo), que las conduce a la falta de proyeccion y sentido

en sus jovenes vidas, en los @mbitos: personal, académico y laboral.

En el periodo de estudio, un grupo (indeterminado, desafortunadamente, pero de
mas de dos decenas) de las nifias que se han inscrito en la institucion educativa, sélo
dos (2) se graduaron, las demas, se marcharon del colegio abandonando sus estudios,
sin que hayan buscado otra forma de proyectarse como estudiantes o trabajadoras

cualificadas, mediante el acceso a otra instituciéon educativa.

Sin embargo, es necesario precisar que, hablar de los proyectos de vida que
abandonan estas jovenes, conlleva a que, con frecuencia, se contemplen las
expectativas de las personas adultas respecto de un futuro ideal para las y los jovenes,

aunque las personas que estan dentro del conjunto juventud sea heterogéneas, y su
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configuracion dependa de una multiplicidad de factores e incluso, habria que ver con
distancia la misma construccion del concepto juventud, surgido como una condicién de
la sociedad occidental moderna (Margulis y Urresti, 1998). Como Ana Maria Arango
plantea en su articulo Temporalidad social y jovenes: futuro y no futuro, la desigualdad
en la conformacion de las sociedades latinoamericanas permite que se den enormes
diferencias entre las personas jovenes de cada pais (Arango, 2005, p. 52) y entre

grupos de jovenes, segun diferencias de género y étnicas, agregaria yo.

Un afio después de empezar esta investigacion, a partir del 2016, en el CAU las
autoridades educativas implementaron un programa para recibir a las y los jovenes
gue, por diversas circunstancias, se encontraban por fuera del sistema escolar, pero
que no pueden ingresar al “aula regular’” por encontrarse en extra-edad*. A este
programa se le denomind “Volver a la Escuela”, y en el CAU lo llaman “aceleracion”; al
mismo se inscribieron muchos nifios y nifias afrocolombianos, evidenciandose por

registro de matricula, que la mayoria de las estudiantes era mujeres.

Nifas y nifios afrocolombianos
en el CAU 2016

N

\
Y
Rl =i

Nifas

Figura 1

(Fuente: elaboracion propia basada en la matriculacion del CAU 2016)

4 La “extra-edad” es considerado el fenémeno de desfase entre la edad cronolégica, segin la cual un
nifio o nifia debe ingresar al sistema escolar y el grado que va cursando, a medida que va creciendo. El
fendbmeno ocurre cuando una nifia, un nifio o joven tiene dos o tres afios mas, por encima de la edad
promedio esperada para cursar un determinado grado. Lo anterior, teniendo como base que la Ley
General de Educacién ha planteado que la educacion es obligatoria entre los 5 y 15 afios de edad, desde
el grado cero o de “transicion” del preescolar al noveno grado y que el grado de preescolar obligatorio lo
cursan los nifios y nifias entre 5 y 6 afios de edad. Por ejemplo, un/a estudiante de segundo grado debe
tener entre 7 y 8 aflos de edad,; si tiene entre 10 o mas afios, es un/a estudiante en extra-edad (MEN).
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Lo llamativo de esta situacion es que la desercion escolar de nifias y adolescentes
afrocolombianas (en adelante, nifias afro) que se estaba presentando en el CAU no era
exclusivo de este colegio, pues estas adolescentes ya habian desertado de otros
colegios de Bogota. Entonces, el hecho amplio el espectro de los sujetos de la
experiencia que nos ocupa; asi fue como se inicié el didlogo con un grupo de nifias
afrodescendientes ya no escolarizadas, que alguna vez estuvieron en cualquiera de las
modalidades educativas del colegio, para poder saber qué condiciones motivaron su

exclusion del sistema escolar por algunos afios.

Se encontrd que las nifias provienen, con sus familias, de otros territorios, huyendo
de hechos de violencia y de la pobreza y al llegar a esta ciudad, encuentran
innumerables barreras, como el empeoramiento de su condicibn econdmica o las

discriminaciones combinadas de género, clase y “raza”, o “interseccionalidad”.

Julia Patricia Barrios y Alex Vladimir Gutiérrez (1997) en su investigacion de
pregrado, titulada “Caracteristicas de los Proyectos de vida de adolescentes de un
sector marginal en Santa Marta, Magdalena”, en el Caribe colombiano, concluyen que
los deseos y anhelos de las personas jovenes, insertas en un mundo de necesidades
basicas no satisfechas, estan modeladas por la inmediatez, pues el elemento de la
incertidumbre esta incorporado en las multiples carencias que padecen cotidianamente.
Aun asi, cuando hablan del futuro estas personas, éste est4 cargado de suefios, de

proyectos y aspiraciones por realizar.

La visidbn que muchas personas adultas tenemos de los y las jévenes, como “motor
de cambio social” esta limitada a una sola de las facetas que ellos/as viven, “la del
joven que se siente incluido, aquel que responde a los ideales de insercion y accede a
los medios para escalar socialmente”; sin embargo, esto no cobija a aquellos y aquellas

jévenes que son duenos del “no-futuro”, ya que ellos se sienten violentados cuando

5 La interseccionalidad es un término acufiado en 1989 por la activista y académica Kimberley
Williams Crenshaw. Es el estudio de las identidades sociales solapadas o intersectadas y sus
respectivos sistemas de opresion, dominacion o discriminacion. La perspectiva interseccional permite no
solo ampliar, sino también complejizar la mirada sobre la produccion de desigualdades en contextos
especificos.
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“son condicionados por una inestabilidad que limita sus aspiraciones a un régimen de

inclusiones y exclusiones” (Arango, 2005, P. 54).

Para abordar el problema particular de nifias y jovenes mujeres afrodescendientes
que truncan su escolaridad se utiliza en la presente investigacion como referente
explicativo de la situacion analizada, la categoria raza, que, segun Anibal Quijano
(1999), ha servido desde la época de la Colonia por los grupos que se
autodenominaron “blancos”, para clasificar a las personas y establecer asi una
distancia entre ellos y los “otros”, es decir, diferentes grupos étnicos (indigenas y
afrodescendientes o0 negros) a quienes subordinaron, como dispositivo de
estructuracién social, que perdura aun hoy en dia, de tal suerte que, esta forma de
relacion se fue naturalizando por la poblacion, y que, al igual que la diferencia de
género y clase social, hacen parte de la configuracién de subjetividades diferenciadas,

de alteridades oprimidas, marginadas o discriminadas.

En una investigaciéon cualitativa como ésta parto, por tanto, del supuesto® de que
algunas nifias afrocolombianas experimentan, en el medio urbano blanco-mestizo y
patriarcal de una escuela publica, el CAU, una serie de transformaciones en los modos
de verse a si mismas para acabar reflejandose en los ojos del otro/a que las moldea o
las estereotipa desde los prejuicios raciales y de sexo/género, lo que las llevaria a un
nivel de vulnerabilidad y de ausencia de capacidades para la construccién de su propio

proyecto de vida.

Por ello, la experiencia problematiza las expectativas que la sociedad adulta, y en
particular, la escuela como institucién, tiene hacia estas personas jovenes y emprende
una busqueda que encuentra en la interseccionalidad o formas de discriminacién

combinadas, los elementos de discriminacién racial, de género y clase, como

6 En este sentido, a diferencia de otros enfoques metodolégicos que buscan “demostrar” una
hipétesis, la investigacion cualitativa, segun Packer (2013), nos indica que quien investiga no inicia su
trabajo como una “tabula rasa”, sino que tiene un interés especifico, basado en su propia vivencia como
persona y como académica, por lo que al plantear que parto de un “supuesto”, quiero significar desde
dénde construyo mi lugar de enunciacion, sin que ello signifique que si se sabe lo que se va a hallar en la
investigacion, no habria razoén para hacerla. Al contrario, lo que se busca es poner en evidencia una
serie de hechos que ocurren en la realidad, para analizarlos a la luz de distintos conceptos, categorias y
experiencias de formas de vida particulares
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categorias utiles para analizar como juegan en el hecho de ser adolescente y de ser,
ademas, joven afrodescendiente; es decir, la manera como se transforman estas nifias
afrocolombianas al vivir su adolescencia/juventud en un lugar y una comunidad
mestizas andino-céntricas, distintos al lugar y comunidad donde fueron configuradas

sus infancias, que elimina, modifica o0 excluye sus intereses culturales y personales.

Para acercarme a las historias de algunas de las jovenes que se habian ido del
colegio, comencé enviandoles razén con algunos de sus padres y madres, para lograr
encuentros que condujeran a entrevistas o conversatorios. Como esta estrategia no
surtio6 efecto, me di a la tarea de buscarlas por redes sociales; es asi como pude
contactar a cinco de ellas, pero, en ultimas, solo pude entrevistar a dos, a quienes
llamaré T y S. Debo aclarar que el encuentro con S fue via telefonica, pues ella, desde
el fallecimiento de su padre, se fue a vivir al Choco.

Después de una larga ausencia del colegio, supe que en él habian iniciado un
programa de “Aceleraciéon” y en dicho programa habia una poblacién grande de
jovencitas afrocolombianas, asi que, después de largos meses de consultas para
obtener el permiso para reunirme con ellas, logré hacer dos encuentros. Alli entrevisté
a P, C, Ay G, quienes estuvieron mucho tiempo, por fuera del sistema escolar,

procedentes de otros colegios de Bogota.

1.2. Antecedentes investigativos sobre el tema

En la busqueda de antecedentes de investigaciones que se han realizado acerca de
la experiencia, encontré que algunos trabajos se refieren a ambientes similares al de
esta investigacion y en contextos escolares; pero, cuando abordan el tema de
desercion escolar, no se refieren a personas afrodescendientes y cuando hay
investigaciones que si se refieren a afrodescendientes, no aluden a la escuela
directamente, excepto por el estudio de Rodriguez et al (2009), que contiene un

capitulo especifico sobre la relacidn entre “raza” y “derechos humanos” en Colombia.

Por ello, presento enseguida una breve resefla sobre trabajos que abordan

conceptos, categorias y enfoques tratados en la experiencia, tales como raza, género,
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interseccionalidad, decolonialidad y condiciones de posibilidad, sin hallar trabajos que
usen estos conceptos de forma simultanea, pero si quienes han utilizado alguno de

ellos en el desarrollo de sus investigaciones.

“Accion colectiva e interseccionalidad en Ila Red Nacional de Mujeres
Afrocolombianas Kambiri”, una investigacion realizada por Diana Carolina Angulo
Ramirez, para acceder a la Maestria en Estudios Politicos e Internacionales, de la
Universidad del Rosario. La pregunta problema de este trabajo realizado en el afo
2017 es: ¢(Como emprenden las mujeres afrocolombianas de la Red Nacional de
Mujeres Kambiri los procesos de accidn colectiva desde la interseccionalidad y la

sororidad para el fortalecimiento de su proceso politico comunitario?

Su investigacion arroja las siguientes conclusiones: la primera, que los procesos de
formacion y empoderamiento de estas mujeres para acceder a espacios de toma de
decisiones a nivel local (Concejos Municipales y Asambleas Departamentales), han
sido posibles gracias a acciones que expresan la pluralidad de sus intereses como
grupo diferenciado étnicamente, por medio de la interseccionalidad y la sororidad’ de

sus lazos interpersonales.

En segundo lugar, aungue no expresan una adscripcion a alguan feminismo en
particular, el feminismo negro estadounidense® les ha servido de referente para
entender su realidad social. También la interseccionalidad®, como categoria de andlisis,
permite ver multiples situaciones de exclusion y diferenciarlas de otros tipos de
opresiones que sufren otras mujeres con otras caracteristicas en la configuracion de su

subjetividad.

7 El concepto de sororidad es un galicismo (de soer, hermana), tomado por el movimiento feminista
francés y después, generalizado, para explicar la solidaridad entre mujeres, es decir, su fraternidad.

8 El “Black feminism” es el movimiento del feminismo negro, promovido por destacadas figuras, como
Angela Davis y Patricia Hill Collins, que propusieron una distancia critica, desde el pensamiento
marxista, pero opuesto a las formas tradicionales del feminismo blanco, anglosajén, que no reconocia las
discriminaciones raciales.

9 Justamente, una de las contribuciones mas importantes del feminismo negro, consistiria en asumir
las implicaciones de discriminaciones combinadas, derivadas del clasismo, el sexismo y el racismo. A
esas discriminaciones, cuando se intersectan, se les denominaria “interseccionalidad”.

36



En el marco de investigaciones que dieran cuenta de la manera en que inciden las
condiciones de posibilidad en la configuracion de las subjetividades, encontré, en la
revista Serie Investigacion IDEP, del afio 2015, la investigacion llamada “Subjetividades
y diversidad en la escuela, en estudiantes de Educacion Media”, cuya metodologia es
dual (asume las dimensiones cuantitativas y cualitativas de manera integral). Este
estudio se hizo buscando “identificar las expresiones y la diversidad asociadas a las
subjetividades de estudiantes y docentes en 24 colegios publicos”, ademas de analizar
sus manifestaciones y “el lugar que ocupan en los procesos de ensefianza y
aprendizaje, bajo el presupuesto de aportar en la redefinicion y en los ajustes de la

politica publica...” (Escobar H. et al., 2015, p. 7).

Con este trabajo, los investigadores se plantearon la meta de entender la compleja
realidad que viven los estudiantes de Educacién Media en los colegios distritales de

Bogota, analizada desde las subjetividades y también desde la diversidad.

La primera conclusiéon a la que llegan es la proximidad que toman las categorias
subjetividad y diversidad dentro de la escuela, dado el gran despliegue de
manifestaciones en torno a lo diverso cuando surgen las nuevas subjetividades, “donde
el sujeto y sus no finitos escenarios de ser/acontecer se revelan como un amplio campo
para la exploracion, indagacion y comprension por parte de las ciencias y las disciplinas

humanas y sociales” (Escobar. et al., 2015, p. 149).

El rol de las politicas publicas dentro de la escuela ha cambiado con respecto a la
diversidad, pues tradicionalmente su papel fue homogeneizador; sin embargo, se
evidencia un cambio subjetivo reflejado en las formas de intervencién. En otras
palabras, la escuela se esta abriendo a la inclusién y a la diversidad. Por lo general, el
concepto de inclusion estad determinado por la incorporacion a la escuela de personas
con discapacidades y se encuentra utilizado mayoritariamente en analisis
correspondientes a la llamada “educacion especial’. Sin embargo, con el arribo del
discurso étnico y los derechos diferenciales de las poblaciones étnicas (indigenas y
afrodescendientes), ahora se suma a este discurso de inclusion, el alusivo a personas

de pertenencia étnica, sobre las cuales la escuela desarrolla acciones que reivindican
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la “diversidad”; éste ultimo término también referido a personas con orientacion sexual
diferente a la heterosexual. Ahora bien, esta apertura la realiza dentro de unos limites
qgue son los de tratar de satisfacer las necesidades predeterminadas de formacion de
fuerza de trabajo?.

Aunque el PEI y el Manual de Convivencia emergen en la escuela como
instrumentos construidos con un mayor grado de consenso entre la comunidad escolar,
aun se constata una gran distancia entre éstos y ‘“las logicas, dindmicas y
manifestaciones propias del ser/estar de los estudiantes en los distintos ambitos
escolares, lo que da lugar a la construccion de otros acuerdos de relacionamiento,
sobre todo entre pares, de orden simbdlico, acuerdos que ocurren paralelamente con lo

normado de forma institucional” (Escobar. et al., 2015, p. 150)

La indagacion en el &mbito de las subjetividades, adentro de la escena escolar,
requiere, entre otras de profundizar “en las subjetividades de los docentes, las
empatias y coincidencias que se gestan en el ejercicio de su profesién con el proyecto

particular y personal de vida, y el bienestar o malestar que les produce su actividad”.

1.3. Metodologia de la investigacion

Decidi abordar la experiencia investigativa desde una perspectiva tedrica decolonial,
basada en la lectura de autores como Walter Mignolo, Anibal Quijano y Enrique Dussel,
entre otros, quienes se ocupan de poner en evidencia la logica perversa del momento
constitutivo de la modernidad/colonialidad y mostrar como las consecuencias de la
colonialidad no han sido solamente en el ambito econémico y politico de los pueblos
conquistados sino, y con mucha fuerza, en los espacios epistemoldgicos y en la

construccién de nuevas subjetividades, las cuales permanecen hasta hoy.

La decolonialidad, como concepto, da cuenta del tipo de pensamiento que analiza
criticamente la colonialidad, que es entendida como una matriz del poder que tiene

origen en la colonizacion de América y que, en el capitalismo global contemporaneo,

10 Veéase, por ejemplo, el nimero tematico de la Revista Colombiana de Educacion N°. 54
(Universidad Pedagdgica Nacional), que aborda los conceptos de inclusion desde la discapacidad,
principalmente. En cambio, el nimero 69 lo hace desde los conceptos de “Interculturalidad”, en donde la
nocion de “diversidad” esta relacionada, como veremos mas adelante, con la de “multiculturalidad”.
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aun persiste inmersa en formas de conocimiento totalizantes, las cuales reafirman el
binomio dominador-dominado, basado en la categorizacion de las personas segun la
nocion de raza, por la cual se instaura la superioridad de quienes se autodenominan
blancos, para oprimir, discriminar, excluir y subalternizar a indigenas o pueblos

originarios y, luego, a africanos/as esclavizados/as en América.

Asi, la decolonialidad explica que son distintas las voces, movimientos y practicas
que disputan dicha superioridad, como -por ejemplo- los feminismos negros, la teoria
gueer, las universidades indigenas, entre otros, como espacios geopoliticos
histéricamente subalternizados (Mignolo, 2000), que logran constituirse en los
margenes del sistema-mundo moderno/colonial para dar cuenta de una critica a las

jerarquias epistémicas globales instauradas desde una matriz de poder colonial.
Aportes sobre la construccion metodoldgica de la experiencia

La comprension critica de la historia, como primer elemento metodoldgico, implica el
pensar arqueoldgica y genealdégicamente en las practicas, como explicaré mas
adelante, por lo cual para el trabajo de investigacion realizado con las jévenes mujeres
afrocolombianas me he ubicado en las relaciones entre el “descubrimiento” y conquista
de América, los impactos de la esclavizacion y sus efectos actuales en la configuracion

de las infancias de estas jovenes.

El enfoque de este ejercicio cualitativo se apoyé en la etnografiall, como sefalaré
enseguida y, para desarrollarlo hago uso de lo que Deleuze llama “la caja de
herramientas” de Foucault, cuando propone en su estructura investigativa la

genealogia, la arqueologia y la ética. La genealogia la he tomado para problematizar

11 Para la aproximacion a la etnografia, me basé en los autores que nos ofrece, por un lado, Martin
Packer (2013), quien en su libro “La Ciencia de la Investigacion Cualitativa”, se referira no sélo a los usos
de la etnografia, a partir de su lectura critica de B. Malinowski, Clifford Geertz (en antropologia) y
Anthony Giddens (en sociologia), para el estudio de corrientes etnograficas basadas en “el trabajo de
campo”, en las que, Packer discrimina entre los problemas epistemoldgicos que constituyen a los sujetos
que participan de relaciones entre quien investiga y quien es investigado en el “campo” y la posterior
labor hermenéutica de las notas del “cuaderno de campo”, para traducirlas en un analisis teérico que dé
cuenta de los procesos de construccion de conocimiento efectuados. Adicionalmente, hice las lecturas
de una asignatura sobre “Etnografia” dentro de la Maestria en Educacion (programa anexo). Y,
finalmente, de modo especifico, las lecturas del libro “La experiencia etnografica. Historia y cultura de los
procesos educativos”, compilacion de la maestra Elsie Rockell (Buenos Aires: Paidds, 224 p).
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las practicas de los sujetos sociales, analizando los factores que los han configurado
(en su ser, hacer y saber) y las relaciones que puedan existir entre el poder, el saber y
los sujetos de la investigacion, en este caso, las nifias afrocolombianas de un plantel

educativo.

En esta tesis se explica que la genealogia y la arqueologia introducidas por
Foucault como parte de su metodologia se refieren a la construcciéon de un “archivo”
documental, no con fichas de lecturas realizadas y clasificadas, segun “cédigos” o
‘categorias” de las que se derivaran “teorias” (como lo hace la Teoria
Fundamentada'?), sino a la seleccién, andlisis y configuraciéon de una linea l6gica que
articula la historia de “larga duracion” sobre el racismo, las discriminaciones por género
y clase, con aspectos de datos y narrativas obtenidos mediante el siguiente

procedimiento, a lo largo de tres afos:

a) Realicé un proceso de identificacion de personas afrodescendientes en la
institucion educativa e indagaciéon por la diferencia de géneros en las
estadisticas del CAU.

b) Realizacion de tres entrevistas con mujeres jévenes afrocolombianas que habian
estudiado en el CAU, asi: La primera entrevista hecha en tres (3) sesiones, la
hice con una joven (T) que acudié a mi llamado y tuvimos algunos encuentros en
el colegio y otros en el centro de la ciudad; una sesion también individual con
una jovencita del programa de aceleracién (P), y—quien ademas particip6é de una
sesion con tres jovenes mas (C,A y G), también de aceleracién (en un grupo

focal), y, finalmente, una individual en una sesion telefénica con una joven ahora

12 Efectivamente, una de las criticas centrales al modelo metodolégico de la Teoria Fundamentada
de Glaser y Strauss, realizada por Martin Packer (2013), sefiala que, si bien sus proponentes indican que
ésta: “procede mediante gran cuidado con el material empirico, con frecuencia entrevistas, asi como
notas de campo, documentos y materiales de archivo de biblioteca”, usando “un ‘método inductivo’ en el
gue el investigador desarrolla conceptos generales, a partir de abstraccion de datos empiricos y la
‘extraccion de uniformidades y diversidades subyacentes’ (p.114)”, usando técnicas comparativas, la
cuestion radica en que ese enfoque metodolégico es reduccionista, puesto que: “Mientras que la teoria
se construye de abstracciones, la realidad cotidiana implica conocimientos practicos y concretos y
conocimiento tacito. La teoria puede ser ‘fundamentada’ en las particularidades concretas de la vida
cotidiana, pero al ‘surgir de la abstraccién y la generalizacion se torna formal y tedérica. No debe ser
tomada como un equivalente a la realidad cotidiana de las personas estudiadas, pero esta distincion era
invisible para Glaser y Strauss” (Packer, 2013:66).
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d)

residente en departamento del Chocd, (S), con base en las preguntas

orientadoras que aparecen en el anexo, al final de esta tesis.

Toda vez que los mayores indices de desercidn se presentan entre los grados
sexto y noveno, realicé dos talleres con nifias y nifios de sexto grado, un taller
con un grupo de 8° y otro con uno de 10° grado. Con los nifios y nifias de 6° se
hizo una sensibilizacion acerca de lo que es la discriminacion y el racismo, en un
dialogo constructivo sobre lo que significan las practicas normalizadas que
discriminan (ver los guiones metodoldgicos en el anexo). Los participantes de 8°
grado solamente pudieron participar de la primera parte del disefio de taller, y los
de 10° de las dos primeras partes acerca de la genealogia del racismo en

Colombia y los modos como actua el racismo en este colegio, en particular.

La observacién participante se baso6 en la toma de notas que hice como docente
del colegio, a partir de mi asignatura de Educacion Artistica, ademas de las
reuniones de profesores(as), de la observacion del comportamiento de nifios y
nifias en los descansos durante la jornada escolar. Las notas constituyeron mi
‘cuaderno de campo”. Igualmente, éstas incluyeron casos acontecidos en el
colegio en el pasado, que fueron usadas para la construccion de esta

informacion.

Para entender geneal6gicamente por qué llegaron a ser estas mujeres jévenes lo

gue son en el contexto del estudio, he recurrido a los documentos y herramientas
etnograficas (conversatorios, talleres y anotaciones del trabajo de campo), que
incluyeron los aportes y reflexiones tedricas del Seminario sobre Etnografia cursado en

la Maestria.

Partiendo de la problematizacion de la realidad que dichos datos empiricos

arrojan, aunque escasos para poder ser mas aportantes en un analisis sobre el tema
de este trabajo, desde la perspectiva asumida, esta informacion constituyé el “archivo”,
el cual me lleva a la fase arqueoldgica, para ubicar la reflexion sobre conceptos de los
textos leidos y los instrumentos aplicados; a partir de ello, llego a los aspectos

reflexivos de la experiencia que, en todo el transcurso del ejercicio, ha ido marcando a
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cada una de estas personas de manera individual o colectiva, abordando el aspecto

ético de la investigacion.

En este orden de ideas, las herramientas de la investigacion cualitativa vueltas a
forjar desde esta perspectiva metodoldgica y teorica se pueden usar para estudiar los
tres aspectos de la constitucion (Packer, 2013) en un programa como el que Foucault
definid, usando estos aspectos metodolégicos de la genealogia y la arqueologia, como
sefialé anteriormente, citando a Chaparro y Sosa (2017). Estos tres aspectos de la

constituciéon son:

* Los juegos de verdad en que se conoce el orden de una forma de vida

» Las relaciones de poder en que tales objetos estan ordenados

* El cuidado de si mismos y mismas en que participantes y ordenadores también

son constituidos.

El resultado seria una ciencia social con relevancia politica y ética y un nuevo
entendimiento de la verdad. Haciendo nuevas preguntas sobre la constitucion
ontoldgica de los sujetos, podemos descubrir nuevas posibilidades para nuestra forma
de vida. La investigacién cualitativa podria ser una contribucion a nuestros problemas
globales, mediante el examen de los “paradigmas morales” o formas de vida
normalizadas. Un paradigma moral no esta compuesto por creencias subjetivas, ni
tampoco de hechos objetivos; mas bien es, segun Packer (2013), “una manera
compartida de vivir en el mundo, practicas materiales en las que vivimos y
transformamos nuestra herencia biolégica y en la que los objetos y sujetos son
constituidos”. (p. 432)

La ruta de esta investigacion es necesaria para ayudar a entender lo que hemos
hecho, cémo lo hemos hecho y como podemos cambiar lo que hemos hecho. Dicha
investigacion estudia gente concreta, encarnada, en circunstancias materiales

especificas, no sujetos ni subjetividades desencarnadas, abstractas.

Es asi como se hace necesario un tipo de investigacion que recoja desde la
observacion, los comportamientos en el medio natural, los discursos o las respuestas

abiertas, para, de esta manera, proceder a interpretar sus significados. En esta linea, la
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hermenéutica desarrollada en el ejercicio se ocupa de la ampliacién de los horizontes
de sentido (Gadamer, 1993), que quiere decir que, cuando se interpretan los textos
(transcritos) de las entrevistas y el material utilizado en la investigacion, quien investiga
aprende, comprende y puede dar, por consiguiente, su interpretacion de los hechos

analizados.

Dentro de la investigacion cualitativa seleccionada recogiendo elementos de varios
tipos de metodologias, he decidido realizar una observacion participativa con
observaciones en las que la persona investigadora necesariamente estéd involucrada.
En este caso, como mujer afrocolombiana, que se ha configurado como sujeto en un

medio racista y como testigo de ese medio racista dentro del colegio.
En resumen, la ruta metodoldgica de esta experiencia consistié en:

e La problematizacion del fenbmeno a estudiar, es decir el abandono escolar
de estudiantes afrocolombianas, mediante una serie de preguntas
orientadoras que guiaron mis pasos hacia los objetivos de esta investigacion
(Ver preguntas orientadoras).

e La lectura de autores/as que abordan la cuestién de la colonialidad desde
una mirada critica, es decir, decolonial.

e EI contacto con jovenes mujeres afrocolombianas que abandonaron el
sistema educativo, a partir de mi experiencia docente.

e La escritura de un diario de campo, en el que tomo nota de eventos ocurridos
en el colegio, respecto de las manifestaciones y formas de tratar a la
poblacion afrocolombiana en la institucion.

e La realizacion de talleres con grupos de la poblacion estudiantil de grados
sexto, séptimo, octavo y noveno. El interés en particular en este segmento de
la poblacion se debe a que la desercidn escolar de las nifias y adolescentes
afrocolombianas del CAU ocurre en este rango de su escolaridad.

e Conversaciones y entrevistas realizadas a algunas de las jovenes mujeres
afrocolombianas que abandonaron el colegio y, también, a un grupo de

jévenes también afrocolombianas que venian de abandonar otros colegios y
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ahora estudian en el CAU en el programa de “Aceleracion” (dirigido a
personas en extra-edad).

e Después de obtener los anteriores registros, procedi a transcribirlos y luego a
tematizarlos. Esta tematizacion la elaboré disefiando una rejilla, en la que
inclui las categorias mas relevantes de la aproximacion tedrica con las
respectivas citas de los autores leidos y en esa misma rejilla consigné las
transcripciones de las entrevistas y el diario de campo, distribuyendo las
anotaciones en las casillas correspondientes a las categorias que emergieron
tanto en las lecturas como en las entrevistas.

e La tematizacion, tanto de las lecturas realizadas, como de las entrevistas y
talleres que realicé.

e EIl analisis, hallazgos y conclusiones basados en las apreciaciones del
trabajo realizado lo llevé a cabo tomando cada una de las experiencias y
desde ahi, fui tejiéndolas con los referentes que ofrecian un respaldo desde
la teoria. Como lo afirmé anteriormente, el uso de la rejilla constituyé un
instrumento que me permitid organizar por categorias cada una de esas
experiencias. Debo aclarar que, a lo largo del trabajo no se plantearon todas
las categorias desde los referentes tedricos, pues, la interseccionalidad fue
una categoria que emergié tiempo después de empezar la investigacion y
permitid entrelazar las vulnerabilidades de raza, género y clase social, a

partir de los testimonios de las jévenes.

El arbol de problemas como espacio de visualizacion
Cuando di comienzo al ejercicio de investigacion acerca de la desercion escolar
de las nifias y jovenes mujeres afrocolombianas del CAU, |.E.D, buscaba dar cuenta de
las causas de dicha desercion. Posteriormente, mi directora de tesis, Dra. Amanda
Romero Medina, propuso dar comienzo con un arbol de problemas, desde el cual, se
pudieran visualizar los factores que configuran las causas y los efectos del problema

gue da cuerpo a mi planteamiento, cuyo resultado fue el siguiente gréfico:
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Figura 2
(Fuente: elaboracion propia)

En el arbol de problemas, sefialaba de manera preliminar, que una de las causas se
referia a “la soledad, originada en un tipo de aislamiento al que son sometidas como
mujeres negras de estrato basico”, definicion que resultaba muy generalizadora y que
podia mal interpretarse, a la luz del hecho de que tal aislamiento es, en realidad,
relativo. Igualmente, cuando afirmaba en ese grafico “condiciones de inferioridad”, que

guedaban sin mayor explicacion.

Por ello, una vez realizado este ejercicio, quedo al descubierto que buscar solo las
causas, podria llevarme a un andlisis reduccionista del problema, en los términos del
racionalismo lineal de causa-efecto de matiz positivista. Es asi como decidimos buscar,
no las causas, sino las condiciones de posibilidad que han dado lugar a la desercion de
las jovenes mujeres afrocolombianas que provienen de otros territorios, especialmente
de la costa Pacifica de Colombia. Esta desercion ha tenido lugar desde el colegio
Alemania Unificada I.E.D. y desde algunos otros colegios de Bogota.

El empleo de las herramientas

En la reflexion sobre la metodologia para una aproximacion adecuada al problema
de investigacion, considero que, como sefiala Packer (2013), basado en Foucault, al
utilizar una “ontologia histérica de nosotros mismos”, podemos emplear las tres
herramientas centrales de la investigacion cualitativa para responder preguntas sobre

la constitucion o configuracion de los sujetos de estudio. Estas herramientas son:
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Trabajo de campo

El trabajo de campo es definido por Foucault como la fase arqueoldgica. Es asi
como, a través de él, se hace necesario averiguar cuéles son los vinculos multi-
localizados de una forma de vida. El investigador o la investigadora haran recuentos en
los que se relatan la manera como las cosas y la gente se muestra. Lo que se describe
del conocimiento obtenido en el trabajo de campo es, precisamente, acerca de los
entes que van aflorando como resultado de las interacciones entre dos formas de vida.
Podria pensarse, en este caso, que el problema se explicaria por el resultado de la
interaccion entre las niflas y su medio social; pero, utilizando esta herramienta, los
hechos que apareceran seran también resultado de la interaccion entre las

investigadas y la investigadora. Por eso, Martin Packer (2013) dice que el investigador:

...debe ser reflexivo, volviendo a la forma de vida de la que vienen los investigados para
también interrogarla. Sus recuentos deben estar sujetos a la explicabilidad local, quiza
disponibles para la gente con la que trabaja; las narraciones deberian tener validez
local, tal vez escritas con esa misma gente, un mensaje negociado. En todo caso, el
investigador es un testigo, mas que un miembro y su analisis sera informado por una
comprension de la forma de vida como un todo, que no esta disponible para los propios
miembros. (Packer, 2013, p. 448)

Por tanto, también se hace necesario que el trabajo de campo se vea reflejado en la
ontologia que describe, pues ésta se sitla tanto en nuestras practicas, como en la vida

de las personas que investigamos.

Analisis de interaccion

En la fase genealdgica del trabajo, desde la cual se averiguan las préacticas
cotidianas, el campo pasa de analizar el orden y se sitla en el ordenamiento. En este
momento, se describe —como sefiala Foucault- el poder visible como accion de una
persona sobre las acciones de otras. Es decir, el poder cobra importancia como accion
y relacion. En este punto, hay dos posibilidades de analisis de las practicas discursivas:

Por un lado, el andlisis critico del discurso®3, pero éste no va a ser de utilidad porque

13 Desarrollado, entre otros autores, por Ruth Wodak, Norman Fairclough (Critical Analysis of
Discourse, 1995) y Teun Van Dijk, cuyos planteamientos no se “indisciplinan”, dado que sus referentes,
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termina siendo contradictorio con la perspectiva que deseo emplear, dado que asume
un dualismo entre quienes son investigadas y la investigadora. Por otro lado, el analisis
conversacional** (Goodwin y Heritage, 1990, citados por Packer, 2013), ofrece mayores
posibilidades como espacio de discusion, ya que con éste se presta atencion no solo a
lo que la gente dice, sino a lo que hace al decirlo. Pero, ademas, también pone un
énfasis en la manera en que los participantes muestran su comprension de lo que

ellos/ellas y otras personas estan haciendo:

La importancia como accion de una locucién es la manera como influencia a otra
persona (0 a uno mismo). El andlisis conversacional ve la conversacion como “accion
sobre la accion del otro. (...) Cada locucion es una respuesta a locuciones anteriores, y
una accion sobre las futuras. Aqui es donde el investigador obtiene evidencia de la
manera como los movimientos en una forma de vida son comprendidos por los
miembros. “cédmo lo hacemos” es una cuestién de poder; articular “cémo lo hacemos”

equivale a describir el trabajo ontolégico (Packer, 2013, p. 450).

aunque se ubican en la sociolinguistica, son siempre basados en las nociones y conceptos manejados
por la lingiistica, reduciendo las posibilidades de ubicar la historicidad de los sujetos y su produccion de
discursos, a partir de las relaciones de poder. Por ejemplo, Wodak (2015) basa sus analisis discursivos
en la fenomenologia y las teorias de Habermas, mas no dialoga con la produccion de Michel Foucault,
que empleo aqui. Asi, define al andlisis critico del discurso (CDA, por sus siglas en inglés): “El enfoque
del andlisis histdrico del discurso (DHA, por sus siglas en inglés) pertenece al campo ampliamente
definido de estudios criticos del discurso (CDS) y también del andlisis critico del discurso (CDA) (Reisigl
& Wodak, 2001, 2009; Wodak, 2011, 2013). El CDS, en general, investiga el uso del lenguaje mas alla
del nivel de la oracion, asi como otras formas de construccién de sentido, tales como lo visual y los
sonidos, viéndolos como elementos irreductibles en la (re)produccion social a través de la semiosis. El
CDS busca desnaturalizar el papel que juegan los discursos en la (re)producciéon de estructuras no
inclusivas y desiguales, asi como los retos de las condiciones sociales en las que estos estan inmersos.
Tratados de esta forma, los discursos se plantean en mutua relacién con otras estructuras semiéticas e
instituciones materiales: ellos las configuran y son configuradas por los mismos”. (p.1, traduccion libre de
Amanda Romero).

14 Que, segln Martin Packer (2013), son desarrollados desde la sociologia para dar respuesta a formas
de analizar “lo que la gente dice” informalmente. En ese sentido, Goodwin y Heritage indican: ““busca
describir la organizacion social subyacente-concebida como un substrato institucionalizado de las reglas,
procedimientos y convenciones institucionales- a través de las cuales la interaccién social ordenada e
inteligible se hace posible. El andlisis de este sustrato requiere un andlisis integrado de la accion, del
conocimiento mutuo y del contexto social. Hasta cierto punto, por tanto, el analisis conversacional (CA,
por sus siglas en inglés) anticip6 el auge del interés social contemporaneo en la interaccién social como
una interfaz dindmica entre la cognicion individual y social, por una parte y, la cultura y la reproduccion
social, por la otra”. (1990, p. 1. Traduccion libre de Amanda Romero).
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Entrevistas
Las entrevistas han sido usadas como si fueran una ventana de subjetividad, como

explica Packer:

Las entrevistas son una herramienta atil para explorar cédmo un participante,
posicionado en una forma de vida, esta en complicidad ontolégica, en el sentido de
estar plegado, relacionado y ligado con ella. Una entrevista es un dialogo entre distintas
formas de vida y su analisis puede ser una articulacién de la poiesis (creacion) de una
manera de ver el mundo que se desprende de una manera de ser en el mundo (2013, p.
450)

Yendo mas alla de los aportes del Analisis Conversacional, Packer se apoya en el
enfoque de la investigacion critica de M. Foucault, quien afirma que tanto el
conocimiento como el ser humano son producto de la historia y de la cultura (2013, p.
397). De esta manera, metodolégicamente se trata de formular el estudio de tres
problemas tradicionales: el primero dice “; Cuales son las relaciones que tenemos con
la verdad, mediante el conocimiento cientifico, esos ‘juegos de verdad’ que son tan

importantes en la civilizacion y en los que somos tanto sujetos como objetos?

Desde la perspectiva de mi investigacion, esta pregunta se ubicaria en el analisis
critico de las relaciones de poder, mediante aquel conocimiento cientifico que plante6
inicialmente un “juego de verdad” estableciendo la superioridad del hombre sobre la
mujer y la superioridad de un fenotipo (blanco) sobre otros (negros, amarillos, etc.). En
este sentido, somos tanto sujetos como objetos, de dos maneras, por ejemplo, la mujer
como sujeto y la mujer como objeto de estudio. El negro, la negra o las comunidades

negras como sujetos que protagonizan una historia y también como objetos de estudio.

“*

La segunda pregunta de Michel Foucault es “;Cudles son las relaciones que
tenemos con otros, por medio de esas estrategias y relaciones de poder extrafias (o
externas)?” (2013, p. 398). De hecho, el mismo Foucault responde esta pregunta,

escudrifiando en los tres sentidos en los cuales la palabra estrategia se ha utilizado.

Con el primero, se ha denominado a la seleccion que se hace de los medios que

puedan emplearse para conseguir un fin; es decir, es la forma en que se emplea la

48



racionalidad para alcanzar un objetivo. El segundo sentido en que se ha empleado esta
nocion es para nombrar la forma en que una persona, en determinado juego, actua
dependiendo de lo que ella/él piensa que deberia ser la actuacion de los otros/las otras,
y, de esta misma forma, de lo que considera que esos otros estaran pensando de la

suya, es decir, se trata de la manera de obtener ventaja sobre el otro.

Y, el tercer sentido en que se ha empleado estrategia corrientemente es para
designar cada uno de los métodos que se utilizan en un enfrentamiento, para despojar
al/la oponente de sus medios de combate/defensa y, de esta manera, obligarle a
desistir de la lucha; en otras palabras, son los medios empleados para conseguir la

victoria.

De acuerdo con lo anterior, “La estrategia se define entonces por la eleccién de las

soluciones ‘ganadoras™ (1988, p. 19). Si hablamos de la estrategia propia de las
relaciones de poder, que es la pregunta que hace Foucault, lo hacemos pensando en
los modos de accion de determinadas personas sobre la acciéon de otras; lo que
significa que, estudiamos cada uno de los mecanismos que se ponen en practica en las

relaciones de poder.

Ahora bien, la condicién permanente de la existencia de las relaciones de poder es
la resistencia. Foucault (1988), como dije anteriormente, plantea que toda relacién de
poder implica una estrategia de lucha y esta estrategia de enfrentamiento aspira a

convertirse en una estrategia victoriosa en la relacion de poder.

Por tanto, una de las preguntas que surge en esta investigacion, a medida en que
se avanzaba en ella fue: ¢ Constituye una forma de resistencia la partida de las nifias y
adolescentes del sistema escolar en el CAU? ¢ Constituye una resistencia en contra de
los grupos dominantes, llamense blanco-mestizos, hombres o clases altas? Esta
estrategia, si lo llega a ser, ¢Las lleva a empoderarse de sus vidas como mujeres
negras o, por el contrario, las pone en una situacién ain mas vulnerable al tener un
grado menor de cualificacion académica, respecto de las mujeres de su misma edad,

gue se encuentran en los grupos dominantes?
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Finalmente, la tercera pregunta de Foucault es: ¢Cuales son las relaciones entre la
verdad, el poder y el yo? (Foucault, 1982 y 1988, p. 15, citado en Packer, 2013, p. 399).
Con estas preguntas, Foucault responde a su reflexion sobre tres de las obras de Kant.
Respecto de La critica de la razon pura, Foucault se enfoca en desmontar y cuestionar
la racionalidad presente en los planteamientos de Kant. Retomando estos postulados,
Martin Packer, en La ciencia de la investigacion cualitativa, lo hace también. Para
cuestionar este primer libro, Foucault analiza cudl es nuestra relacion con los objetos
(el dinero, los alimentos, los bienes) y como se utiliza la racionalidad por medio de
demografias y estadisticas para controlar a la gente respecto de su relacion con las

cosas.

El segundo libro que aborda Foucault es La critica de la razén préactica, que este
autor analiza respecto de nuestra relacion con otras personas, mediada por las
relaciones de poder y de saber, o mejor, poder/saber. En el tercer libro de Kant, Critica
del juicio, se enfoca en nuestra relacién con nosotros/as mismos/as en un analisis que

Foucault llama “las tecnologias del yo” o también “el cuidado de si”.

Packer (2013) sefiala, en su didlogo con esta critica foucaultiana cuales son los
elementos de la arqueologia que podriamos usar en la investigacion cualitativa y como
ésta ayuda a desarrollar una perspectiva metodoldgica critica. Dice que la arqueologia
busca estudiar los juegos de verdad y los juegos de problematizaciébn. En otras
palabras, como podemos hacernos preguntas que problematicen lo que se ha
naturalizado o asumido como normal;, como el ser se ofrece para ser pensado,
generando preguntas reflexivas sobre las condiciones que posibilitaron el estar de tal o
cual manera en sus relaciones con el mundo, consigo mismo/a y con las demas

personas.

Estos elementos metodoldgicos son valiosos para construir una argueologia sobre
la nocion de etnicidad y la categoria “raza” en el presente estudio. Al emerger la idea
de diversidad cultural como paradigma de cohesion e identidad nacional, por el hecho
de haber sido convertido en norma constitucional (Ochoa, 2003), en el discurso

académico y de politicas publicas son elaborados muchos analisis que dan cuenta de
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las aparentes nuevas formas de relacion entre los grupos étnicos y el Estado nacional,
con todo lo que esto implica en las representaciones de la nacionalidad. Por
consiguiente, la investigacion indaga sobre la potencia del concepto de la diferencia
cultural (2003, p. 14), como espacio de construccion critica de un discurso que reclama
reconocimiento de sujetos politicos para su acceso a derechos desde enfoques que

respondan a la igualdad en la diferencia.

Posibilidades de una aproximacion etnografica para modelo de investigacion
Dado que mi interés se ubica en la manera en que estas jovenes se constituyen
como sujetos en el cambio de territorio, que no es concebido en este trabajo como un
lugar espacial Unicamente, sino como el lugar desde donde se miran, se constituyen y
se reconstituyen los sujetos y, desde la perspectiva de Arturo Escobar (2000), como la
experiencia de personas que habitan en una localidad especifica de la ciudad de
Bogota, con algun grado de enraizamiento, linderos y conexion con la vida diaria,

aunque su identidad sea construida y nunca fija e inamovible.

Esta es una perspectiva que busca entender los fendmenos dandole la voz al actor
adentrandose en la manera en que éste experimenta el mundo en sus relaciones con
las demas personas. Desde este escenario aparece la etnografia como una rama de la
antropologia que “proporciona evidencias sobre la naturaleza de los hechos sociales”.
(Pérez, Sanchez y Ros, 2011, p. 204). Es aqui donde, me he valido de algunos
meétodos etnogréficos, precisamente, porque mi interés esta centrado en la naturaleza
de esos hechos sociales que han ido esculpiendo las subjetividades de las jovenes
mujeres afro, ademas de escuchar su voz, para que sean -precisamente ellas- quienes
no solo cuenten qué ha sucedido, sino que, haciendo una reflexion sobre estos
factores, puedan deconstruir, reconstruir sus historias de vida y encontrar maneras de

apropiarse de sus retos actuales.

La importancia del lenguaje en la etnografia

Al plantear una investigacion desde una aproximacion etnografica, soy consciente
de que el lenguaje puede ser utilizado tanto como un medio para dominar al otro/a o

también, como una herramienta de apropiacion de la forma de concebir el mundo que
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tiene el otro (sujeto de mi investigacion). A través del lenguaje, estamos existiendo para
las demas personas, tanto como investigador o investigadora para su sujeto de
investigacion, como quienes actian como sujetos de investigacion para el investigador
o investigadora. Es asi como, en mi papel de investigadora, me puse a disposicion de
un grupo de mujeres jovenes afros, que habian pasado por el CAU como alumnas y
gue luego habian desertado, para poder entender los modos de conocer, de hacer y de
ser de ellas como sujetos sociales, tejiendo un entramado entre las bases tedricas con
las que he planteado mis supuestos y los nuevos conocimientos que han ido aportando

estas jovenes mujeres en este trabajo.

Cuando el antropologo B. Malinowski (1986, p. 40) dice que los textos en la lengua
original son fundamentales para los estudios etnogréficos, surge en mi la siguiente
pregunta: ¢cuanta distancia puede haber entre unas personas que, hablando una
misma lengua, en este caso el espafiol, estan separadas por los modos de
construccion del lenguaje, segun su grupo cultural y en los modos de produccién de

sus propios discursos, mediados por las diferencias generacionales?

Este es un aspecto fundamental que he tenido en cuenta, pues, aunque estas
jovenes mujeres provienen del mismo territorio donde yo naci, mis referentes no son
tan cercanos en términos del lugar de enunciacion, porque llevo mas de cincuenta afos
por fuera del territorio Pacifico; ello me lleva al segundo aspecto, que es el de la brecha
generacional, ya que a ellas y a mi, nos separan mas de dos generaciones, por lo cual
he debido ser muy cuidadosa al momento de consignar la visibn de estas jévenes

mujeres.

Para poder entender cuédles son las condiciones de posibilidad que dan lugar a la
desercién escolar y su relacién con la configuracién de las infancias de las jovenes
mujeres afrocolombianas que llegan al Colegio Alemania Unificada, he tratado de saber
de qué manera se viven las relaciones de género cuando se es una adolescente afro y
a qué atribuyen las jovenes mujeres la falta de interés para permanecer en la escuela

al llegar a la adolescencia, dentro esta comunidad educativa.
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Con ese proposito, he recurrido a la combinacion de una serie de técnicas dentro de
la entrevista etnogréafica, haciendo analisis conversacional, mediante dialogos
informales, grupos focales y talleres, que se enriquecieron con la consulta de
documentos y estudios académicos sobre cuestiones como: relaciones entre etnicidad

y escuela, género y etnicidad, escuela y edad, entre otros.

Eduardo Restrepo (2010) define de la siguiente manera la entrevista etnografica,
gue guarda similitudes con lo que usualmente se llama entrevista semiestructurada

(aunque este ultimo término se emplea para diferenciarla de la encuesta):

. se puede partir de definir la entrevista etnografica como un diadlogo formal
orientado por un problema de investigacion. Esta definicion amerita ciertas distinciones
y aclaraciones. En primer lugar, la entrevista como dialogo formal se diferencia de las
charlas espontaneas de caracter informal. La entrevista como técnica de investigacion
no se puede confundir con las charlas que espontdneamente se adelantan con las
personas durante el trabajo de campo. [...] la entrevista supone que se han disefiado de
antemano los términos, contenidos y formas de registro del dialogo. Es en ese sentido
gue la entrevista etnografica es un dialogo formal, no es algo improvisado. (Restrepo,
2010, p. 1)

Es asi como realicé entrevistas y talleres que me permitieron encontrar, desde la
percepcion de las jovenes afrocolombianas que participaron en ellos, algunas de las
condiciones que posibilitaron su salida del colegio. Aunque no me limité al trabajo
desde la percepcién de ellas (y en contraste, de la mia, por supuesto), se hizo
indispensable confrontar el medio escolar del que esas nifias salieron, realizando
talleres con estudiantes de los grados sexto, séptimo y octavo, no exclusivamente

afrodescendientes.

Con estas entrevistas indagué la manera en que ellas vivieron y viven las relaciones
de género, desde su condicion de mujeres afrocolombianas en un territorio en el que se

perpetlia el privilegio blanco'®>. También quise examinar la manera en que fueron

15 El concepto de “privilegios blancos” fue introducido en la discusién norteamericana sobre
discriminacién racial y su contraste con las categorias de raza, género y poder masculino en la escuela,
por una maestra Peggy Macintosh en su texto de 1988 [White Privilege and male privilege: A personal
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cambiando sus percepciones cuando se descubrieron “negras”, al mirarse a través de
los ojos de los otros/las otras y comenzaron a construir sus identidades, mediadas por
estas formas estereotipadas. Debo anotar que esto Ultimo responde a algunos de los
supuestos con que estoy abordando mi investigacion, a partir de mis propias vivencias
como mujer negra chocoana, pero criada en Bogota, es decir, que solamente cuando
me miré en el espejo de otras personas, me di cuenta que era diferente, por ser mujer,
negra y emigrada a una ciudad mayoritariamente mestiza; asi que, después del
proceso de indagacion, corria el riesgo de que estos no hubieran sido los factores que
llevaron a la desercion escolar de estas nifias, porque, en mi caso personal, las
experiencias de discriminacion racial no me condujeron a abandonar los estudios sino,
al contrario, a sobreponerme a distintos obstaculos para concluir, ahora, mi Maestria en

Educacion.

Sumado a lo anterior, también contrasté las diversas épticas de cada uno de los
miembros'® de la comunidad que se investiga. Es mas, en el desarrollo de ésta, se hizo
evidente el sesgo personal que puede tener mi investigacion, como mujer
afrocolombiana que ha crecido en esta sociedad blanco-mestiza desde muy nifia y que,
por tanto, ha vivido la experiencia de ser mujer/negra en una ciudad como Bogota y
gue me desempefio en la escuela, como maestra de artes. Es un estudio de co6mo nos
constituimos como mujeres negras (ellas y yo), que, al decir de Martin Packer (2013, p.
7), hace que ésta sea una investigacion cualitativa que “sirve para la ontologia
histérica”, (retomando a Foucault, 1984), en la medida en que involucra una critica de

lo que decimos, pensamos y hacemos, con tener un objetivo ético.

Es decir, incluird una dimensién histérica, atenta a la génesis y la transformacion sin
reducirlas al desenvolvimiento lineal de un "progreso" unidimensional, ademas de una
dimensién etnogréfica que sea sensible al poder y la resistencia. Cuidadosamente

examinaria actividades practicas -"discurso"- para descubrir como estan hechos los seres

account of coming to see correspondences through work in women’s studies, en: Anderson & Collins,
2001, Race, class and Gender: An Anthropology. 4th edition, Belmont: Wad Sworth/Thompson Learning],
segun el recuento que hace del tema Amanda Romero en su tesis doctoral, UPN, 2012, pp. 63-66.

16 Retomando la nocion usada por la antropologia de Clifford Geertz sobre las formas como quien
investiga emplea para “convertirse en uno/a mas” de una comunidad dada en la que practica la
observacion participante, en Packer (2013).
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humanos y como nos hacemos a nosotros mismos. Y albergaria un cambio social, no por
medio de una revuelta violenta, sino promoviendo "una paciente labor que diera forma a
nuestra impaciencia por libertad" (...), trabajando para cambiar quiénes somos. (2013, p. 7).
Teniendo en cuenta que las relaciones sociales que se establecen en nuestra
sociedad estan mediadas por un patron de colonialidad, debo dar cuenta de la
evolucion de dichos patrones y la manera en que median para configurar nuevos
sujetos. Ahora bien, con la etnografia, he tenido cuidado de no usarla como una
manera de reproducir dicho patron. Frantz Flérez (2004) dice que quien utiliza la
etnografia como enfoque de investigacidbn debe renunciar a sus egos, ya que la
principal potencia de ésta radica en permitir analizar la transformacion que se da en el

investigador o investigadora.

Por altimo, en la investigacion etnografica es sustancial reconocer que lo importante
no es que el individuo conozca al otro/la otra, sino las interacciones que se producen
cuando un sujeto se relaciona con otro y surgen nuevos elementos que van a
configurar tanto al investigador/a como a la persona participante. Esta es, creo, la parte
mas valiosa de la etnografia. Por esta razon, he decidido apoyarme tedricamente en el
investigador y psicologo Martin Packer, quien, en su libro La ciencia de la investigacion
cualitativa, redefine los términos de este tipo de investigacion, llevandonos a una

postura permanentemente reflexiva acerca del papel del investigador.

En efecto, Packer (2013) escribe este libro para “considerar como los cientificos
sociales pueden formular y responder preguntas que son importantes y relevantes”
(p.439). Para él, hasta el momento no se ha aprovechado el gran potencial de la
investigacion cualitativa. Es mas, luego de examinar las practicas tipicas de las
herramientas de la investigacion cualitativa, como son: las entrevistas, el trabajo de
campo etnografico y el andlisis del discurso, encontr6 que persistia un dualismo
ontoldgico de sujeto y objeto, asi como también, una epistemologia que contrasta “la
experiencia subjetiva con el conocimiento objetivo de la subjetividad” (Packer, 2013, p.
439). Con lo anterior, no niega la existencia de algunos intentos importantes en los que

se han utilizado esas herramientas de nuevas maneras, pero toma postura hacia
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miradas que se distancian de metodologias como la “Teoria Fundamentada”!’, para dar
lugar a las llamadas “teorias critico-sociales” desde los aportes particulares de Michel

Foucault.

El dualismo kantiano esta presente en una buena parte de las herramientas de
investigacion, razén por la cual Packer (2013) hace una serie de cuestionamientos
frente a la manera en que opera este dualismo en diferentes dimensiones de la

investigacion cualitativa.

En la primera parte de la obra de Packer aqui analizada, llamada El estudio objetivo
de la subjetividad el autor analiza que, en gran medida, la investigacion cualitativa “esta
atrapada en el dualismo sujeto y objeto” (2013, p. 439), empezando con la entrevista
semiestructurada usada por la Teoria Fundamentada, considerada clave para el
‘estudio objetivo de la subjetividad”, pues cuestiona en éstas, las “practicas de
abstraccion y generalizacion que son basicas en el andlisis por medio de la
codificacion” (2013, p. 440), en las que no se toman en cuenta los fendmenos

intersubjetivos. Por esta razén, afirma que:

...cuando entrevistamos a una persona, no solo ponemos a prueba nuestras teorias
acerca de ella. Cambiamos, aprendemos, crecemos. Cuando analizamos una transcripcion
de una entrevista, debemos articular nuestra comprensién de ella como una invitacién a ver

una forma de vida diferente (Packer, 2013, p. 440).

Es decir, la transformacion que sufre el investigador o investigadora en un trabajo

de tipo etnografico es evidente.

En el segundo capitulo, Trabajo de campo etnografico: el enfoque en la
constitucién, Packer encuentra que el dualismo sujeto/objeto proviene de los esfuerzos
de Kant por resolver cémo un individuo puede tener un conocimiento genuino y actuar
de manera ética. Su modelo divide al individuo tanto del mundo natural, como de sus

relaciones con otra gente y también separa el conocimiento tedrico de la practica ética.

17 Véanse las criticas de Packer (2013) a la Teoria Fundamentada, promovida por Strauss & Glasser,
pp. 77-94, por la manipulacién que hace de la “codificacion”, que hace un reduccionismo de los contextos
sociales, histéricamente producidos.

56



Asimismo, los multiplica de tal suerte que el objeto se convirti6 en noumeno (objeto
pensado por la razén) o la cosa para nosotros y fendmeno (objeto captado por los
sentidos), la cosa en si misma. Esto quiere decir que Kant considera soélo la
representacion y, con ello, concluye que nunca podemos conocer la realidad y que los
valores éticos no son mas que representaciones. Sin embargo, para superar esta
dicotomia, Packer propone una manera diferente de abordar el problema, evitando la
particion kantiana, al considerar la constitucion o configuracién de los sujetos como
ontoldgica, algo que pasa en la realidad préactica, es decir, en el vivir de cierto modo, se
construyen sujetos particulares por su relacion con otros/as y con el mundo que le
rodea. Quienes han explorado este planteamiento han revelado que ni la verdad ni lo
bueno se logra de manera individual o intelectual. Esto quiere decir que la verdad y la
moralidad son multiples, locales y temporales o histéricas.

En la década de los setenta del siglo XX, las demandas de un nuevo tipo de
investigacion en las ciencias sociales propusieron que el objeto de la investigacion
fuera la constitucion de los sujetos, en el sentido de proceso ontoldgico, dentro de las
practicas intersubjetivas; por tanto, el aspecto central de su método seria la inmersién
por medio del trabajo etnografico. Desafortunadamente, la etnografia no se ha
enfocado en la constitucion sino en la representacién (tratando de producir
descripciones veridicas) y el papel del etndgrafo es el de un observador que mantiene
la distancia de su objeto de estudio. Es mas; cuando se busca un mayor acercamiento
por medio de lo que se define como observacién participante, se esta partiendo de una
“division insalvable entre un orden cultural y la descripcion del etnégrafo de ese orden”
(Packer, 2013, p. 280). Siendo asi, la descripcion queda por fuera de la forma de vida

que asegura representar.

En este orden de ideas, se hace necesario ver el trabajo de campo como una
investigacion donde hacen contacto dos formas de vida. Quien investiga nunca esta
solo o sola, incluso cuando escribe desde las lindes hacia la academia. Lo que escribe
‘no es meramente una representacion, es una creacidon y una presentacion cuyo

significado y verdad son efectos en los lectores” (Packer, 2013, p. 442).
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Aunque ello es asi, Packer reconoce que existe una complicacion clave a la hora de
estudiar una forma de vida por medio de la participacion practica, es decir, la

intervencion puede conducir a una comprension errada de la alteridad.

En las formas de vida modernas, las personas se han vuelto objetos para las
ciencias del conocimiento y la administracion. En gran medida, las ciencias humanas
tradicionales estan basadas en esta division y buscan las técnicas para transformar la

gente en objetos, en cuerpos dociles. (Packer, 2013, p. 442)

Emerge, entonces, un nuevo tipo de investigacidbn en ciencias humanas que
asegura evitar o escapar al dualismo que siguid los pasos “de las formas de
investigacion empirico-analitica en psicologia, la ciencia politica, la sociologia y la
antropologia” pero que, en ultimas, terminaron reproduciendo el dualismo en lugar de
resolverlo. La nocidén de que la investigacion cualitativa es “el estudio objetivo de la

subjetividad”, define la investigacion en términos dualisticos.

Por tanto, una forma de superar este dualismo es aproximarnos a lo que Foucault, a
través de su “ontologia histérica de nosotros mismos”, ofrece como salida al mismo. El
no busca resolver el problema de Kant (pues esto constituye una tarea que nos
aproxima a la explicaciéon de los problemas, restringiéndolos a los marcos de una
estructura tedrica); lo que busca es disolverlo, pues la disolucion nos da una mayor
aproximacion al problema, dado que constituye una descomposicion critica, reflexiva y
analitica de los corpus tedricos, transformandolos con base en la experiencia para

determinar nuevas posibilidades de conocimiento.

Disolver es una tarea propia del pensar, que no se encuadra en ninguna estructura
tedrica y que se abre hacia lo real para hacerse sensible a las exigencias de objetividad
expresadas en el supuesto de una realidad en movimiento de tal manera que, disolver los
problemas, es una forma articulada de razonar sin precipitar ninguna jerarquizacion sobre
los contenidos. Disolver problemas no predetermina entonces una jerarquia, sino que se
restringe a delimitar campos que son posibles de disolverse para constituirse en nuevas

posibilidades de conocimiento. (Jara Navarro, 2002, p. 145).

58



En ese sentido, “disolver” puede entrafar lo que Deleuze nombra como
“deconstruir’, para poder analizar, construir y reconstruir conceptos a partir de la
experiencia vital y el didlogo con la teoria. Por su parte, Foucault, al igual que
Heidegger, Merleau-Ponty y Marx, insisti6 en que en el sujeto de conocimiento,
actuacion vy juicio son producto de un modo mas fundamental de participacion: la de la
practica, social y encarnada, sin poner fin a su analisis con las nociones abstractas de
espacio, tiempo y cuerpo. Por el contrario, conduce investigaciones concretas y
empiricas de espacios, tiempos y cuerpos especificos. Estudio el trabajo que implica la
produccion del orden. Como Wolin (1968, p. 149 citado en Bernstein, 1976, p. 103)
resaltdé que “cada sociedad impone ciertos tipos de conducta y disuade de otros;
también decide qué tipo de experimentos — en forma de actuaciones individuales o de
grupo — se impulsaran, toleraran o suprimiran”. Los experimentos de Foucault fueron
disefiados para poner a prueba los limites de una forma de vida, la de universales
antropolégicos y verdades cerradas por una sola forma de ciencia considerada

verdadera.

La investigacion social, en nuestro caso, requiere una reconstruccion racional desde
una postura de “imparcialidad negociada”, que alude a la capacidad de postular el lugar
de enunciacion desde el cual hacemos nuestros planteamientos. La investigacion es un
empefo reflexivo que concentra sus técnicas de observacion en si misma, para
exponer la violencia simbdlical® en sus propias practicas y en aquellas del campo social
gue se estudia. La investigacion es una accion que contribuye a problematizar la
problematizacion. Es asi como quien trabaja dentro de practicas -culturales,
diagnosticando sus problemas y desenmascarando la violencia politica, se ve
inmersa(o) en el proceso interpretativo, que no es ni una hermenéutica de profundidad
(como el psicoandlisis) ni una romantica, como sefiala Packer (2013, p. 349). Mas bien,
explora el saber que sustenta el conocimiento, mediante la recuperacién de aquellas

epistemes que fueron ignoradas por el conocimiento oficial. EI programa de Foucault

18 Usaré aqui el concepto de violencia simbdlica de Pierre Bourdieu y Passeron en La Reproduccion:
“Todo poder de violencia simbdlica, o sea, todo poder que logra imponer significados e imponerlas como
legitimas disimulando las relaciones de fuerza en que se funda su propia fuerza, afiade su fuerza propia,
es decir, propiamente simbdlica, a esas relaciones de fuerza” (Bourdieu y Passeron, 1996: p. 44).
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como “una ontologia histérica de nosotros mismos” se enfoca en tres aspectos de la

constitucion: El conocimiento, las relaciones sociales y los seres.

Una reconstitucion de la forma de vida es necesaria, aunque el abordaje a otras
formas de conocer no seréd exclusivamente racional, en primer lugar, porque lo que se
conoce como racional y verdad cambiara y, en segundo lugar, porque lo accidental y
contingente no se puede cernir por fuera de la historia para revelar una progresion
racional, es decir, no sigue el principio juridico que usa el mismo término para indicar la
progresividad en el alcance de derechos, sino que se trata de ver lo contingente como
vinculado a hechos o eventos que surgen accidentalmente y que tienen un efecto y

significado en la vida de las personas.

La investigacién asi hecha es necesaria para ayudarnos a entender lo que hemos
hecho, como lo hemos hecho y como podemos cambiar lo que hemos hecho. Por tanto,
esta investigacion estudia gente concreta, encarnada, en circunstancias materiales
especificas, no sujetos ni subjetividades desencarnadas, abstractas. En el campo

escolar, ello lleva a analizar, como planteaban Bourdieu y Passeron (1996) que:

En una formacion social determinada, la Accién Pedagdgica legitima, o sea, dotada de
la legitimidad dominante, no es mas que la imposicion arbitraria de la arbitrariedad cultural
dominante, en la medida en que es ignorada en su verdad objetiva de Accién Pedagdgica
dominante y de imposicion de la arbitrariedad cultural dominante (Bourdieu y Passeron,
1996, p. 37).
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CAPITULO 2

DISCRIMINACION, RACISMO Y HEGEMONIA CULTURAL

2.1. Hegemonia cultural. No es nuevo... no es local

“Sombras son la gente” (Rubén Blades)

¢, Como incide la clasificacion social racial producida desde la Colonia en los modos
de relacionarnos actualmente en un pais como Colombia, y cuales son sus
implicaciones en la poblacion afrodescendiente? ¢Cual es el lugar de las identidades
de las mujeres negras dentro de la constitucion de la “nacion” colombiana? Estos son
los interrogantes centrales que guiaran la reflexion del presente capitulo. Para ello, me
apoyaré inicialmente en una reflexién sobre el concepto de hegemonia, segin Gramsci
y la forma como esta nocién es apropiada por los autores de la corriente de Estudios
Culturales de Birmingham, y luego, desarrollaré el tema segun autores de la
perspectiva decolonial, pero de manera particular segun los aportes de Frantz Fanon,
como uno de los exponentes del pensamiento negro caribefio de la década de 1960.
Para ello, inicio con una referencia sobre la presencia negra en la capital del pais,

como puerta de entrada a la discusién que quiero proponer.

Oscar Julian Cuesta y Alberto Gomez (2013), en su articulo La presencia del
pensamiento narrativo en la letra de las canciones, dan cuenta de la forma en que en
su cancion Plantacion Adentro, el compositor y cantante panamefio Rubén Blades se
refiere a un trabajador indigena, que fue muerto a palos por su patrén. Su muerte se
explica como “causa natural” y, por supuesto, dice el mismo Blades, es “natural” que
después de una paliza de tal magnitud en contra de una persona indigena, ese hombre

se haya muerto (Cuesta & Gémez, 2013, P. 165). Esa naturalizacién tiene su origen en

61



la “guerra justa colonial’®, que sirvi6 para que se secuestrara, mercantilizara y
esclavizara a millones de personas, para que se diezmara a pueblos enteros o para
utilizar su fenotipo como argumento para aprobar esas acciones o para clasificar a
ciertas personas como inferiores. Por eso, bien lo dice la cancion: “Sombras son la

gente’.

La experiencia de ser inmigrante en una ciudad como Bogota, es vivida por las
personas segun sus caracteristicas fisicas. Maira Puertas Romo (2010), describe en su
investigacion sobre inmigrantes, el hecho de que no es lo mismo ser un inmigrante
blanco o blanca, pues su fenotipo es asociado a unos imaginarios, que hacen que esa
experiencia sea bien distinta entre diferentes personas, que pueden sufrir por razones
politicas o ideoldgicas otras formas de discriminacién (2010, P. 75). En su caso, su
fenotipo de mujer blanca, con acento y documentos de espafiola, hace que sea
valorada positivamente, a veces en exceso, por algunas personas. Ahora bien, las
nifias y adolescentes afrocolombianas, que forman parte de esta investigacion, no solo
tienen un color de piel diferente al de la mayoria de las personas que viven en Bogot4,
sino que también tienen una cultura y costumbres distintas, lo que hace que se vean
enfrentadas a los estereotipos creados alrededor de la mujer “negra”, tales como la
hiper-sexualizacion de sus cuerpos o a la negacién de sus capacidades académicas o
laborales, estereotipos que reducen su destino a que estas jovenes soOlo puedan

conseguir trabajo en el servicio doméstico.

Adentrarse, entonces, en la discusién sobre las culturas y las posturas hegemoénicas,

lleva a la necesidad de precisar como entender en el presente trabajo, esas nociones.

En primer lugar, la hegemonia, segin Antonio Gramsci (1937), es algo que se lleva a
cabo no so6lo sobre la estructura econémica y la organizacion politica de la sociedad,
sino, ademas, especificamente, sobre el modo de pensar, sobre las orientaciones
tedricas, y —adelantandose a Michel Foucault- hasta sobre el modo de conocer. A este

concepto Gramsci lo denomind: “hegemonia cultural”.

19 Tal y como lo expresa Enrique Dussel (2000): “Como el barbaro se opone al proceso civilizador, la
praxis moderna debe ejercer en Ultimo caso la violencia, si fuera necesario, para destruir los obstéaculos
de la tal modernizacion (la guerra justa colonial)” p.49.
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Al hablar de “hegemonia cultural”’, se hace necesario remitirnos a una discusién mas
amplia de cultura, desde una perspectiva critica, como la trabajada por Stuart Hall
(1994), quien afirma que, la misiébn de la investigacion de la cultura es detectar la
naturaleza de la organizacion de las relaciones sociales. Este descubrimiento se da a
través del estudio de “una organizacion general en un ejemplo particular”. El propésito
del analisis es, por ende, captar la manera en que las interacciones entre estos
patrones y practicas son vividas y experimentadas como un todo, en cualquier periodo
determinado. Esta es su “estructura de sentimiento”, como dice Raymond Williams,
citado por Stuart Hall (1994, P. 61). Los estudios culturales, como los desarrollados por
Hall y Williams, entre otros miembros de la Escuela de Estudios Culturales de
Birmingham, se hacen necesarios para romper el paradigma hegemodnico anunciado
por Gramsci y, aunque es dificil hablar de ellos basados en una linea de tiempo,
podemos hacer una aproximacion utilizando la caja de herramientas?®® de Michel

Foucault (2008) referidas a la genealogia?!.

Es por esto que, el enfoque tedrico de la investigacion estd apoyado, en buena
medida, en los Estudios Culturales. Uno de sus promotores, Lawrence Grossberg, en
El Corazén de los Estudios Culturales (2009) hace un amplio analisis de las formas
como la vida de la gente se articula con la cultura y por la cultura, los modos como las
estructuras, es decir, las “fuerzas particulares” mediante las cuales la gente organiza su
vida, muchas veces de forma contradictoria, ayudan a empoderarla o a

desempoderarla.

En esa linea, Grossberg indica que la cultura explica también la forma como la
cotidianidad de la vida de la gente se articula con y a través de las “trayectorias del

poder politico y econdémico”.

20 Sin instrumentalizar, este es el nombre que Deleuze da a los aportes teérico-metodolégicos de
Michel Foucault, en su obra del mismo nombre.

21 Al explicar Foucault lo que denomina “su proyecto genealdgico”, sefiala: “De modo que lo que
atraviesa el poder genealdgico no es un empirismo; lo que lo sigue no es tampoco un positivismo, en el
sentido corriente del término. Se trata en realidad de poner en juego unos saberes locales, discontinuos,
descalificados, no legitimados, contra la instancia tedrica unitaria que pretende centrarlos, jerarquizarlos,
ordenarlos en nombre de un conocimiento verdadero, en nhombre de los derechos de una ciencia que
algunos poseerian” (22).
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Los estudios culturales exploran las posibilidades histéricas de transformacion de las
realidades vividas por las personas y las relaciones de poder en las que se construyen
dichas realidades, en cuanto reafirma la contribucion vital del trabajo intelectual a la
imaginacién y realizacion de tales posibilidades. Los estudios culturales se ocupan del papel
de las précticas culturales en la construccion de los contextos de la vida humana como
configuraciones de poder, de como las relaciones de poder son estructuradas por las
practicas discursivas que constituyen el mundo vivido como humano. Tratan de usar los
mejores recursos intelectuales disponibles para lograr una mejor comprension de las
relaciones de poder (como el estado de juego y equilibrio en un campo de fuerzas) en un
contexto particular, creyendo que tal conocimiento daré a las personas mas posibilidades de
cambiar el contexto y, por ende, las relaciones de poder. Es decir, buscan entender no sélo
las organizaciones del poder, sino también las posibilidades de supervivencia, lucha,
resistencia y cambio. Dan por sentada la contestacién, no como realidad en cada instancia,
sino como presuposicion necesaria para la existencia del trabajo critico, la oposicion politica
e incluso el cambio histérico (2009, P. 17).

Ahora bien, aunque esta definicién podria abarcar lo que son los estudios culturales,
dice Grossberg que ésta omite lo que en realidad es el corazén de los estudios
culturales; es decir, el proceso de auto aclaracion que debe darse por parte de los/las
intelectuales, después de una gran variedad de trabajos realizados, que permita
ubicarlos en un contexto, de tal manera que los estudios culturales den cuenta de la
posicién politica y tedrica del académico o académica, comprometiéndolo con dicho

contexto.

Por su parte, Raymond Williams, en su articulo Teoria cultural, en Marxismo y
Literatura (1980, P. 93), afirma que la cultura es un sistema de significados que se
entreteje en una trama de actividades, relaciones e instituciones de la vida cotidiana.
Para él, la teoria cultural se debe examinar a partir de situaciones sociales e histéricas
concretas, explorando las relaciones entre diversas y especificas actividades
humanas, pero eso si, enmarcadas en un contexto histoérico especifico. Estas mismas
ideas se relacionan con los analisis de Foucault respecto de la “ontologia de nosotros

mismos”, citado en el capitulo anterior y las perspectivas desarrolladas en Ameérica
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Latina por autores como Restrepo y Arias (2010)??, respecto de que todo conocimiento
producido es histérico. Por la complejidad de la manera de abordar la cultura, se hace
necesario aclarar el lugar de enunciacién desde donde nos ubicamos, lugar desde el
cual se pueda determinar el propésito, la intencién y las consecuencias de analisis

sobre la cultura.

En ese sentido, Santiago Castro-Gomez expresa en su articulo “Teoria tradicional y
teoria critica de la cultura” que existen dos posturas contradictorias en cuanto al lugar
de enunciacidon desde donde se aborda la teoria de la cultura: la teoria tradicional, en la
qgue la nocién de cultura se tiene como algo inmutable y la otra, la teoria critica, que

considera a la cultura como un dominio mediado por la praxis (2009).

Asi, Castro-Gomez expone cémo Horkheimer (1937), quien introduce el debate de
las diferencias entre teoria critica y teoria tradicional, discrepa de la teoria tradicional
porque esta parte de una logica de separacion cartesiana en cuanto a la configuracion
de sujeto, en la que el cuerpo esta separado de la mente. EI mundo social, a su vez,
estad configurado por esta idea de sujeto, lo que nos lleva a una logica de mundo
completamente individualista. Es, precisamente, a través de esta légica que las
relaciones y las personas se cosifican, ya que, para el sujeto, todo su entorno esta
reificado, llamese naturaleza o llamese “otro”. La ciencia basada en la teoria tradicional,
al crear relaciones cosificadas no puede aprehender la totalidad y s6lo toma de ella
fragmentos, sacados de sus contextos?®. La falta de contexto crea una condicion
ahistorica en la teoria tradicional, a través de la cual se ve la cultura como algo “dado” o
“natural”’. Es, justamente, esta condicion de ahistoricidad de la teoria, la que permite
naturalizar y aceptar las contradicciones en la dimensién de lo social, apoyadas en una

sola “verdad”, como dice la cancién: “sombras son la gente”.

22 Como veremos mas adelante, esta es la perspectiva, por ejemplo, de Arias y Restrepo, en su texto
“Historizando Raza: Propuestas conceptuales y metodolégicas” (2010), cuando sefialan que es
necesario ir mas alla del lenguaje o “del simple enunciado que sostiene que la raza es una construccién
histérica” (p.45).

23 Que es la critica principal que Packer hace a la Teoria Fundamentada, como explicamos antes en
este trabajo (2013, p. 77).
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Antes del siglo XVI, el concepto de cultura, pensado como una reflexion de la vida
social de los hombres estaba relegado a los saberes de menor dignidad; pero, durante
los siglos XVIII y XIX, se consolida la idea de que “la cultura es un ambito de valores
especificamente humano, que se contrapone a la naturaleza” (Castro, 2009, P. 115) v,
de esta manera, también se encuentra jerarquizado. Esta idea fue sostenida por Hegel,
tal y como lo sefiala Castro Gomez (2009, P. 116), para quien existen cuatro
caracteristicas del concepto tradicional de cultura: la primera, se refiere al grado de
dignidad que tienen las formas culturales, pues las que estan mas estrechamente
relacionadas con la naturaleza, se consideran menores que aquellas que tienen un
mayor grado de abstraccion. La segunda, ubica la “alta cultura” por encima de la
‘cultura popular”. La tercera caracteristica de este concepto tradicional de cultura
sefala al Estado como el “verdadero portador de la cultura de un pueblo” (2009, P.
116). Y, por ultimo, aparece la cultura vista como “la construccion histérica del Estado
nacional-popular. Sélo los miembros de un Estado que reflejen el espiritu general
pueden experimentar la verdadera libertad. Este “espiritu general’” naturaliza el

privilegio de género, de raza, de sexualidad” (2009, P. 117).

Esta teoria tradicional genera asi un respaldo epistemolégico dirigido a mantener
estructuras sociales contradictorias, articulando el discurso de la modernidad. De esta
manera, la idea de ciencia fue monopolizada, transformando el conocimiento cientifico
en una mercancia valiosa que sirve a los propésitos del Capital, mientras que
desconocia otras formas de conocimiento. Como el conocimiento también esta
clasificado, aquel que no sirve para los fines del sistema-mundo moderno?* construido,

es considerado innecesario, inexistente, a-cientifico y satanizado.

El cientifico tradicional, cuyo conocimiento esta configurado bajo el dualismo sujeto-
objeto, toma distancia de su “objeto” de estudio, generando una falsa conciencia de
exterioridad, lo que lo lleva a crear una idea de neutralidad y objetividad politica que

son falsas y que lo Unico que hace es llevarlo a cosificar su objeto.

24 Enrigue Dussel, Immanuel Wallerstein, Erik Wolf y André Gunder Frank, entre otros, manifiestan
que, a diferencia de los anteriores sistemas sociales, hoy en dia, vivimos en un sistema que agrupa
diferentes unidades politicas, todas ellas alrededor de una sola economia-mundo, que es el capitalismo,
en donde la acumulacion incesante de riquezas es un valor per se.
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La teoria critica de la cultura, por el contrario, difiere de la tradicional en el hecho de
gue, para la primera, la cultura es una construccion social, un “entramado de las
relaciones de poder que produce valores, creencias y formas de conocimiento”. (2009,
P. 117). De esta manera, “solamente cuando se ven los hechos aislados de la vida
social, como aspectos del proceso histérico y se los integra en una totalidad, puede el
conocimiento de los hechos aspirar a convertirse en conocimiento de la realidad” (2009,
P. 117). En otras palabras, tal como lo plantea Castro-Gomez, el proceso de
conocimiento contextualizado e historiado permite recuperar la nocion de totalidad

social de la que hablaba Gramsci.

La misma concepcion de mundo que el sujeto debe asumir como algo dado y
aceptado (resignado) es producto de una practica social general; lo que percibimos en
ese mundo es un modo de sentir de los seres humanos, como resultado de la historia,
cuestion que es inseparable de la vida social, que se ha desarrollado a través del
tiempo. Esto se abre como posibilidad para que el sujeto pueda visualizar, mediante
una conciencia histérica, el caracter transformador del mundo social desde su propia

conciencia, en términos hegelianos: el caracter pasajero y transitorio del mundo social.

La tarea principal de la teoria critica es, por tanto, penetrar el mundo de las cosas
para mostrar las relaciones subyacentes entre las personas. Siguiendo esta linea
conceptual, la probleméatica de esta investigacion se apoya, ademas de los conceptos
de cultura, hegemonia y totalidad, descritos arriba, en la nocion de interseccionalidad,
como método de andlisis, que denota, dentro de un mismo ser humano, las
combinaciones posibles de distintas condiciones, usando un diagrama de Venn basico;
por ejemplo, en este estudio, la perspectiva tedrica intersectada esta conformada por
tres subcategorias que se desarrollan en medio de complejas relaciones de dominio,

como son: raza, género y clase social.

Enmarcadas en el contexto de la escuela, esta interseccion estaria en lo que
podriamos ubicar dentro de la cultura popular, a la que Michel De Certeau llama
‘cultura ordinaria”, para poder tomar distancia de la logica de “alta cultura” cuya

contraparte vendria a ser la “cultura popular”’, término empleado por las clases
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dominantes para mercantilizar y difundir una version de todo aquello que se sale de su
esfera de “lo culto”, como escolarizado, erudito y relacionado con el pensamiento de

Occidente.

El centro de la investigacion de Michel De Certeau son las “maneras de hacer”
cotidianas. Este autor analiza que existe una relacién produccién-consumo, que se
interesa por la practica del ser humano comun, para determinar cuales son las
estrategias a las que este hombre/mujer recurre para gestionar opciones cotidianas,
que no se pueden desvincular del “arte del hacer”. De Certeau ofrece diferentes
miradas, a través de cuestiones como la diferenciacion entre el uso y el consumo, en la
que invita a repensar el papel del consumidor, alejaAndonos de la reiterada concepcién
de “cultura popular” con todos los lugares comunes que ella conlleva dentro de la

sociedad contemporanea.

De Certeau piensa que han quedado unos vacios en los estudios de las ciencias
sociales acerca de las representaciones y los comportamientos de una sociedad dada,
porque no han puesto cuidado a los usos que la gente del comun hace de ellos. Habla
de una fabricacion, una poiesis oculta que se desarrolla en las maneras de hacer. Le
guita la pasividad al consumidor, a quien llama practicante, viendo en él/ella el poder
que tiene de metaforizar el orden dominante y “desviar las direcciones propuestas”.

Todo esto tiene lugar en las rendijas que quedan entre la produccién y el consumo.

Esto quiere decir que no puede ni generalizarse el uso que las personas hacen de
los productos que se les vende como “populares”, ni tampoco pensar que lo hacen de
manera inconsciente. Para De Certeau, el/la practicante actia con una gran creatividad
cotidiana, con las diversas maneras de emplear los productos, respondiendo de forma
astuta, silenciosa y casi invisible a una produccion racionalizada, expansionista y

centralizada del mercado.

No estad de acuerdo este autor con Foucault, sobre quien hace una lectura de su
concepto de “vigilancia”’, en el sentido de que, aunque es cierto que los sistemas

ejercen el poder sobre la gente y estos tienen un efecto en la estructura social y que, la
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“cuadricula de la vigilancia” se extiende por la sociedad, hay que entender que una
sociedad entera no se reduce a su sometimiento a dicha vigilancia controlada. Que
existen procedimientos populares cotidianos que juegan con los mecanismos de
disciplina que se quieren imponer, de tal manera que, ubicandose en el interior de las
estructuras, las personas se van apropiando de un espacio organizado, modificando su
funcionamiento. La creatividad tactica y artesanal de ciertos grupos o individuos es una

creatividad que debemos sacar a la luz.

El planteamiento de De Certeau, puede operar para algunos o muchos grupos del
campo “popular”’, pero, existen otros que se quedan en los margenes de esos
intersticios y es ahi donde se hace necesaria la investigacion para ahondar en

preguntas sobre las condiciones de posibilidad que constituyen a dichos sujetos.

En este caso, cuando reflexionamos sobre el abandono del colegio por parte de
mujeres jévenes, consideramos que es preciso analizar qué tipo de consumos hacen
estas chicas y qué respuesta ofrece la escuela para que no sigan pasando inadvertidas
situaciones injustas, en este caso, dentro del sistema escolar, con el propésito de ir
desnaturalizando los discursos y las practicas que terminan separando a estas jovenes

de éste.

Desde la perspectiva de la etnografia educativa, Elsie Rockwell (2015), plantea,
luego de analizar los problemas tedricos que surgen de los estudios culturales que ven
a la escuela o bien como una “pequefia sociedad” o bien como “la estructura educativa,

aislada de la sociedad”, que debemos interrogarnos,

. ¢ Como lograr una descripcion de la escuela como una institucion articulada a la
estructura de determinada formacién social? Aparentemente, la etnografia encontraria aqui
su limite, limite tradicional, ligado a los recortes que hacian los antrop6logos estudiosos de
islas y comunidades; pero también limite objetivo, ya que la etnografia requiere una unidad
delimitada en el tiempo y el espacio, de tal forma que el etndgrafo pueda observar y
documentar, directamente, situaciones y procesos concretos. La etnografia se propone

conservar la complejidad del fenémeno social y la riqueza de su contexto particular; por eso,
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la comunidad, la escuela, o en todo caso, el barrio y la micro zona son el universo natural de

la investigacion etnografica. (pp. 116-117).

En esta experiencia, el andlisis de la situacién de abandono escolar por nifias y
jovenes afrodescendientes nos remite a un universo investigativo que se “sale” de la
escuela para ubicarlas en sus trayectorias historicas y contextualizadas, referidas, entre
otros asuntos, pero de manera muy destacada, a la cuestion de la clasificacion racial,

que derivarian en el racismo estructural adn vigente en nuestro medio.

Dicho racismo no es evidente para muchas personas, que consideran que ésta es
una invencion que tenderia a dividir aln mas sociedades desiguales. Por ejemplo, en
mi experiencia docente he encontrado que muchos colegas me piden no abordar el
tema del racismo, porque lo consideran como factor que “desencadena” -ahi si- el
racismo, partiendo de la premisa de que, en lugares como Colombia, el racismo no
existe; pero que, si lo “llamamos”, a través de reflexiones sobre experiencias concretas
de discriminacion basado en la pertenencia étnica, lo que hacemos es “azuzar’
divisiones inexistentes. Esto es asi, en la medida en que, como sefialan Castro-Gomez

y Restrepo,

...la blancura opera como imaginario cultural desde el cual se construyen hegemonias
politicas... [y] los “regimenes de colombianidad” expresan dinamicas histéricas que se
encarnan tanto en formas culturales de exclusion (el discurso de la blancura), como en

conceptos politizados de los saberes expertos. (Castro-Gomez y Restrepo, 2008, P. 13).

Pero, como veremos enseguida, el racismo es también una construccion historica,
relacionada con el concepto que nos aportan Quijano y Wallerstein de Colonialidad y

modernidad.
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2.2. Larelacion entre Colonialidad/Modernidad

Franz Fanon (1961), el reconocido autor martinicano, manifestd6 en Los
condenados de la tierra, a propdésito de la lucha contra el colonialismo en Africa que:

...el colonialismo no se contenta con imponer su ley al presente y al futuro del
pais dominado. El colonialismo no se contenta con apretar al pueblo entre sus redes,
con vaciar el cerebro colonizado de toda forma y de todo contenido. Por una especie
de perversion de la logica, se orienta hacia el pasado del pueblo oprimido, lo
distorsiona, lo desfigura, lo aniquila. Esa empresa de desvalorizacion de la historia
anterior a la colonizacién adquiere ahora su significacion dialéctica (Fanon, 1961,
p.60).

Aunque Fanon utiliza el concepto de colonialismo, en este documento me
referiré a la colonialidad, es decir, a la relacién de poder que se crea desde 1492 con
la conquista de América y que emplea la racializacién o clasificacion de la poblacién
en “razas”, como base del desarrollo de lo que seria el sistema econdmico capitalista
a nivel mundial y de la instalacion de la Modernidad europea. El sociélogo peruano
Anibal Quijano presenta el concepto de su autoria, colonialidad, como la parte
invisible y constitutiva de la modernidad. Ahondando en el concepto de sistema-
mundo, propuesto por Immanuel Wallerstein, Quijano introduce la idea de
modernidad/colonialidad, para reforzar que la colonialidad, como dispositivo de
subalternizacion en América, fue lo que, en realidad, contribuy6 a desarrollar lo que
Enrique Dussel llamara “la primera modernidad”; de ahi la construccién de los
conceptos de modernidad/colonialidad, como indisociables y mutuamente

constituidos.

2.3. Raza, pretexto para el engranaje de la maquinaria llamada

modernidad
Siguiendo con esta reflexidon, encontramos que la “raza” ha sido un pretexto para el
engranaje de la modernidad, como paradigma que opera en la actualidad para definir a

los sujetos, como aislados de los “objetos”. Santiago Castro Gémez (2011), en su
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analisis sobre el discurso humanista de Leopoldo Zea, explica la manera en que

Foucault muestra como,

...la figura del ‘hombre sin mas’ cumple en la episteme moderna la doble funcién de ser,
al mismo tiempo, sujeto y objeto del conocimiento. Al establecer las condiciones de
posibilidad de su propio conocimiento empirico y al decretar unos criterios de conducta
universalmente validos, el sujeto trascendental en todas sus variantes (“conciencia”, la
‘humanidad”, la “persona humana”, el “espiritu”, etc.) excluye automaticamente Ila
posibilidad de observar la empiricidad desde la que se decretan y se establecen esas

condiciones (p.164)

Es decir, existe un solo tipo de sujeto portador del sentido, del lenguaje y de la

historia, de tal manera que el sujeto trascendental con sus particularidades,

y todas las diferencias de edad, sexo, raza, clase, etnia y naciéon son vistas como
secundarias, como derivadas de una meta identidad universal (la “Naturaleza Humana”, la
Razoén) que preexiste a las practicas sociales mediante las cuales nos constituimos como

sujetos éticos y politicos” (p.164).

Esta introduccion la hago para explicar que el término raza, es tomado en el
ejercicio realizado en esta investigacion como una categoria de la modernidad que,
desde “la invencion de América”®® implicé una reinvenciéon del mundo, una nueva
concepcion del ser humano y de todo aquello que lo rodea, mediante la cual los

europeos blancos se atribuiran la superioridad sobre las demas “razas”.

Para Peter Wade (2011) “la ‘raza’ es una categoria cultural que puede convertirse
en parte materializada de la experiencia humana. Dicha materializacibn ayuda a

explicar la idea de la raza” (p.205).

Antes del llamado “descubrimiento de América”, la distincion racial no parece haber

existido de manera operativa con propésitos discriminatorios. Esto no quiere decir que

25 Este es un término utilizado por el mexicano Edmundo O'Gorman con el cual problematiza el
llamado descubrimiento de América, y lo desarrolla en su obra llamada La invencion de América, segun
Castro-Gomez, Santiago (2011) Critica de la Razén Latinoamericana. Bogota: Editorial Pontificia
Universidad Javeriana

72


https://es.wikipedia.org/wiki/Descubrimiento_de_Am%C3%A9rica

no se hubiesen registrado en las anotaciones de los viajeros descripciones acerca del
tono de piel, el color de los ojos o la textura y también el color del cabello de las
personas; sin embargo, no aparece sefialado ningun interés para que emergiese la
idea de clasificar a las personas segun sus rasgos fisicos o fenotipo, cuya intencion y
consecuencia seria la de diferenciarlos para someterlos como inferiores. De esta
manera, se dan las condiciones que posibilitan el entendimiento del término raza como
un criterio de division y clasificacion de las personas, el cual cosificO a los sujetos,

convirtiéndolos en mercancias (“piezas de indias”).

Los usos del término raza en espafol, se hacen inicialmente como sinénimo de
distincién basada en la religion, segun las instituciones dedicadas a la supresion de la
herejia, toda vez que las “razas” populares hasta mediados del siglo XV en Espana
eran la judia y la arabe (los llamados “moros”), para lo cual se crearia el Tribunal de la
Santa Inquisicion espafiola (cuyo despliegue en América se veria en especial en el
siglo XVI).

Desde el siglo XIX y ya en los albores del siglo XX, el término raza se us6 para
distinguir a las personas segun la cantidad de melanina que poseian, o sea, por su
color de la piel (Restrepo y Arias, 2010; Romero, 2012). Esta clasificacion ha sido
debatida por la biologia contemporanea pues los cientificos argumentan que calificar
por raza a los que tienen diferentes grados de melanina es lo mismo que hacerlo con
quienes tienen una estatura mas alta o la nariz aguilefia, pues si asi fueran las
personas altas o los narigones deberian per se, disputar un espacio propio en la

clasificacion racial.

Esta idea de raza emergié en lo que hoy se identifica como Europa. Pero, en su
articulo Europa, Modernidad y Eurocentrismo (2000), Enrique Dussel hace una
introduccién en la que muestra como el significado de Europa ha ido cambiando, de tal
manera que nos permite ver las bases contradictorias sobre la que se erige la Europa

moderna.

La primera contradiccibn comienza por su propio nombre, que proviene de la

mitolégica Europa. Europa es una diosa, hija de fenicios, en ese entonces una tribu
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semita?®, siendo el contenido de esta Europa venida de oriente totalmente distinto al de
la Europa moderna. Ahora bien, el lugar de la Europa tal y como se conoce hoy en dia
estuvo ocupado originalmente por pueblos llamados “barbaros”, que adoptaron su
nombre. También se pueden ver las contradicciones entre lo denominado bérbaro, lo
civilizado, lo politico y lo humano o no-humano. Con este primer postulado, Dussel
busca dejar claro que, la linea evolutiva que une a Grecia-Roma-Europa “es un invento
ideologico de fines del siglo XVIII roméantico aleman” (41); es -entonces- un manejo

posterior conceptual del “modelo ario”, blanco, racista.

La segunda contradiccion radica en que no hay un concepto relevante de lo llamado

posteriormente Europa, pues Dussel afirma que:

...lo “Occidental” sera el imperio romano que habla latin (cuya frontera oriental se situa
aproximadamente entre la actual Croacia y Serbia), que ahora contiene al Africa del norte.
Lo “Occidental” se opone a lo “Oriental”, el imperio helenista, que habla griego. En lo
“Oriental” esta Grecia y el “Asia” (la provincia Anatolia) y los reinos helenistas hasta los

bordes del Indo, y también el Nilo ptolomaico. (Dussel, 2000, p.42)

En la tercera contradiccion se ve la manera en que Constantinopla se enfrenta al
mundo arabe musulman que, para ese entonces, estaba en pleno crecimiento.
Constantinopla es el imperio romano oriental cristiano y “lo griego clasico” (como

Aristételes) es tanto cristiano-bizantino como arabe-musulman.

26 \Véase la obra de Dussel, EI humanismo semita, EUDEBA, Buenos Aires, 1969, donde ya
recuperabamos a Grecia del rapto “Moderno”. Por su parte, escribe Martin Bernal, en Black Athena. The
Afroasiatic Roots of Classical Civilization, Rutgers University Press, New Jersey, t. |, 1987: “Homer and
Hesiod both referred to Europa, who was always seen as a sister or some other close relative to Kadmos,
as ‘the daughter of Phoinix’[...] Homer’s frequent use of Phoinix in the sense of ‘Phoenician’, and the later
universal identification of Europa and Kadmos with Phoenicia”.
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SECUENCIA HISTORICA DEL MUNDO GRIEGO A LA EUROPA MODERNA

| Fenicia, Semitas, etc. || Egipto, etc. || Pueblos del Norte |
L]
- Mundo griego clasico B
I_"_ y helenistico N

| Mundo romano occidental |

| Mundo bizantino oriental |——!

> Mundo &rabe-musulman
Mundo germano-latino occidental | _ (también judio)
(desde siglo XII) Il (desde siglo VHI)
1
il
[ Renacimiento italiano (siglo XV) |=c= Espaiia, Portugal |

|‘|’ [ Descubrimiento 1492 |
|

I
| Europa "moderna” |

Grdfico 1

Fuente: Dussel, 2000, p.42

Siguiendo con la cuarta contradiccion que suscita la nocién de “Europa” como un
todo permanente y completo Dussel explica que ésta se origina en la época medieval,
cuando la Europa latina se enfrenta al mundo arabe-turco. De esta manera, y repitiendo
la contradiccion anterior, Aristoteles es considerado mas filésofo en manos de los
turcos que de los cristianos, siendo estudiado como el gran metafisico y logico en
Bagdad, mucho tiempo antes de ser traducido en la Espafia musulmana al latin. La
Europa latina trata de imponerse por medio de Las Cruzadas en el Mediterraneo
Oriental, pero fracasa mostrando que, sigue siendo una “cultura periférica, secundaria y
aislada por el mundo turco y musulman” (2000, p. 43), quienes, geopoliticamente,
extienden su dominio desde el Atlantico hasta el Pacifico, eso si, sin alcanzar la

“universalidad” musulmana del siglo XV.

Pasamos a la quinta contradiccion de la Modernidad: En el renacimiento italiano,
después de la caida de Constantinopla, los reinos existentes en lo que hoy es Europa
se funden con lo occidental latino, con lo griego oriental y se enfrentan con el mundo
turco “el que, olvidando el origen helenistico-bizantino del mundo musulman, permite la
siguiente ecuacion falsa, promovida, entre otros, por A. Compte: Occidental =

Helenistico + Romano + cristiano” (2000, p. 43). Es -entonces- cuando nace la
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“‘ideologia” eurocéntrica del romanticismo aleman, que Dussel explica en el siguiente

esquema.

SECUENCIA IDEOLOGICA DE GRECIA A LA EURDPA MODERNA

| La historia de Asia es una prehistoria europea |

Y

[ MundoGriego |

| Mundo Romano pagano y cristiano |

| Mundo Cristiano Medieval |

[ Mundo Europeo Moderno |

Grdfico 2

Fuente: Dussel, 2000, p.44

La secuencia anterior pone de manifiesto que la progresion tradicional de la
configuracion de Europa es una “invencidon” ideoldgica, ya “que “rapta” a la cultura
griega (como exclusivamente “europea” y “occidental”), y pretende que desde la época
griega y romana dichas culturas fueron “centro” de la historia mundial”. Ahora bien,
Dussel arguye la doble falsedad de esta vision, pues, en primer lugar, “facticamente
todavia no hay historia mundial (sino historias de ecumenes yuxtapuestas y aisladas: la
romana, persa, de los reinos hindues, del Siam, de la China, del mundo
mesoamericano o inca en América, etc.)’(2000, p. 44); la segunda falsedad radica en el
lugar geopolitico, les impide ser el “centro”; mas bien, “...el Mar Rojo o Antioquia, lugar
de término del comercio del Oriente, no son el “centro” sino el limite occidental del

mercado euro-afro-asiatico...” (2000, p. 44).

La Modernidad en dos conceptos

Si retomamos lo narrado anteriormente, podemos evidenciar que, algunos idearios
gue permanecen en la memoria colectiva como verdad Unica, no corresponden a una
realidad “universal’. Una de estas verdades es la llamada Europa Moderna. Es

evidente que no hay un solo concepto de “Modernidad”, sino dos:
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La primera Modernidad “es una emancipacion, una salida de la inmadurez por un
esfuerzo de la razobn como proceso critico, que abre a la humanidad a un nuevo
desarrollo del ser humano” (2000, p. 45) En esa linea Packer (2013), refiriendose a
Kant sefala que:

Mientras Descartes y Hume habian apelado a una armonia natural entre objetos y
nuestro conocimiento de ellos, ordenados por Dios o por la naturaleza, Kant propuso que la
naturaleza somete al conocimiento humano a conceptos mentales innatos y universales. En
efecto, la subjetividad se expande para llenar el mundo entero que experimentamos a

nuestro alrededor. (171)

Este es un tema aceptado por toda la tradicion europea actual, y comenzd con un
proceso que se cumplié en la Europa del siglo XVIII. Hegel describe este fendmeno en

su obra “Fenomenologia del espiritu”. De acuerdo con Packer (2013):

Hegel buscé una forma tanto de reconocer como de resolver la oposicion y el conflicto
entre la subjetividad y la objetividad, y (o que era lo mismo) la oposicion entre las teorias
idealistas y las empiricas del conocimiento. Sugiri6 que hay “subjetividad al nivel de la
objetividad”. (...) (Packer, 2013, p.202)

Ello dara el fundamento a la idea de una Unica forma de conocimiento de la
subjetividad. Para Wallerstein (1996), Quijano (1999) y Dussel (2000), existen tres
acontecimientos historicos que fueron fundamentales para que se instaurara el principio

de la subjetividad (moderna): la Reforma, la llustracion y la Revolucion francesa.

Ahora bien, también son aceptados por estos autores, otros hechos histéricos como
parte de la construccidon de esta subjetividad y paradigma moderno: el renacimiento
italiano, la Reforma y la llustracion alemana y de nuevo, la Revolucion francesa,
aunque también se tiende a considerar la creacién de la institucion del Parlamento

inglés.

A esta vision, Dussel la denomina eurocéntrica, “porque indica como punto de

partida de la “Modernidad” fendmenos intra europeos, y el desarrollo posterior “no
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necesita mas que Europa para explicar el proceso” (2000, p. 46), pero ésta es una

vision provinciana y regional.

La segunda vision de Modernidad la propone Dussel en un sentido mundial. Esta
consiste en la percepcién de que nunca hubo Historia Mundial hasta 1492, pues es con
la invenciéon de Ameérica que Europa se constituye como “centro” de la Historia Mundial

y se transita hacia un ‘“lugar” en el que existe “una sola “historia mundial’.

Es asi como Espafa se erige como una nacién “moderna” con la unificacion de la
peninsula, mediante su gran poder militar, ademas de contar como aliada a la iglesia
dominada por el Estado (los Reyes Catdlicos), la acumulacién de riquezas producto de
las minas de Potosi y Zacatecas, todo lo cual permite derrotar a los turcos en Lepanto;
posteriormente, el Atlantico suplanta al Mediterraneo como lugar del mercado entre
regiones. Siglo y medio de “Modernidad” da como resultado la subjetividad
constituyente, la propiedad privada, la libertad del contrato, etc., que configuraran ese
paradigma. Esta segunda etapa de la modernidad va a constituir a la Europa moderna
como el “centro” de la historia mundial y las demas culturas seran constituidas como su

“periferia”.

Ahora bien, aunque se puede decir que toda cultura es etnocéntrica, dado que el
etnocentrismo es la tendencia de muchos grupos, razas o sociedades para presuponer
cierta superioridad sobre los demas, haciendo de la cultura propia el Unico criterio para
interpretar y valorar la cultura y los comportamientos de esos otros grupos, razas o
sociedades, el etnocentrismo de la Europa moderna es el Unico que se identificd y aun
lo hace, con una idea de “universalidad-mundialidad”, es decir, por mas de un siglo
hace uso del ego conquiro (yo conquisto), imponiendo su voluntad primero sobre los
indios americanos, por medio de sus armas de hierro y la acumulacion de riquezas,
fruto de la explotacion de los territorios y culturas conquistadas; y consecuentemente
se levanta sobre los deméas mediante el ego cogito, creando un nuevo paradigma, el de

la Modernidad, reforzado después por la trata trasatlantica.

Esta modernidad es, por supuesto, un mito; y este mito justifica una praxis irracional

de violencia, dado que la civilizacion moderna se auto comprende superior y con una
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exigencia moral que le obliga a desarrollar a los que ellos consideran primitivos, rudos y
barbaros; todo esto, basado en un criterio eurocéntrico que considera inevitables los

sufrimientos o sacrificios causados a las victimas del proceso civilizatorio.

Dussel (2000, p. 49) dice que la modernidad se llega a superar, si se niega el mito
civilizatorio y de la inocencia, es decir, de la violencia moderna, reconociendo la
injusticia que ha habido en la praxis sacrificial perpetrada tanto fuera de Europa como
en la misma Europa. Esa negacion consiste en superar la “razon emancipadora” como
‘razon liberadora”, pues, si estamos hablando en clave decolonial, la emancipacion,
como lo explica Walter Mignolo (afio), no cuestiona la légica de la colonialidad, sino que
responde a los mismos principios de la modernidad y la lucha por obtener la liberacion
de una nueva clase social, La liberacion, se da en otros terrenos geopoliticos y abarca
un espectro mayor, en tanto que incluye la clase racial colonizada por la burguesia, y
busca desvincularse y desnaturalizar los campos conceptuales que totalizan una
realidad, en el control de la economia, la autoridad, la naturaleza y los recursos
naturales, el género y la sexualidad y el control de la subjetividad y el conocimiento
(Quijano, 2000).

Asi, como he mencionado anteriormente, una de las principales caracteristicas del
proceso civilizatorio es la categorizacién de las personas de acuerdo con su fenotipo,
aspecto que definia muchos de sus derechos sociales y legales (en el caso de las

personas de raza negra, la definicion se daba por la ausencia total de derechos).

Si a esta situacion le sumamos la clasificacién que formaba parte de la constituciéon
de los sujetos en Europa, muchas mujeres negras estaban (y contindan estando)
sometidas a una doble negacién de sus derechos; y si adicionamos la clasificacién
social dentro del sistema econdmico, encontraremos la situacion social que estan
padeciendo un gran nimero de mujeres, como las adolescentes negras en nuestro
sistema educativo, conformado por sujetos que han heredado el modo de clasificar a
las personas con los criterios anteriormente nombrados, desde lo que Quijano

denominard la colonialidad del poder.
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Colonialidad y sometimiento de las poblaciones esclavizadas:

La legalidad de la violencia

El concepto colonialidad, define -de esa manera- un patron estructural de poder
creado por la modernidad a partir de la conquista y posterior colonizacion de América.
De acuerdo con Santiago Castro-Gomez, la colonialidad tiene tres dimensiones
interrelacionadas que, Quijano analizara mas desde una perspectiva de la sociologia
marxista, mientras que Castro-Gomez lo hard desde sus estudios de la filosofia
foucaultiana, para explicar las formas como se fue legalizando el ejercicio de la

violencia sacrificial que Dussel plantea como citdbamos arriba.

Colonialidad del poder o la legalidad de la violencia a través de la
clasificacion social

La colonialidad en sus multiples dimensiones aparece como la otra faceta de la
modernidad en ambas caras de la misma moneda; donde la metafora de la moneda es,

precisamente, el patrén mundial de poder.

Anibal Quijano describe la colonialidad del poder como el primer patrén de poder
global conocido en la historia, haciendo una distincién entre colonialismo y colonialidad,
conceptos que guardan una relacibn muy estrecha. Mientras el colonialismo es una
antiquisima practica de la especie humana, de imperios que colonizan a otros pueblos,
la colonialidad es una estructura de dominacion y explotacion que permanece a lo largo
de los siglos, “donde el control de la autoridad politica, de los recursos de produccion y
del trabajo de una poblacion es ejercido por otra poblacion de diferente identidad y

cuyas sedes centrales estan en otra jurisdiccion territorial” (2007, p. 93).

La colonialidad aparece con la conquista y colonizacion de los pueblos americanos,
particularmente con los de América Latina. Tiene un origen colonial y se presenta como
una forma aun mas violenta que la dominacién colonial. Sus elementos son fundantes,
permanentes y continuos desde finales del siglo XV hasta ahora. Este patron de poder

tiene dos ejes centrales:
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El colonialismo, como nuevo patrén de dominacion social, no tiene precedentes
antes del siglo XV (antes del “descubrimiento” de América). Es nuevo, porque es -en
este momento- en que se construye la idea de raza. Con este constructo, comienza la
clasificacion social en la que los indios son admitidos como humanos, pero en el mas
bajo nivel posible, de tal suerte que fueron expropiados de sus identidades y de sus
conocimientos y sometidos a la esclavitud, hasta su casi exterminio: poco tiempo, sin
embargo, si lo comparamos con los siglos de esclavitud de unos 12 millones de
personas e la poblacién negra que se ‘“importd” como mercancia desde Africa
subsahariana para reemplazar la mano de obra indigena diezmada. En todo caso, con
la Colonia, se crean nuevas identidades; la primera es la de los indios. Es una manera

de legitimar las relaciones de dominacién impuestas por la conquista.

Por otra parte, la diferencia mutua entre hombres y mujeres fue concebida
histéricamente (por mas de 5 o 6 mil afios) como la diferencia de las mujeres con
respecto a los hombres. Este hecho ocurre cuando los hombres tomaron el poder y se
erigieron en el modelo de lo humano. “Desde entonces, la diferencia sexual ha
significado desigualdad legal en perjuicio de las mujeres” (Facio, 1999:1). Esta
diferencia, que ha privilegiado a los hombres, por medio de la nocion de opresion nos
ayuda a explicar los modos como fueron reconfigurados los mecanismos y formas de
dominacion entre los géneros. Toda mujer es por definicion “inferior” a todo varén, pero
la idea de “raza” es transversal a este constructo de género, pues se clasifica a las

personas como naturalmente inferiores o superiores.

Entonces, toda mujer de raza “superior” sera naturalmente superior a todo varon de
raza “inferior’. Este es un aspecto muy importante en esta investigacion, por cuanto
estamos hablando de la interseccionalidad de género y raza, dentro de un sistema
social jerarquizado por las categorias de género, raza y clase social, en la
conformacién de las identidades de las jovenes mujeres afros como personas, en

territorios ajenos a los suyos, concepto que desarrollaré mas adelante.

El segundo aspecto que articula mi argumento, basado en Quijano, es el nuevo eje
de explotacion social, que tampoco tiene precedente historico, consistente en una

configuracion en que son asociadas estructuralmente todas las formas conocidas de
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“‘explotacion y de control del trabajo, de sus recursos y productos: la esclavitud, la

servidumbre, la pequefia produccién mercantil, la reciprocidad y el salario”.

Al establecerse Ameérica, la esclavitud es organizada de forma deliberada para
producir mercaderias para el comercio mundial. También se organiza la servidumbre,
se redefine la pequefa produccién mercantil, la reciprocidad y el salario. Se constituye
la cuenca Atlantica como el eje principal de trafico o trata trasatlantica de la poblacion
mundial. La Unica relacién colonial se establece, durante el siglo XVI y parte del siglo
XVII, entre Iberia (reinos de Castilla y Aragén) y Ameérica; por lo cual, el capital
comercial y el capital industrial pasarian a ser hegemaonicos en la configuracion total;
asi, esta estructura unica de produccion de mercaderias, bajo la hegemonia del capital,
va adquiriendo caracter capitalista global. Ello constituye un nuevo patron de
explotaciéon desde el punto de vista historico y sociolégico.

Estos nuevos patrones de dominacion y de explotacién tienen como consecuencia

un nuevo patrén de conflicto social, el cual tiene dos momentos:

El primero se da entre América e lberia. Iberia (sur de la peninsula Ibérica), ha
estado produciendo capital comercial y capital humano (compra y venta de la fuerza de
trabajo), que se configura a partir de la derrota de los reinos del sur, la expulsion de
arabes y judios, para la instalacion de un tipo de dominacion sefiorial que
desaprovecha los enormes recursos que provienen de América, gastandolos en
guerras dinasticas. Su efecto sera que los beneficios de estos recursos pasarian, poco
a poco, de la peninsula Ibérica a la region centro y norte de Europa. De esta forma,
Iberia pierde la oportunidad histérica de desarrollar el uso de los recursos que

provienen de América, generandose un proceso de “Euro-centramiento”.

Emerge la cuenca occidental de la peninsula asiatica, o sea, Europa, como nueva
region econémica; no hay Europa Occidental sin América. El sinnUmero de recursos
comerciales es usado en esa nueva franja hegeménica que deja a Iberia por fuera del
circulo de poder. Se comienza a concentrar, de una manera muy rapida, la compra y
venta de la fuerza de trabajo; es decir, el capital como relacion social se comienza a

expandir ripidamente en esta nueva region econdmica e histérica (Europa Occidental).
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Este eurocentrismo no solamente produce la expansion del capital, sino una
revolucién social interna y, mas aun, produce la colonialidad/modernidad. Por ello, para
Dussel, la segunda modernidad se produce en Europa Occidental, no solamente por
las necesidades del capital (medicion, exactitud, comparacion, observacion,
experimentacion), es decir, en lo que la ciencia le ofrece, sino también porque hay un
nuevo modo de producir o dar sentido a la experiencia, a la percepcion, la nueva
racionalidad; pero esto no solamente ocurre dentro del patron colonial con una nueva

hegemonia — Europa Occidental sobre América.

Dice Quijano (2007) que, antes del siglo XVIII, so6lo existian las dos relaciones
coloniales antes expuestas, primero con Iberia y, luego, con Europa Occidental y no
habria otra, porque los nuevos agentes de poder no tienen nada mas que ofrecer al
mundo que los productos extraidos de América (minerales y vegetales). Este mercado
ha sido por primera vez monetizado (plata de Potosi y de Zacatecas), desde mitad del
siglo XVI. Ya son innecesarios el orégano o las conchitas para pagar. Aqui aparece la

moneda como patron de cambio en serio.

Asi, surge este nuevo mercado mundial para nuevas mercaderias mundiales, con
nuevos protagonistas globales, sumados al patrén de poder que se gesta sobre la idea
de raza y sobre esta configuracion Unica de produccion de mercaderias para el
mercado mundial. A partir de ese momento, no hay ninguna mercaderia mundial que
no salga de América. Bajo este patron hegemonico, Europa Occidental sufre un

proceso de aburguesamiento.

La colonialidad del poder, en resumen, es un nuevo patrén de poder, con una
especificidad histérica y no es solo por su origen, sino porque su constitucion es una
asociaciéon entre esta configuracion entre raza, género, etnicidad con el nuevo
capitalismo colonial global. Aunque el europeo promedio piensa que el capitalismo se
formo solo en Europa, para luego expandirse al resto del mundo, vale recordar que sin
América no hay Europa Occidental y sin la esclavitud y la servidumbre no existe el

capitalismo europeo ni el capitalismo industrial.

Ademas, segun nuevos estudios, el capitalismo industrial parte del desarrollo y

prolongacion de innovaciones tecnoldgicas mecanicas hechas por los esclavizados
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negros en la produccion de café, de cacao y de cafia, en Trinidad, Jamaica, Haiti y
Cuba. Sin la esclavitud, sin las contribuciones de los esclavos (esclavizados), sin la
servidumbre, no hay capitalismo industrial. Con la llegada del capitalismo industrial,
Europa tiene algo que ofrecerle al mundo, porque ahora puede producir masivamente,

mas barato y mas pronto, sobre todo en la industria textil.

Pero, justo con la produccion de ideas de igualdad social, de autonomia individual,
de ciudadania, se producen las nuevas mercaderias y parten a la conquista del resto
del mundo. Primero del sudeste asiatico y, luego, a Africa. Asi, se expande la
colonialidad del poder a nivel planetario. Se impone la colonialidad/modernidad a
escala mundial. Al horizonte nuevo de sentido se le llama nueva civilizacion. Quijano
afirma que la colonialidad del poder ha tenido muchos momentos de cambios y de
crisis, pero, esa idea de raza, materializada en las relaciones sociales, “es confundida
aun, creo que, por la mayoria de la poblacién, no sélo como elemento constitutivo de la
materialidad de las relaciones sociales, sino de la materialidad de las personas mismas
gue participan en esas relaciones sociales” (2009, p. 4). Es asi como la racializacion

de las relaciones de jerarquia, penetra cada una de las instancias y ambitos del poder.

Pero este patron de poder, que, para Quijano, ha configurado las dindmicas de
nuestra sociedad y, siguiendo ese orden de ideas, ha configurado también a los sujetos
(en lo que Maldonado-Torres llama colonialidad del ser, retomando a Mignolo, 1999);
de manera que la poblacion, en paises como Colombia, se han constituido bajo la
ideologia del mestizaje cuyas bases estan cimentadas en la supremacia blanca,
cuestion que es debatida por Castro-Gomez (2012), cuando aduce que, la colonialidad
del poder y las herencias coloniales no solamente tienen un caracter arborescente y
molar, como han sido analizadas desde una perspectiva macro sociolégica, donde, la
colonialidad del saber (los mecanismos por los cuales solamente son validos los
conocimientos de Occidente) y la colonialidad del ser no son mas que derivaciones de

la colonialidad del poder como Unica instancia de caracter economico politico.

Estas herencias coloniales tienen, sobre todo, un caracter rizomatico y molecular,
“...ya que su crecimiento no depende, como el arbol, de una ultima instancia”. (2012, p.

219), es decir, desde una perspectiva genealdgica, se hablaria de “tres instancias
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distintas de la colonialidad que no son reductibles la una a la otra y que operan no solo

a nivel molar, sino también a nivel molecular” (2012, p. 219)?’.

En esta investigacion me he apoyado tedricamente en Quijano y en Dussel porque
hacen del concepto de colonialidad del poder, una herramienta metodolégica para
poder analizar el sistema-mundo, solo que, desde este punto de vista, esa es una
herramienta telescopica; entonces, desde ese macro andlisis, se hace imposible
visibilizar “la reproduccion rizomatica de esas herencias y también su anclaje
molecular” (2012, p. 220).

Por lo anterior, considero importante incluir también la perspectiva genealdgica de
Castro-Gomez (2012), quien amplia el andlisis de tal manera que se podria decir que
también enriquece la categoria “subalternidad”. Es asi como podemos entender “...que
todos somos virtualmente subalternos, en tanto que las herencias coloniales nos

afectan de uno u otro modo, con mayor o menor intensidad” (p.220).

Visto de esta manera, nos desprendemos del andlisis jerarquico del sistema-mundo
de relaciones entre personas y regiones del mundo, para adentrarnos en otra de las
maneras de estudiar las relaciones de poder/saber, de forma heterarquica, es decir,
estas relaciones se examinan como un tejido mdltiple que se despliega

molecularmente.

27 Santiago Castro-Gomez toma distancia de reducir el concepto de colonialidad a una Unica e
irreductible version del legado colonial: “Prefiero no hablar de «la» colonialidad en general, sino
distinguir tres ejes de la colonialidad que son irreductibles entre si: la colonialidad del poder, que hace
referencia a la dimensién econdmico-politica de las herencias coloniales; la colonialidad del saber, que
hace referencia a la dimensién epistémica de las mismas, y la colonialidad del ser, que hace referencia a
su dimension ontolégica. No son, insisto, tres variaciones del mismo fendmeno, si bien genéticamente
puede trazarse su emergencia comin hacia la experiencia del colonialismo europeo en el siglo XVI. Pero
a partir de ahi, esas tres «dimensiones» han seguido caminos diferentes. No comparten la misma
racionalidad ni las mismas técnicas y estrategias, lo cual no significa que no existan articulaciones entre
ellas, que no trabajen juntas, que no «hagan maquina», tal como se mostré en La hybris del punto cero.
Pero me parece que reducir estos tres ejes a un solo «patron mundial de poder», como sugiere Quijano,
impide comprender el modus operandi de las herencias coloniales en América Latina. Desde una
perspectiva microsociolégica como la de Quijano, la colonialidad del saber y la colonialidad del ser no
son méas que «derivaciones» de una «ultima instancia» de caracter econdmico-politico que seria la
colonialidad del poder. Pero desde una perspectiva genealdgica, como la que yo asumo, tendriamos que
hablar de tres instancias distintas de la colonialidad que no son reducibles la una a la otra y que operan
no solo a nivel molar, sino también a nivel molecular”. (Castro-Gémez, 2012:219).
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Situacion de las familias esclavizadas

La presencia de los negros esclavizados en la América colonial, en el proceso inicial
de ocupacién del territorio americano, se dio inicialmente en calidad de servidores y
acomparfantes personales de los conquistadores, ademas de los funcionarios civiles y
de los religiosos (Klein, 1986, p. 22 y Restall, 2012). No todas estas personas
esclavizadas procedian directamente de Africa, pues algunas habian sufrido un largo
proceso de “aclimatamiento cultural europeo-cristiano” (Diaz, 2001, p. 36). Estos

africanos fueron conocidos como ladinos.

Mas adelante, si comenzarian a llegar a América personas esclavizadas que
procedian directamente de Africa, las cuales eran desembarcadas en los sitios de
mercados ‘“licitos”, como Cartagena de Indias o también en territorios donde se
practicaba el contrabando. Estos esclavizados se conocian como bozales, “muleques”
0 ‘piezas de Indias” y eran internados y distribuidos en las regiones donde se requeria

su fuerza de trabajo, ya fuera en las ciudades o en las zonas rurales.

La situacion de las familias esclavizadas estaba determinada por la degradacion
social, fisica y moral, producto de las exigencias y de las necesidades de la economia
colonial; y, en esas familias, la posicion de la mujer esclavizada era aun peor. Rafael
Antonio Diaz-Diaz, describe la manera en que un presbitero justificaba el hecho de

pagar menos por una esclava:

...habia (la esclava) ya dado el multiplo de dos partos y habia dado a sus amos el util
de 4 esclavizados mas, por lo cual habia disminuidosele el valor, pues ya habia pasado (a
los 25 afos) su juventud y después de 4 vientres y partos se venia a avejentar en muy
breve tiempo... (2001, p. 86).

La condicion social de los esclavizados en esta cadena mercantilista se hacia aun
mas dificil para sus familias, en la medida en que las mujeres eran afectadas en su
estado fisico por la actividad reproductiva. Ademas, producto de compra-venta, su
condicion social de esclavizados, que los equiparaba a muebles o animales, permitid
dinamicas que clasificaban como “defectuosos de salud”, a las personas de edad
avanzada a quienes no se les daba ningun valor monetario o si se les asignaba, éste

era minimo; sumado a esto, las mujeres africanas eran separadas de sus hijos e hijas,
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fruto de las compra-ventas a diferentes comerciantes de esclavos; entonces el valor
gue se le daba a la poblaciéon esclavizada también dependia de la morbilidad?®, de lo

gue dependia también que el contrato se mantuviera o se cancelara.

Sumado a esto, los seres esclavizados eran degradados en su precio comercial del
sistema esclavista segun la escala generacional, entonces los bozales (o personas
recién traidas de Africa) tenian mayor valor que los negros, criollos y mulatos, en ese
orden, ya que, entre mas ascendieran en su condicion social por la “integracion”2?,

descendian en su valor para el mercado.

Como podemos ver, una persona esclavizada no podia contar con el hecho de estar
permanentemente con su familia, pues su situacion dependia directamente de las
transacciones comerciales que se hicieran con cada uno de sus miembros. Sus familias
fueron destruidas en la medida en que los hombres fueron separados de sus mujeres,
las mujeres eran utilizadas sexualmente por los esclavistas y sus hijos e hijas, apenas
crecian, también eran vendidos. Es asi como surge un concepto de familia distinto,
pues va adquiriendo una fortaleza mas grande con la convivencia en los lugares de
trabajo y de asentamiento alrededor de las plantaciones y de las minas en lo que se va
a configurar como la familia extensa. Este concepto de familia se puede evidenciar en
la cancién “Tio guachupecito”, en la que se recuerda que en las costas del litoral

pacifico todo negro viejo es tio y todo negro joven es sobrino.

28 Segun Diaz, “La cadena de enfermedades, pestes y epidemias que, con alguna periodicidad,
afectaron a la ciudad [de Bogotd], la sabana y regiones adyacentes, asi como la morbilidad presente en
el conjunto de la poblacion esclava, fueron hechos que incidieron, tanto en la fijacion de los precios,
como en la definicion de las reglas de juego propias del mercado, hasta el punto de que las
enfermedades llegaron a representar una de las causales por las que en varias ocasiones se cancelaron
o rescindieron las transacciones comerciales. Entre las enfermedades mas comunes se contaron la
llamada "obstruccion de madre" o caida de la matriz, la “quebradura”, el mal de corazén y la gota coral”
(2001:87).

2% Segun Diaz, “Para el mundo colonial la “integracion” era sinénimo de mestizo, personaje que (...)
se encontraba degradado ante la ideologia colonial” (2001:88).
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2.4. Laideologia del mestizaje

Con mucha frecuencia, la ideologia del mestizaje en América Latina ha sido
percibida “como un proceso que involucra la homogeneizacién nacional y el
ocultamiento de una realidad de exclusion racista detras de una mascara de inclusion”
(Wade, 2003, p. 273). Esta es una posicién bastante cuestionable, toda vez que el
mestizaje, segun Wade “implica una dimension permanente de diferenciacion nacional
[...] mientras que la exclusién es, sin duda alguna, una realidad, la inclusion no es mas

que una mascara” (2003, p. 273).

El concepto de mestizaje es utilizado bajo una multiplicidad de términos, no solo en
América Latina, sino también en Estados Unidos y en Europa, para aludir a ideas de
mestizaje racial y cultural que, bajo nombres como hibridacion, sincretismo, métissage,
meélange y creolizacién, permiten ver cOmo existe una percepcion de que el mestizaje

no es uno solo, sino que hay multiples mestizajes y diferentes procesos de mezcla.

En algunas ocasiones, se atribuye a estos procesos, llamese mestizaje, hibridacion
o formacion de didspora, una visidn positiva, ya que supone romper con una Vvision
esencialista de las relaciones de poder, cuyas jerarquias estdn basadas en dichos
esquemas.

En América Latina, el mestizaje se ha visto como la base sobre la cual se construyo
la identidad nacional de muchas de sus poblaciones. Esta idea nacionalista del
mestizaje se fundamenta en la mezcla ocurrida en una nacién poscolonial entre
africanos, indigenas y europeos que, si bien es cierto, para algunas naciones significd
una supuesta democracia racial latinoamericana, para otras, como Brasil, se tomd
como tacha moral que, si bien era inevitable, podia eliminarse parcialmente con
politicas que permitieran el acceso casi irrestricto a la inmigracion europea e impedian
la inmigracion de personas negras.

Dice Wade (2003) que, en un pais se pueden encontrar diferentes intelectuales (o
personajes en los centros de poder), que tengan actitudes distintas hacia el mestizaje;
o también que el mismo personaje se expresara en tonos contrastantes sobre el

mestizaje de acuerdo con su publico.
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... los que se creen de mejor familia y que nacieron en cuna de oro: los demas somos unos
“negritos” pues [...] jsabiendo que los demas somos unos ciudadanos! (Testimonio de Claudia
Patricia LOpez Senadora de la Republica 2014 — 2018. La Tele letal — 14 de agosto de 2017).

Estas estructuras de pensamiento emergen tras la colonizacion espafola
constituyéndose, como lo expliqué en el punto anterior, en una colonialidad del poder,
cuyas practicas se han ido consolidando y perfeccionando a través del tiempo por
medio de los valores “blancos”, que, en palabras de Klara Hellebrandovav, han sido
“impuestos y reproducidos en diferentes niveles —cultural, politico, cientifico,
epistemoldgico, social o cognitivo— a través del proceso de racializacion y del racismo
estructural” (2014, p. 88). Como podemos ver, el racismo estructural obedece a la
l6gica de la colonialidad, pues es la manera como se normaliza y legitima mediante
politicas publicas, practicas cotidianas y actividades diarias, de manera sistematica,
gue van en contra de un grupo especifico de personas, ya sea por su color, por su
origen o por su cultura. En esta investigacion, intento entender si el racismo estructural
forma parte de las condiciones que posibilitaron la desercién escolar de las nifias y

adolescentes afrocolombianas.

La manumision o las diferentes formas de ser “libre” y el cimarronaje

Del latin manumitiere, de manus y mittere, manumitir, soltar de la mano, sacar de su
poder, dar por libre. En Roma era la concesion de la libertad de hecho y de derecho a un

esclavo, realizada por su sefior. Manumitir, dar la libertad al esclavo. (2006, p. 289).

La manumisién, como acto, estaba rodeada de emocién y de grandeza, puesto que se
daba la paternidad a una capacidad juridica, con trascendencia superior a la de convertirse
en "sui juris" (de derecho suyo), por cuanto este bautizo con la libertad le infundia alma al

gue hasta entonces se habia considerado sin ella en lo social... (2001, p. 53)

La dependencia y el usufructo del trabajo esclavo, fue determinante en la baja
frecuencia de los esclavizados manumitidos en Colombia. De hecho, por vias de la
manumisién sélo a ocho de cada cien esclavizados registrados en Santafé de Bogota
en el siglo XVIII, les fue concedida la categoria de “horros” o “libertos”. Es por esta

razon que, la manumision como proyecto de libertad no dio a las personas
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esclavizadas la independencia, la economia propia o algun tipo de renta, lo que
ocasion6 que, entre duefios y esclavizados se hicieran “pactos” de libertad en la
esclavitud, con beneficios reciprocos, eso si, mas para el duefio que para ellla
esclavizado/a, pero que, al fin y al cabo, lograban disuadir de la fuga y de las metas de
libertad. Es asi como se genera una serie de relaciones contradictorias entre el mundo

de la esclavitud y el de la libertad.

Debido a que la existencia del esclavizado o la esclavizada se encontraban
enajenada al dominio de un particular, el duefio y la sociedad dominante determinaban
el lugar en la sociedad que debia ocupar el sujeto que obtenia su libertad. Es asi como,
la cotidianidad social de los libertos estaba definida por el estigma, la marginalidad y la
libertad aparente. Muchos de estos estigmas han sido heredados hasta el dia de hoy,
por eso, en ciudades como Bogota, donde la mayoria de la poblacién es blanca-
mestiza, la poblacion negra se ve enfrentada a la discriminacion que proviene de

imaginarios que se tienen respecto de ellos.

Patterson (1991) refiere la manumision -desde la teoria antropolégica- como del
“‘intercambio de dadivas” (gift exchange), es decir, “el acto de manumitir se considera
como una prestacién reciproca concretada mediante un convenio social y ejecutada a
partir de un acuerdo conjunto, en donde el amo toma una decisién libre de otorgar la
libertad” (211); es asi como el esclavo que paga se somete a una libertad
comprometida, diferida y condicionada, como sucedi6 en el caso de Estados Unidos
(1789-1830). Este pacto adquiere, asi, la forma de una reciprocidad balanceada,
caracterizada por una dialéctica asimétrica en cuanto la pérdida del poder y dominio
por parte del amo es mas aparente que real, mientras que la libertad del esclavo se
encuentra mediatizada ante la posibilidad de volver a ser esclavizado. Es mas, la
aceptacion total en el ambito politico-legal "no implicaba necesariamente una plena

aceptacion social". (2001, p. 53).

Al nuevo sujeto social “manumiso” se le entregaba un documento que certificaba
gue era un hombre/mujer libre, pero, esa accion legal también generaba unas fisuras

gue posibilitaban el acto de negacién de la libertad, y esto ocurria, sobre todo, cuando
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se fijaban algunas condiciones que limitaban o diferian el pleno ejercicio de la libertad.
Estas condiciones impuestas al actual exesclavo/a libre hacian que subsistiera un
residuo servil, ya que estos servicios subsistian, de buena voluntad... pero obligatorios,
a favor del patrono o manumisor. Estableciendo convenios de tipo ideoldgico, utilitarista

o0 moral.

Este aparte es importante en la medida en que nos sirve para hacer un paralelo
entre las promesas de libertad que se hacia a las poblaciones esclavizadas y las que,
la Constitucién Colombiana hace a los nifios, nifias y jovenes de nuestro pais, respecto

del derecho a la educacion.

2.5. Invisibilidad de lo negro en la construccion del proyecto

de republica unificada

La idea de raza es un elemento central para comprender las formas como operan
los mecanismos de subordinacion del nuevo patron de poder instaurado por la
modernidad, pues “la experiencia histérica de las sociedades latinoamericanas ha
estado enmarcada en esta experiencia de colonialidad” (Quijano, 2000 citado por
Restrepo, 2005, p. 23).

Cuando se nombra o deja de nombrar a determinadas personas o grupos humanos,
se incluye o se excluye de los discursos oficiales y de los documentos publicos a
guienes representan la alteridad, se realiza un acto de poder y, al decir de Axel Rojas
‘nos habla del poder performativo del lenguaje juridico al tiempo que nos dice de la
manera con que el Estado tramita la alteridad en el nuevo proyecto nacional” (2005, p.
32).

El proyecto de nacién es un proyecto de unidad y “la unidad no concilia facilmente
con la diferencia; los primeros intentos de construir nacion pasan por el imperativo de la
negacion de la diferencia” (2005, p. 32) y esta negacion se ve claramente al recorrer la

historia del racismo y de la educacion oficial.
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Genealogia del racismo en Colombia

Mientras en paises como Estados Unidos de Ameérica, la guerra en contra de los
sujetos de raza® negra, o afrodescendiente se manifest6 de manera abierta desde el
inicio del periodo esclavista y subsiste, a pesar de haberse superados las leyes que
discriminaban explicitamente, en especial en los Estados del sur de ese pais (Leyes de
Jim Crow?3?); en paises como Colombia se ha vivido esta guerra de manera silenciosa,
pero cruel, sin haber sido declarada, evidenciandose a través de una historia de
exclusiones, opresiones y discriminaciones que aun no acaba. Para las personas
indigenas y negras, el color de la piel, desde el momento en que es instaurada la
Modernidad como matriz colonial del poder, ha definido los destinos de cientos de miles
de colombianos y colombianas.

El historiador Javier Ortiz Cassiani (2010) hace un breve recuento acerca del
ejercicio hegemaonico del poder sobre la poblacién negra, con ejemplos que datan de
hace mas de doscientos afios y desde donde se han construido imaginarios que
perviven en la actual sociedad. Empieza contando como Alexander Von Humboldt, en
1801, manifestaba ante la sociedad granadina, que ninguna persona incapaz de
ruborizarse era digna de confianza. De hecho, se referia al cambio en el color de la
piel (enrojecimiento) que se percibe facilmente en las personas de tez mas clara. El
decia que el rubor era un signo inequivoco de “los movimientos del alma” (2010, p. 1).
De esta manera, desde Humboldt hasta la fecha, asocian la incapacidad de percibir
diferentes matices en la piel de una persona negra, con la imposibilidad de ruborizarse

o de palidecer por lo cual hay que desconfiar de las personas con este fenotipo.

30 Cabe aclarar que, aunque genéticamente hablando, las diferencias por raza en los seres humanos
no existen, segun el Proyecto de Genoma Humano en este escrito utilizo este concepto para poder
indagar acerca de las practicas discriminatorias por causa del color de la piel y la carencia de igualdad
de derechos imputables al color o, como se dice mas corrientemente, por el “grupo étnico” afro o negro
en nuestra sociedad.

31 Conjunto de normas derivadas de los llamados “Cddigos Negros” (1800-1886), que segregaban a
las personas negras (y otras no-blancas) y estuvieron vigentes en Estados Unidos, parcialmente hasta
1954, cuando la Corte Suprema dirimié un caso de segregacién escolar y, definitivamente, en 1964-
1965, con las leyes obtenidas por el Movimiento de derechos civiles liderado por Martin Luther King Jr.
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De hecho, hace unos afos, recibi una capacitacion de primeros auxilios en el CAU, por
cuenta de un delegado de la Defensa Civil. El sefior expresaba con insistencia que algunas
manifestaciones de que una persona se estaba enfermando eran el enrojecimiento de la piel o
la palidez, y que “por supuesto, si es un negrito (como él decia), no hay manera de saber si
esta palido o esta rojo” (Miembro de la Defensa Civil. Taller de capacitacion a docentes, enero
de 2008)

20 afnos después de lo dicho por Humboldt, Simén Bolivar enviaba airadas cartas a
Francisco de Paula Santander, solicitando el envio de tropas conformadas por
esclavizados, pues, si en la guerra contra los espafioles solamente morian blancos, no
habria manera de controlar a la poblacién negra y mulata y el proyecto de construir una

nacion “fuerte, ordenada y civilizada” se vendria abajo.

¢, Donde esta el ejército de ocupacién que nos ponga en orden? —Bramaba en una de
las mencionadas cartas— Guinea y mas Guinea tendremos; y esto no lo digo de chanza, el

gue se escape con su cara blanca sera bien afortunado (2010, p. |).

Las cartas escritas por Bolivar no fueron las Unicas muestras del temor a
reconocerse como iguales frente a los otros y al protagonismo politico de la poblacién
negra, pues el 2 de octubre de 1828 dio orden de fusilar al almirante mulato José
Prudencio Padilla, acusado de conspirar contra su gobierno; mientras que, a los demas
acusados de este mismo hecho, pero que pertenecian a la élite politica blanca del pais
y principales cabecillas de la llamada Conspiracion Septembrina, se les cambio la pena

de muerte por algunos meses de carcel o el exilio.

Ahora bien, luego de haberse consumado la independencia de Espafia, el problema
del trato que debia darse a la poblacién negra seguia sin resolverse en el nuevo orden
republicano. Para quienes inventaron la historia oficial de la nacién en el siglo XIX, la
contribucion activa de los negros y mulatos sélo sirvié para “incrementar el desorden” y
desviar de “su buen cauce” el proyecto independentista. Segun estos intelectuales
criollos, descendientes de espafoles, que se autodenominaron blancos, los negros y

mulatos que participaron en la guerra dejaron a sus familias abandonadas con el Unico
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propoésito de robar y saquear, sin ningun proyecto social en mente, pero eso si, con la

expectativa de tener la libertad para consumir altas dosis de licor.

Las anteriores aseveraciones, hechas por algunos historiadores nacionalistas (como
Luis Lopez de Mesa, en su libro titulado “Los problemas de la raza en Colombia”, 1920;
Miguel Jiménez Lépez, en el mismo afio, segun resefia Restrepo (2007), evidencian lo
gue dijera Franz Fanon, cuando afirmaba que la creacion del “alma” negra es un
artificio del hombre blanco. Es asi como, desde la historia de la élite nacional con
pretensiones de blancura, se fue construyendo una imagen de la poblacion negra
ligada a la barbarie, la lascivia y la falta de capacidades para asumir alguna o algunas
funciones de poder politico y la convivencia social. Ha sido tanta la aversion y
desprecio de la sociedad blanco-mestiza criolla hacia las personas y comunidades
negras que, a pesar de la brutal discordia que se daba en el siglo XIX entre liberales y
conservadores, para lo Unico que se ponian de acuerdo era para decir que la poblacion

negra era “un obstaculo para el proyecto modernizador y civilizador del pais” (2010, p.

).

En 1863, por ejemplo, Florentino Gonzalez, quien fuera indultado por su
participacion en la Conspiracién Septembrina, que le costo la vida al almirante Padilla,
escribié acerca de la incuestionable inferioridad de los africanos respecto de los
europeos y se quejo de la condicion en que la abolicién de la esclavitud dej6é a los
antiguos esclavizados negros, pues, segun él, con la libertad adquirida regresaban a su
estado natural de “salvajes”, muy parecida a la que llevaban antes de ser “salvados”
con la esclavizacion, pues, a pesar de su prolongado contacto con los blancos, “la
poblacion negra no habia asimilado las cualidades de éstos, de manera que no estaban
capacitados para participar de una vida libre y civilizada y mucho menos para hacer

parte de la administracién publica nacional” (2001, p. II).

Ante este pensamiento generalizado acerca de las consecuencias que traeria la
abolicion de la esclavitud para el pais, segun Ortiz Cassiani, otro respetable dirigente
nacional propuso, con una expresion clara de sexismo, acabar con la presencia negra

de esta nacion, reclutando prostitutas blancas, para diseminarlas por las zonas de
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mayor presencia negra. Este “innovador recurso” con el cual se “sacrificaria” a las
prostitutas blancas, haria que, al unirse ellas con los hombres negros, el pais ganaria,

gracias al mestizaje obtenido pues, de esta manera, se iria “mejorando la raza”.

La vida politica del siglo XIX trajo consigo acontecimientos que derivaron en una
“guerra de razas”, como Ortiz Cassiani describe al narrar la manera como hombres y
mujeres, esclavos Yy libertos, se tomaban las haciendas del Cauca, dominadas por sus
antiguos amos, como los Arboleda, los Mosquera y los Valencia “...en actos cargados
de una impresionante fuerza simbdlica agredian con latigos a sus antiguos amos”
(2016, p. 38).

En 1876, el abogado y congresista guajiro Luis Antonio Robles, en los salones de la
Céamara de Representantes se defendia de los ataques que le hacian algunos de sus
colegas, pues ellos se sentian incomodos al tener que compartir ese “respetable”
espacio con un negro. Lo mismo pasaba con el poeta momposino Candelario Obeso
guien, a pesar de todos sus estudios y su dedicacion, fue condenado a la miseria por la

sociedad de una nacién como la colombiana, que le negé cabida debido a su color.

En 1932, Manuel Baena, un negro nacido en Remedios (Antioquia), publica una
autobiografia en la que narra un sinnimero de dificultades por las que pasé al ingresar
a la facultad de Minas de la Universidad de Antioquia, cuando el director lo acusa de
todas las anomalias que sucedian en esa facultad, al punto que se vio obligado a
trasladarse a Bogota y, con muchas dificultades, terminar la carrera de Ingenieria en la
Universidad Nacional de Colombia. Este libro autobiografico fue titulado “Cémo se hace

un negro ingeniero en Colombia” (Baena, 2010).

El hecho de no tener un pasado explicito de violencia sistematica e institucional
como el del sur de los Estados Unidos, lleno de cadaveres de hombres y mujeres
negros y negras pendiendo de los arboles, a causa de la persecucion de agentes
infames como el Ku kux klan, no implica dejar de prestarle atencion a la discriminacion
en un pais como el nuestro, y sus efectos nocivos para el respeto de los derechos de

personas y colectivos afrocolombianos.
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La localizacion geografica de “lo negro” — Historizacion de “las Colombias
negras”

Julio Arias y Eduardo Restrepo (2010), sefalan la importancia de historiar la
presencia de las comunidades y personas negras o afrodescendientes en Colombia,
para evitar el reduccionismo estereotipado existente en Colombia, segun el cual “todos
los negros y negras del pais son del Chocd”. Ademas, nos explican que la
configuracion del concepto “raza” puede tener, semanticamente muchas explicaciones

segun los contextos en los que surge, no necesariamente ligados al color de la piel:

...Nno siempre que nos encontremos con los términos de negro o pureza de sangre
estamos ante un concepto de raza. Somos conscientes de que se nos puede entender mas
facilmente lo primero que lo segundo, precisamente porque se tiene la tendencia a
establecer la equiparacion entre la palabra raza (o de palabras estrechamente asociadas,
como las de negro o pureza de sangre) y el concepto de raza. (p.49)

Los autores indican que, en efecto, como el género, la raza es una construccion
social, “culturalmente producida” y que las diferencias culturales, en nuestro medio,
han sido “racializadas” (p.62), por lo cual, el uso de las herramientas genealdgicas y
etnograficas suelen ser las mas idoneas para analizar los usos de estas categorias
en grupos especificos de poblacion, como, por ejemplo, el que le den las jovenes
afrodescendientes a su pertenencia étnica y su resignificacion del territorio

bogotano que ahora ocupan.

La Constitucion de 1991 y movimientos de comunidades negras

Los antecedentes al surgimiento del movimiento de comunidades negras se ubican
en las luchas histéricas del cimarronaje de los esclavizados, como ya sefialamos,
pasando por la recomposicion y discusibn con movimientos sindicales, gremiales y
culturales de finales de la década de 1976, como resefia Laura Mosquera (2016),
citando distintas voces recogidas por el estudio del profesor Magemati Wagbu y otros
(2012, p. 111):

Haciendo homenaje al cimarronaje iniciado en los Palenques, el Consejo nacional de la

poblacion negra en Colombia organizé el Tercer Encuentro Nacional de la Poblacién Negra

96



Colombiana, en Cartagena, para 1977, considerado el encuentro de mayor importancia
politica y organizativa de la poblacion negra. Alli se ratifico la candidatura de Juan Zapata a
la presidencia, ademas se expusieron temas en cuanto a la toma de conciencia de la
poblacion negra, mulata y mestiza del pais, la situacidon sociopolitica y cultural del hombre
negro, la educacién y nacionalismo negro y la mujer negra y su destino histérico. Al finalizar
esta reunion, se destacaron tres tareas fundamentales: (1) Crear una catedra de “Cultura
Negra” o Historia de las realizaciones culturales del hombre negro” que tenga vigencia en la
educacion secundaria y universitaria en todo el pais... (2) Conformacion de un plan
educacional que corresponda a una verdadera educacion negra, especialmente en las
regiones de poblacion mayoritariamente negra. Papel valioso juega el profesorado negro en
este proceso de difusion de las caracteristicas culturales, logradas por el hombre negro a
través de la historia. (3) Fomentar la creaciéon de bibliotecas y centros de lectura donde la

base informativa sea la cultura negra en Africa y América” (Mosquera, 2016, p. 69).

Parte de la problematica relativa a la definicion de “comunidades negras” se
encuentra en las disposiciones legales que condujeron a la introduccién, en 1991 del
Articulo Transitorio 55°, que se logré gracias a la colaboracion entre los miembros
indigenas de la entonces Asamblea Nacional Constituyente (Anatolio Quira, del
Movimiento Quintin Lame; Lorenzo Muelas, indigenas del Cauca, de la Asociacion de
Autoridades Indigenas de Colombia, AICO vy, Francisco Rojas Birry, embera del
Choco).

La dificultad de obtener una representacion directa en la Asamblea radicé en las
divisiones histéricas del movimiento social afrocolombiano, que obedecen a su
adscripcion a los partidos tradicionales y las influencias de las organizaciones de
izquierda a lo largo del siglo XX, cuestion que es desarrollada de manera detallada por
Carlos Efrén Agudelo (2005)%2, porque, en ese momento histdrico, el movimiento
postulé a muchos candidatos por distintos partidos, pero ninguno alcanzé los votos
necesarios (Castillo, 2007). A pesar de ello, multiples actividades, como el llamado
“telegrama negro”, organizado e impulsado por la Organizacion de Barrios Populares
de Quibdd, OBAPO, liderada por Zulia Mena y por el Proceso de Comunidades Negras,

32 Agudelo, Carlos Efrén (2005). Retos del multiculturalismo en Colombia. Politica y poblaciones
negras. Medellin: La Carrera Social.
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PCN, de Buenaventura, hizo que se incluyera este articulo en el ultimo dia de sesiones
de la Asamblea y que el mismo propusiera que, antes de tres afos, el Congreso de la
Republica discutiera una ley para el reconocimiento de los derechos étnicos de las
‘comunidades negras”, que ocurrira como producto de un largo proceso de constitucion

del Movimiento social afrocolombiano, como lo explica Eduardo Restrepo (2004):

El primer momento seria el de la Pre-ANC [Asamblea Nacional Constituyente], iniciado
y estimulado con la convocatoria de la ANC; durante este momento, se dieron discusiones
en multiples lugares del pais con la intencion de definir no solo los candidatos negros, sino
también cudles serian los términos de los derechos especificos de la gente negra que
deberian ser contemplados en la nueva Constitucion. En este momento, nace la
Coordinadora de comunidades negras. El segundo momento comprende el periodo de las
decisiones de la Asamblea Nacional Constituyente; dado que ningun candidato negro fue
elegido, se realizaron incontables actividades en aras de poder concretar derechos de las
comunidades negras en la Constitucion, a través de los representantes indigenas que
habian sido elegidos. Algunas actividades fueron marchas en Bogot4, campafias de
presién, como la del “telegrama negro” o la toma pacifica de entidades publicas en
diferentes partes del pais, asi como el asesoramiento a algunos constituyentes. Con la
sancién del Articulo Transitorio 55 (AT-55), casi al cierre de la Asamblea Nacional
Constituyente, se culmina este momento abriendo un importante capitulo en el proceso de
etnizacién de la comunidad negra. El tercer momento esta ligado al funcionamiento de la
Comision Especial para Comunidades Negras (CECN), que contemplaba el AT-55, la cual
debia redactar un texto de ley que desarrolla dicho articulo; compuesta por representantes
de las comunidades negras, funcionarios de las instituciones gubernamentales involucradas
y algunos académicos, en esta CECN, se definieron los términos concretos de la etnicidad
de comunidad negra y sus derechos territoriales, econdmicos, politicos y culturales.
(Restrepo, 2004, p. 274).

Ley 70 y emergencia de las “comunidades negras” — De la racializacién a la
etnizacion
En consecuencia, con la disposicion del Articulo transitorio 55° la Asamblea

Nacional Constituyente nombré una “Comision de Alto Nivel” para redactar el proyecto
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de ley, que fue sometido a discusion y aprobacion del Congreso de la Republica, cuyo
resultado fue la Ley 70 de 1993.

Ya habiamos mencionado que el 70% de la poblacién negra en Colombia habita las
grandes concentraciones urbanas y es sometida, mayoritariamente, a problemas de
exclusiéon y marginalizacion socio-racial (...) Para los movimientos negros que planteaban la
lucha contra la discriminacion racial y la segregacion social a que eran sometidas, el
conjunto de las poblaciones negras en Colombia, el AT-55 representaba una conquista
parcial, que si bien es cierto favorecia a las poblaciones del Pacifico rural, también excluia
a las mayorias negras ubicadas en los espacios urbanos y sometidas mayoritariamente a
situaciones de segregacion y exclusion social, en las que el elemento racial jugaba un papel
importante. (Agudelo, 2005, p.p. 181, 188).

En ella, se contempla el reconocimiento -equivocado, a nuestro juicio- de las

personas y comunidades negras, circunscritas a la region Pacifica:

...comunidades negras que han venido ocupando tierras baldias en las zonas rurales
ribereflas de los rios de las cuencas del Pacifico, de acuerdo con sus practicas

tradicionales de produccion, el derecho a la propiedad colectiva... (Ley 70, art. 1°)

Esta definicién limitada hace ruido para la labor de reconocimiento de millones de
personas afrocolombianas que habitan todo el territorio nacional, mas alla de su

delimitaciéon a la zona del Pacifico.

Ademas de estipular los derechos a la autonomia y al reconocimiento y proteccion
de su diversidad étnica y cultural (capitulo Il), la Ley 70 permitié la creacion de la
catedra de estudios afrocolombianos, el reconocimiento de los derechos a una
educacion propia y la proteccion de la identidad cultural (capitulo VI), los avances
realizados en la titulacién colectiva y el reconocimiento de autoridades propias en los
territorios de los Consejos Comunitarios, ha favorecido en los ultimos 25 afios, el
surgimiento de numerosas organizaciones de comunidades negras, que, con el censo
de poblacion de 2005, entran a auto reconocerse como negras, palenqueras, raizales y

afrocolombianas.
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Este conjunto de organizaciones ha desplegado una serie de iniciativas importantes
en diversas esferas de la vida social. Asi, por ejemplo, se cuenta con una rica
experiencia de innovaciones pedagogicas en el campo de la Etnoeducacion
afrodescendiente, no asi en cuanto a la implementacion de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos, que sigue enfrentando muchos obstaculos, algunos de los cuales se
localizan en la colonialidad del saber y del ser, principalmente por la falta de
reconocimiento y voluntad politica para alcanzar su implementacién practica en todas

las instituciones educativas colombianas y en todos los niveles educativos.

Como lo afirma Mosquera (2016), la Ley 70 de 1993 dispuso, en su capitulo sexto
“‘Mecanismos para la protecciéon y desarrollo de los Derechos Humanos” de las
comunidades negras, la “insercidn en los curriculos de la educacion oficial (articulo 39)”
de una céatedra de estudios afrocolombianos, contemplada en una perspectiva de
politicas de “Etnoeducacion para comunidades negras” (articulo 42), que se concretaria
en la Ley 1122 de 1998, que daria finalmente lugar a la “Catedra de Estudios

Afrocolombianos”, CEA.

Aunque muchas de las experiencias de las personas, comunidades vy
organizaciones afrocolombianas tienen como sujetos de su accionar a nifias, nifios y
jovenes, lo cierto es que, en ciudades como Bogota, los espacios pedagodgicos que
reflexionen sobre la construccion identitaria de las personas jévenes
afrodescendientes, siguen siendo escasos, dispersos y sin un horizonte compartido que
permita la comprension de los problemas que esta poblacién tiene en el espacio

escolar.
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CAPITULO 3

NINAS, JOVENES Y MUJERES NEGRAS O
AFROCOLOMBIANAS

3.1. Mujeres negras y politicas publicas

El valor y la potencia de las mujeres negras en el proceso post esclavizacion se ha
constituido como pieza fundamental en la reconfiguracion de nuestros territorios, tanto
materiales como espirituales, haciendo posible la ilusion de esa reconstruccion social
necesaria para el desarrollo de las personas afrocolombianas, como pueblo étnico en el

ambito colectivo y el individual.

La estructura occidental que ha definido a la mujer (como universal antropoldgico,
en singular), a partir de categorias patriarcales que la sitGan en una escala de
inferioridad, de tal manera que su existencia esté condicionada y sometida a otro que
ejerza poder sobre ella, hace que esta situacibn se vea agravada en las mujeres

negras, al multiplicarse los escenarios que menoscaban su integridad.

En la Ley de Comunidades Negras en Colombia, Ley 70 de 1993, que tiene 68
articulos, no se menciona de forma directa a las mujeres negras, y, aungue
histéricamente se les ha dado la funcién de mantener los lazos culturales, en Colombia
los derechos de las mujeres afrodescendientes ain no son protegidos y resguardados

por el Estado.

En Colombia no existe la atenciéon adecuada para las mujeres negras, debido, entre
otras, a que las politicas de género no cuentan con el componente étnico diferencial,
elemento que es fundamental para la idonea aplicacion de ellas, ya que la poblacion

afro tiene una cosmovision y cosmogonia distinta a la mirada institucional y homogénea
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con la que se construyen dichas politicas y planes de gobiernos, aunque -en el papel-
se mencione la diversidad étnica que, como sefala Mignolo, en la entrevista que le
hace Catherine Walsh se emplea desde un pretendido discurso de interculturalidad,

gue no es critico, en la medida en que,

...el concepto de interculturalidad revele y ponga en juego la diferencia colonial, lo cual
gueda un tanto escondido en el concepto de “multiculturalidad”. Por eso, cuando la palabra
“interculturalidad” la emplea el Estado en el discurso oficial, el sentido es equivalente a
“multiculturalidad”. (Walsh. 2010, p. 5).

Lo anterior quiere decir que, el concepto generalmente usado por los Estados, en
sus politicas publicas se refiere a una situacion observable y comprobable a primera
vista, como lo es la existencia de multiples culturas dentro de una cultura “nacional”
determinada, esto es, la multiculturalidad. Sin embargo, como sefiala la anterior cita,
dicho concepto empezé a ser intercambiable con el de “interculturalidad”, como
sinbnimos, cuestion que es discutida por Eduardo Restrepo (2008), al afirmar que el
concepto de multiculturalidad respondera, mas bien, a las politicas del multiculturalismo
como “politica de Estado”, respecto de la “diversidad cultural”’, en cuanto a los “amarres
y sujecién y los efectos de empoderamiento que suscitan las disputas y politicas de la
diferencia cultural” (p.36). Diferencia que, es asumida desde una postura que confronta

politicamente las politicas de representacion y de inclusion estatales.
En ese sentido. Mosquera (2016) explica que:

El reconocimiento de la diversidad es la impunidad, el encubrimiento sobre las mismas
relaciones humanas, que son de choque, de alteracién, de cambio. Al discurso de la
diversidad le aterra el cambio, lo que pueda surgir como nuevo de un choque inesperado
entre visiones del mundo distintas. Para la diversidad es mejor la tolerancia y la
convivencia, o como se dice coloquialmente, el “aguante y coma callado”. Este discurso
perverso hace de las relaciones culturales “cosas superficiales”, que no trascienden en

ninguno de los involucrados en la relacion. (Mosquera, 2016, p.107)

Esta autora se basara en los desarrollos conceptuales del literato de la India Homi
Bhabha, quien es citado por Elizabeth Castillo y J. Caicedo, de la Universidad del
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Cauca, al referirse a la necesidad de construir un discurso critico sobre la nocién de
“diversidad cultural”’, para referirse a las poblaciones negras o indigenas (en nuestro

caso):

El discurso de la diversidad cultural promociona la retérica de la separacion de las
culturas como totalizadas e incorruptas por la intertextualidad de su localizacion histérica y
define los contenidos y costumbres culturales como ya dados y a salvo por la memoria
mitica de una identidad colectiva Unica. (Bhabha, 1998, citado por Castillo y Caicedo, 2008,
p. 14-15).

En contraste el concepto de diferencia cultural, segun Bhabha, sera “un proceso de
significacion por el que los enunciados de cultura o sobre una cultura diferencian,
discriminan o autorizan la produccion de campos de fuerza, referencia, aplicabilidad y
capacidad” (Bhabha, 1998, p. 13, citado por Castillo y Caicedo, 2008, p. 15). Visto de
esta manera, el concepto de diferencia cultural sera el empleado para la construccion
de otro, mas productivo, por las organizaciones indigenas andinas a finales de la

década de 1990, como lo es la interculturalidad.

Para estas organizaciones, interculturalidad, como lo sefialar4d posteriormente
Catherine Walsh, es el ejercicio politico de la diferencia cultural por los movimientos y
agrupaciones étnicas, incluyendo a las afrodescendientes. Asi, esta autora diferenciara
entre el uso cooptado por los gobiernos de la regién, del concepto interculturalidad, al
que denominara “interculturalidad funcional’, para diferenciarla de la “interculturalidad

critica”, como su opuesta:

Mientras que el multiculturalismo sustenta la produccién y administracion de la
diferencia dentro del orden nacional, volviéndola funcional a la expansion del neoliberalismo
(...), la interculturalidad pensada desde lo indigena (y mas recientemente desde lo afro),
apunta a cambios radicales a este orden. La meta no es simplemente reconocer, tolerar ni
tampoco incorporar lo diferente dentro de la matriz y estructuras establecidas. Mas bien, es
implosionar desde la diferencia en las estructuras coloniales del poder, del saber y del ser
como reto, propuesta, proceso y proyecto; es hacer reconceptualizar y refundar estructuras

sociales, epistémicas y de existencias que ponen en escena y en relacién equitativa
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I6gicas, practicas y modos culturales diversos de pensar y vivir. Por eso, la interculturalidad

no es un hecho dado sino algo en permanente camino y construccion. (Walsh, 2006, p. 87).

3.2. El lugar en la construccién de subjetividades: Mujeres y politicas

del lugar

Vivir en una ciudad como Bogota, inmersa en un mundo blanco-mestizo siendo nifia
0 mujer negra, genera una sensacion permanente de desarraigo, que, aun naciendo en
esta ciudad, si la piel es negra, la persona se va a sentir casi siempre como una

extrafia y la inclusion en las dindmicas sociales serd mediada por el color de la piel.

Para hablar del lugar o los lugares (topos o topoi) y su significado en la construccién
de subjetividades, las relaciones que se establecen entre la experiencia vital y el

entorno, enuncio al lugar, siguiendo a Arturo Escobar como,

... la experiencia de una localidad especifica con algun grado de enraizamiento, linderos
y conexién con la vida diaria, aunque su identidad sea construida y nunca fija- continda
siendo importante en la vida de la mayoria de las personas, quizas para todas (Escobar,
2000, p. 113).

En desarrollo de este planteamiento, existen algunos intentos teéricos para dilucidar
la relacion de las mujeres de diversas regiones del mundo en torno al lugar, los cuales
se desarrollan alrededor de acciones de ellas con sus entornos cotidianos. Escobar y
Harcourt (2007) definen, por ejemplo, esa relacion entre el lugar y la accién politica de

las mujeres, como,

(...) sumedio ambiente y lo que determina su sustento, su ser y su identidad, es decir,
el cuerpo, el hogar, el entorno local y la comunidad, los terrenos que las mujeres se ven

motivadas a defender, definir y apropiarse politicamente (2007, p. 12).

Estos autores, para darle contenido a esta relacion de las mujeres y el lugar, hacen
un analisis de algunos movimientos politicos de mujeres, en el que se tienen en cuenta
dos aspectos politicos clave: el primero, considerado por la izquierda tradicional, que
de modo consciente dice que las mujeres, mediante practicas cuya base es el lugar,

entretejen toda una serie de transformaciones que tienen que ver con el cuerpo, el
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medio ambiente y la economia, las cuales van alimentando el desarrollo de sus
movilizaciones por reivindicaciones sociales ligadas a la economia. En segundo lugar,
plantean que el lugar, ademéas de lo anterior, produce una forma de lenguaje cuya
perspectiva hace que las mujeres se involucren en temas de derechos sexuales,
reproductivos y de salud y -a partir de alli- puedan reinterpretar sus luchas, elaborando
lenguajes criticos con los cuales formular respuestas al patriarcalismo de la
modernidad, desde sus experiencias locales, construidas ya no exclusivamente por sus
relaciones economicas, sino por las sumision, opresiéon y discriminacion basada en el

género.

Una teorizacion acerca de la nocion del lugar, desde la perspectiva de las mujeres
no involucra a todas las mujeres, sino a aquellas que han sido subalternizadas y las

mujeres y sus organizaciones que se movilizan en nombre de ellas.

Segun este enfoque, la naturaleza patriarcal y totalizadora de una gran parte de los
marcos académicos instituidos para dar cuenta de las tensiones que enfrentan los
grupos subalternos, tales como la globalizacion, el imperio®® y las geografias de lugar y
espacio, “desempoderan a las mujeres, a los lugares y a sus politicas” (2007, p.14).
Para hacer frente a esta realidad sefialan las maneras como las mujeres, de forma
creativa, estan involucrandose con la globalizacion, especialmente resistiendo desde la
politica del cuerpo, algo central para su experiencia del lugar y mediante la politica de
las organizaciones de mujeres, como los ejemplos recientes en América Latina en

Argentina y Chile en las luchas por el derecho a un aborto seguro.

Dado que la globalizacion se materializa a través de agentes de transformacion
dominantes, como los poderosos gobiernos del Norte global, que manejan, con sus
empresas, la economia mundial, a través del control de los mercados, los flujos de
capital financiero y las nuevas tecnologias, las luchas de las mujeres sirven, en este

caso, para cuestionar, entre otros, a los generadores de estas politicas, ademas de los

33 Nocion introducida por Tony Negri y Michael Hardt, que define el imperio como una nueva forma
de soberania, entendida como un nuevo orden, una nueva légica y estructura de mando que ha
emergido junto con el mercado global y los circuitos globales de produccién; es decir: “el imperio es el
sujeto politico que regula efectivamente estos cambios globales, el poder soberano que gobierna el
mundo”
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dispositivos patriarcales que atraviesan las sociedades contemporaneas. Debemos
tener en cuenta que las relaciones de poder -en todo el mundo- son asimétricas,
produciendo como resultado, la sobreexplotacion de los lugares y de las comunidades
y esto, a su vez, afecta en gran medida “a las mujeres, sus cuerpos, los modos de
sustento de las comunidades y el medio ambiente de maneras especialmente

virulentas y sin precedentes” (2007, p. 15).

Por otra parte, gran parte de la izquierda, aunque en sus discursos hace un poco
mas visibles ciertas estrategias innovadoras de las mujeres, en aspectos tales como el
manejo de su salud (sexual y reproductiva, principalmente), sus modos de sustento, la
constitucién del hogar y las luchas por sus derechos, en respuesta al neoliberalismo
creciente, cae en la misma trampa globalizadora, ya que considera que en las luchas
de los sectores y pueblos subalternos tiene mas peso la division social en clases, por el
impacto del imperio, el capital y la modernidad, en donde una perspectiva de tipo
mundial seria capaz de quebrantar la estructura del “enemigo” de clase. Es decir, no se
apartaria del enfoque marxista dogmatico de la lucha proletaria para la “toma del
poder”, que admite el papel central de las mujeres como “fuerza de apoyo” a la masa

obrera.

Pero este discurso entra en conflicto con una politica “basada en el lugar”, porque
invisibiliza las luchas centradas en el cuerpo que realizan las mujeres. Esto significa
que el analisis que la izquierda hace del capitalismo, como “una entidad totalitaria que
tiene el poder de absorber, controlar, cooptar y dar forma a todo tipo de vida” (Escobar
y Harcourt, 2007, p. 15), minimice toda resistencia local, esto es, la que se efectia en
los lugares especificos por personas concretas, y la relega a respuestas
intrascendentes, reformistas o ingenuas, segun Escobar (2000).

Basados en diversas practicas de luchas de mujeres, podemos decir con Escobar y
Harcourt que el lugar tiene tres dimensiones que son claves para aportar a éstas y
otras luchas de resistencia: el cuerpo, el medio ambiente y la economia. De ahi surge

la pregunta “;es posible ver de una manera nueva las multiples formas que el cuerpo,
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el medio ambiente y la economia adoptan hoy en dia, especialmente aquellas que

puedan plantear desafios interesantes a la globalizacion neoliberal?” (2007, p. 17).

Las luchas que llevan a cabo las mujeres del Sur Global estdn basadas en la
recuperacion de un significado otro del cuerpo, mostrando que las personas si habitan
en sus cuerpos, tienen relacion con sus entornos y actlian como sujetos econémicos,
mediante practicas que no son necesariamente las usuales que responden a la légica
del mercado. Desde este punto de vista, se hace posible conceptualizar diferentes
maneras como se instituyen las corporizaciones, los ambientes y las economias que se
ubican en enfoques distintos, divergentes o sutiles, respecto de los que dominan en la
actualidad, por fuera de una perspectiva monocultural para estos tres aspectos del

lugar.

En primer término, esto significa que nuestros cuerpos estdn mediados por las
relaciones de poder, sobre todo los de las mujeres, a los cuales se ha impuesto la
rdbrica de cuerpos productivos y reproductivos, expuestos y vulnerables ante diferentes

formas de violencias y explotacion.

Pero, pese a ese panorama, también hay resistencias frente a estas mediaciones
de poder opresivo y las mismas son realizadas a través de un “posicionamiento activo”,
gue revela las formas en que los cuerpos definen los lugares que habitan, como
también la manera en que los lugares definen esos cuerpos. En la medida en que las
mujeres nos hemos ido involucrando mas con los dispositivos de “desarrollo” neoliberal,
hay més intervenciones institucionales que generan politicas del cuerpo y biopoliticas
del desarrollo, que se centran en “las mujeres como cuerpos que trabajan, cuerpos
maternos, cuerpos sexualizados, cuerpos enfermos e incluso cuerpos que estan

sujetos a la violencia y son sujeto de derechos” (2007, p. 18).

El siguiente cuadro resume el marco en el que se desarrolla esta perspectiva.
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Cuadro N° 1: Las mujeres y las politicas del lugar

Ambito/concepto

Diferencia

Diversidad

Proyecto

Cuerpo

Diferencia corporeizada
(diferentes experiencias del
cuerpo reproductivo y
productivo vivido y
“generizado”, o segun los roles

de género).

Diversas corporizaciones
(maneras estereotipicas
desestabilizadoras de
experimentar el cuerpo
femenino mediante el
reconocimiento de
especificidades e interrelacion
de lugares, medios ambientes y

economias)

Recorporizacidn del
cuerpo (proyectos especificos
que establecen conexiones
entre cuerpo y lugar: por
ejemplo, organizarse en contra
del hostigamiento y la
explotacion sexual en el lugar de
trabajo o en grupos de
autoayuda/intervencién en
crisis para mujeres

sobrevivientes).

Medio ambiente

Diferencia ecoldgica
(mujeres involucradas en
diversas practicas ecoldgicas
urbanas/rurales, anti

desarrollistas, etc.).

Diversos medios
ambientes (imaginar diversas
maneras de involucrarse con el
paisaje y el lugar, conservacién y
sustentabilidad arraigadas en el

lugary la cultura).

Reimplantacion del medio
ambiente (proyectos especificos
para integrar el entorno con la
cultura y la economia, por parte
de mujeres que trabajan, por
ejemplo, en la conservacion
basada en la comunidad,
campafias contra las minas
antipersonales, jardines
urbanos, agua segura 'y
movimientos locales en defensa

de los bosques)

Economia

Diferencia econdmica
(diferentes practicas
econdmicas, modos de
subsistencia alternativos,

economias empaticas).

Economias diversas
(imaginar otras economias,
incluyendo transacciones no
mercantiles, empresas no

capitalistas, asociativas).

Relocalizar la economia
(mujeres que construyen
economias comunitarias,
incluyendo redes mundiales
basadas en el lugar, por ej.
comercio local, comunidades de

trueque y trueque mdltiple.

Actividad intelectual y

politica

Identificar discursos y
practicas de la diferencia
(debates colectivos acerca de lo
gue “nosotras” hacemos de
manera diferente en los tres
niveles; investigacion activista

sobre diferentes practicas;

Construccion de modelos
para facilitar la elaboracion de
visiones (por ejemplo. J.K.

Gibson-Graham, Horelli).

Formulacidn de visiones y
estrategias realizadas por las
mujeres para un globalismo
basado en el lugar (mujeres que
se organizan en movimientos
por la paz y el medio ambiente,

didlogos feministas en los
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talleres y reflexion sobre movimientos de justicia
procesos a los que conducen la mundial, redes de derechos
organizacién basada en el lugar. humanos de las mujeres y
desarrollo alternativo, entre

otros).

(Fuente: Escobar & Harcourt, 2007, p. 26)

El concepto de lugar que venimos trabajando, desde los autores citados, destaca el
hecho de que “nada es completamente local o global’, en estos tiempos de
globalizacion, puesto que el lugar opera en multiples niveles. Ahora bien, el hecho de
centrarse en el lugar permite analizar y revisar las respuestas politicas que diversos
grupos subalternos hacen a la modernidad y al capitalismo mundial; entre ellos, las

mujeres y las nifias que comparten el espacio escolar.

3.3. Interseccionalidad: Género, razay clase social

[17 . . . .
Los caballeros dicen que las mujeres necesitan ayuda para subir a las

carretas y para pasar sobre los huecos en la calle y que deben tener el mejor

puesto en todas partes.

Pero ja mi nadie nunca me ha ayudado a subir a las carretas o a saltar

charcos de lodo o me ha dado el mejor puesto! y ¢ Acaso no soy una mujer?
iMirenme! jMiren mis brazos! jHe arado y sembrado, y trabajado en los establos y
ningun hombre lo hizo nunca mejor que yo! Y ¢Acaso no soy una mujer? jPuedo
trabajar y comer tanto como un hombre si es que consigo alimento-y puedo
aguantar el latigazo también! Y ¢ Acaso no soy una mujer? Pari trece hijos y vi
como todos fueron vendidos como esclavizados, cuando lloré junto a las penas de

mi madre nadie, excepto Jesus Cristo, me escuchd y ¢Acaso no soy una mujer?

Sojourner Truth (1851)

En cada uno de los intercambios sociales se activan acuerdos que han sido
construidos historicamente para la interpretacion de la conducta normal de hombres y
mujeres. Esta conducta no esta determinada por el género de los actores; mas bien se

determina por el contexto discursivo de las interacciones, especificamente los roles, el
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poder y el estatus (Janis Bohan, 1997%%), y que abandona el binarismo propio del

terreno biologico de la division sexual de la especie.

Estas construcciones histéricas no son exclusivas de las definiciones de sexo, sino
gue transversalizan los modos de vivir las experiencias desde multiples vectores que se
cruzan en el acto de vivir, lo cual da por resultado una nueva conceptualizacion,
emergida desde los debates feministas de las ultimas décadas del siglo XX, en

particular, la nocion de género y roles de género.

Mirado desde una perspectiva concreta, estas divisiones de roles atraviesan
materialmente la poblacion de instituciones educativas. Por ejemplo, la poblacion del
CAU estd conformada por nifios, niflas, jovenes y jovencitas que pueden ser
catalogados en el aspecto étnico/racial, en su mayoria como blanco/mestizos; valga
aclarar que, aunque la categoria raza, como he explicado en capitulos anteriores, fue
durante muchos afios una clasificacion arbitraria y opresiva, considero necesario
referirme a las nifias en términos de razal/etnia para abordar el fenédmeno de
discriminacion racial que se viene presentando en el colegio, que tiene que ver, entre
otras cosas, con practicas racistas cuyo objetivo o efecto son la exclusién, segregacion,
privilegio, distincion odiosa y fragmentacién de identidades basadas en el color de la
piel, que se empeoran cuando se combinan con las categorias de clase, procedencia

geografica y condicién de género.

Los sujetos de este ejercicio investigativo son nifias y jovencitas de raza negra, y
pertenecen al mismo estrato socioecondmico de sus compafieras y compafieros,
aunque, en algunos casos, pertenecen a familias desplazadas, cuya caracterizacion
permite analizar, como explico mas adelante, la convergencia de caracteristicas como
mujeres-negras-pobres, cuestion que lleva a orientar la mirada hacia un enfoque

combinado o “de interseccion”.

3 Angela Maria Estrada Mesa en su articulo Dispositivos y ejecuciones de género en escenarios
escolares hace referencia a lo dicho por Bohan en "En cuanto al género: esencialismo, construccionismo
y psicologia feminista". En: Estrada, Angela Maria (2001). Los fragmentos del calidoscopio. Una
propuesta tedrico-metodoldgica para el andlisis cualitativo de las relaciones de género en la escuela
Némadas (Col), nim. 14, abril, 2001, pp. 10-22 Universidad Central Bogota, Colombia.
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3.4. El enfoque interseccional como categoria de analisis

Para abordar el analisis desde un enfoque interseccional, lo primero que debemos
tener en cuenta es que éste no es homogéneo, ya que se ha ido alimentando con
distintas aportaciones de autoras que ofrecen diferentes miradas del analisis sobre las

desigualdades sociales.

Podemos comenzar diciendo que un enfoque interseccional parte de la base de que

hay multiples opresiones que se generan en las distintas formas de categorizacion

“Aquellos
oprimidos
poriaraza”

“Aquellos
oprimidos
porel
género”

“Aquellos
oprimides
poriaclase”

sociocultural entre las cuales se pueden presentar muchas variantes, de acuerdo con la
interseccion en la que se sitien en un momento determinado, soélo que “la diferencia”
se estudia como una resultante interseccional, como lo explican West y Fenstermaker.
(1995, p. 172)

Modelo explicativo interseccional. Fuente: West y Fenstermarker (2010)3°

Estas combinaciones entre género, raza y clase social no son sumativas ni

multiplicativas; se experimentan simultdneamente, es decir, las personas experimentan

35 1. Mujeres blancas de clase media alta. 2. Mujeres de color de clase media alta. 3. Hombres de color
de clase media alta. 4. Mujeres de clase trabajadora de color. 5. Mujeres blancas de clase trabajadora. 6.
Hombres de color de clase trabajadora. 7. Hombres blancos de clase trabajadora. 8. Hombres blancos
de clase media alta. Esta figura estd necesariamente sobre simplificada. Por ejemplo, las personas de
clase media y alta estan reunidas, dejando de lado la posibilidad de que haya diferencias significativas
entre las mismas.

Diagrama de Venn

Grdfico 3



el género al mismo tiempo que la raza y la clase social (una mujer blanca, de clase
media no tiene las mismas experiencias que una mujer negra de clase baja). Esto no
quiere decir que las mismas combinaciones tengan siempre un mismo resultado de
experiencia pues, se da una “resultante en curso” que son dinamicas que interaccionan

de modos particulares.

De dénde viene el concepto de Interseccionalidad

Desde hace algunos afios, se ha venido utilizando la expresion Interseccionalidad,
para dar cuenta de una perspectiva teérica y metodolégica que permite entender la
percepcion cruzada o imbricada de las relaciones de poder que se grafican utilizando el
diagrama de Venn. Este enfoque se ha venido desarrollando desde las teorias

feministas, aunque antes no se le habia nominado asi.

Mara Viveros explora “[...] la diversidad y dispersion de las trayectorias del
entrecruzamiento de las diferentes modalidades de dominacién, para entender la
posibilidad de existencia actual de este enfoque.” (2016, p. 3). Aunque acerca de la
interseccionalidad se han hecho varias genealogias, la mas pertinente para el caso que
nos ocupa es la que hace Mara Viveros.

Lainterseccionalidad; debates y planteamientos

Como precedente del concepto de interseccionalidad, en el siglo XVIII, la francesa
Olimpe de Gouges sefald las analogias existentes entre la dominacion colonial y la
dominacion patriarcal, haciendo un paralelo entre las mujeres y los esclavizados,
anticipando ya desde ese entonces, los problemas del feminismo poscolonial. Esto se
podria leer como una percepcion primaria de la “matriz de dominacién”3¢ que la
feminista negra Patricia Hill Collins desarrolla en Black Feminist Thought: Knowledge,

Consciousness, and the Politics of Empowerment (Routledge Classics) (2008).

36 Patricia Hill Collins denomina “matriz de dominacién” a la organizacion total de poder existente en
una sociedad. De acuerdo con lo anterior, son dos los elementos que caracterizan a cualquier matriz: 1)
Los sistemas de interseccion de la opresion tienen una distribucién particular en cada matriz de
dominacion; 2) la interseccion que se da en los sistemas de opresion esta4 organizada entre cuatro
dominios que se interrelacionan: estructural/disciplinario/hegemanico/interpersonal. La experiencia que
tienen las personas respecto de la opresion varia de acuerdo con la interseccién de vectores de opresion
y de privilegio. (Collins, P. H. 2000)
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En 1851, la lider negra Sojourner Truth confronta la concepcién burguesa de la
feminidad a su experiencia como mujer negra en su discurso “;"Ain't | a Woman?". En
este discurso se “puede evidenciar que la construccion de mujer estaba basada en un
universal que dejaba por fuera a las mujeres que no tenian el estatus que garantizaba

ciertos privilegios, destinados solamente a las esclavistas blancas.

La abogada afro estadounidense Kimberley Crenshaw, quiso hacer evidente la
invisibilidad juridica de variadas dimensiones de opresion sufridas por las trabajadoras
negras de la empresa de automoviles General Motors, razén por la cual acuiié el
concepto de interseccionalidad, en el afio 1989; término con el que pretendia destacar
gue, en Estados Unidos, las mujeres negras trabajadoras estaban mucho mas
expuestas que las blancas a diferentes formas de violencias y discriminaciones por
razones de raza y de género. De hecho, Crenshaw aclar6 que ella utiliz6 este término
de manera contextual y practica y que jamas pretendié crear una teoria sobre la

opresion generalizada.

Después de que la interseccionalidad apareciera en la escena publica como un
concepto “para analizar las omisiones juridicas y desigualdades juridicas” (2016, p. 5),
Patricia Hill Collins (citada por Viveros, 2016) habla por primera vez de la
interseccionalidad como un paradigma3’; sin embargo, Angie Marie Hancock en el afio
2007 realiz6 una propuesta para que este paradigma fuera formalizado y fuese
entendido como un “conjunto que engloba a la vez teoria normativa e investigacion

empirica.” (2016, p. 5)

Para este propésito, Hancock da cuenta de seis presupuestos basicos que
responden a las diferentes problematicas de justicia distributiva, de poder y gobierno,

como también que permitan analizar situaciones concretas y especificas:

87 Un paradigma, segun Kuhn, citado por Packer (2013: 35), se refiere a “una forma nueva de
trabajar, un cambio en “la manera como uno concibe los fendmenos, una ruptura que implique arrinconar
mucho del trabajo anterior, no como falso, sino como parte de un ejemplo rapidamente olvidado del
cémo no pensar’ (Hacking, 1983). Esto es una “revoluciéon”. Lo dijo Kuhn, las revoluciones cientificas
son: “aquellos episodios no acumulativos del desarrollo en los que un paradigma antiguo es reemplazado
en su totalidad o en parte por uno nuevo e incompatible” (Kuhn, 1970:92).
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El primer presupuesto parte de la base de que, en todos los problemas y procesos
politicos complejos, siempre esta y estara implicada mas de una categoria de
diferencia, como en el caso que nos ocupa, en donde se hacen visibles las categorias

de género, raza y clase social.

Con el segundo postulado, Hancock indica que, aunque todas las categorias son
pertinentes, se debe poner el acento en las relaciones entre dichas categorias, pues

éstas son variables y continian siendo una pregunta empirica abierta.

Como tercera medida, se debe tener en cuenta que cada categoria es diversa

internamente, es decir, cada una se configura de manera particular.

En cuarto lugar, las categorias de diferencia se conceptualizan como
‘producciones dinamicas de factores individuales e institucionales, que son

cuestionados e impuestos en ambos niveles”. (2016, p. 6).

El quinto postulado plantea que, no se debe olvidar que una investigacion
interseccional “examina las categorias a varios niveles de analisis e interroga las

interacciones entre estos” (2016, p. 6).

Con el sexto presupuesto, Hancock plantea que, al asumir la interseccionalidad

como un paradigma, se requiere desarrollar aspectos tanto tedricos como empiricos.

Este intento por sistematizar el enfoque de la interseccionalidad no es
necesariamente un avance para autoras como Kathy Davis (2008), quien dice que, la
interseccionalidad como enfoque tiene fuerza en la medida en que se hace vago. Es
decir, es precisamente la vaguedad la que permite reunir corrientes feministas
contradictorias, como lo son: el feminismo negro (black feminism) y la teoria
posmodernista /post estructuralista, cuyos representantes son Francois Lyotard, Giles

Deleuze, Jacques Derrida y Michel Foucault.

Ahora bien, existe otro punto de debate respecto de las diferentes aproximaciones a
la interseccionalidad. Este se centra en los niveles de andlisis con que se aborda,

puesto que surge una dualidad analitica entre cuestiones macro sociolégicas y micro-
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sociologicas. En las “macro” se hace énfasis en las estructuras y no se tienen muy en
cuenta las dimensiones subjetivas de las estructuras y las relaciones de poder. Y las
micro dan cuenta de andlisis introspectivos, concentrdndose en la narracién de
identidades y subjetividades, que pueden echar de menos su contextualizacién en el

escenario macro.

Mas alla de las diferentes maneras de abordar la interseccionalidad, ésta se ha
convertido en la “contribucion mas importante que los estudios de las mujeres o de
género han hecho hasta ahora” (McCall, 2005, p. 177). Sin embargo, si la dominacion
se piensa desde una logica aritmética, en términos de ventajas o de desventajas,
enmarcadas en una sociedad clasista, sexista y racista, podria decirse que la posicion
gue suma una serie mayor de desventajas corresponde a la de las mujeres negras y
pobres y en este orden de ideas, ellas ocuparian la posicion mas baja dentro de ese

tejido de opresiones.

Sin embargo, al sacar a la escena a los hombres negros, jévenes y también pobres,
podria decirse que estdn aun mas expuestos a formas de arbitrariedad, como, por
ejemplo, en los Estados Unidos y cada vez mas en escenarios latinoamericanos, como
los brasileros o los colombianos, a los controles policiales de la criminalidad racializada.
Es asi como, si el andlisis se realiza desde las percepciones de los sentidos comunes
del funcionamiento de dominacion, el concepto de intersecciébn o discriminacion

combinada se vuelve relativo.

Siguiendo esta linea, viendo la interseccionalidad como un entrecruzamiento de
relaciones sociales, ésta se diferencia de una sumatoria, de lo que podemos concluir
gue la dominacion de género y raza no puede pensarse de manera aislada, solamente
sumando factores combinados, pues cada uno de sus efectos seria invariable. Al
contrario, la interseccionalidad pone en evidencia la formacién histérica que tiene la
dominacion “[...] y que las relaciones sociales estdn imbricadas en las experiencias

concretas que pueden vivirse de muy variadas maneras” (2016, p. 11).

Ya sabemos que la interseccionalidad tiene diferentes maneras de comprension,

pero basicamente su emergencia sucede porque existe una necesidad critica de
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algunos grupos de personas de ser visibles ante la falta de reconocimiento de su
situacion particular, que se ubica -precisamente- en la interseccion de una serie de

desigualdades que se retroalimentan.

Al comienzo de este capitulo hablamos sobre el origen de la interseccionalidad,
tanto como concepto como paradigma; pero esto no significa que, en otras partes del
mundo, no se estuviera reflexionando acerca de diversas convergencias de
vulnerabilidades. Paralelamente a los colectivos de feministas de Estados Unidos y
Europa, entre los feminismos socialistas y marxistas también se discutian los sistemas
duales, o sea, la interrelacién que habia entre patriarcado y clase social. Estas mujeres
eran activistas y también autoras que criticaban y denunciaban tanto la opresion de la

clase trabajadora, como la de las mujeres.

Estos feminismos socialistas que conceptualizaban los sistemas duales, no daban
importancia a los problemas de raza, pero, si bien es cierto que las categorias clase,
género y raza son tres de las discriminaciones a las que mas se ha prestado atencion,
cuando se presenta como un conjunto superpuesto de vulnerabilidades con un area
comun (ver grafico N°1), podemos visibilizar una serie de efectos no deseados que dan
lugar a otras aproximaciones conceptuales y de movimientos sociales de mujeres.

Asi, con la nocién de discriminacion mdltiple, se busca entender el concepto de
interseccionalidad como una relacion entre desigualdades que evidencian las

relaciones de poder, generalmente atravesadas por el sistema capitalista.

Dichas discriminaciones multiples tienen consecuencias en las identidades basadas

en la raza/etnia. De ese modo, para Stuart Hall,

La identidad es un concepto [...] que funciona “bajo borradura” en el intervalo entre
inversion y surgimiento; una idea que no puede pensarse a la vieja usanza, pero sin la

cual ciertas cuestiones clave no pueden pensarse en absoluto. (2003, p. 14)

De alli que, si la identidad emerge del “borramiento” de grupos humanos, podemos
poner en cuestion la interseccionalidad como un asunto identitario, y en lugar de esto,

escrutar la fuerza de agenciamiento de las relaciones reciprocas entre raza/etnia y
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género, en donde se mantienen muchas de las desigualdades actualmente existentes,
dentro del concepto mas amplio de clases sociales. Es precisamente en estas
relaciones donde la poblacién analizada, da cuenta de las desigualdades y de las

exclusiones con las que conviven.

Con el proposito de analizar la configuracion de los discursos de los feminismos
negros latinoamericanos, en donde se produciran esas interrelaciones entre género,
raza/etnia y clase social, pasaremos ahora a revisar las luchas por la liberacion de
diversas formas de esclavitud y los modos de produccion de identidades cimarronas en
el contexto latinoamericano y colombiano, en particular, para explicar el lugar que
ocupan las mujeres y nifias negras en la estructura social y, mas adelante, en la

escuela.

Papel de las mujeres en la manumision y el cimarronismo

La busqueda de la libertad en los seres humanos nace en el momento en que uno o
un conjunto de hombres y mujeres se vieron sometidos a la condicidon de esclavizados,
en donde quienes los esclavizaban se valian de una serie de razones como las de
obtener prisioneros tras una guerra, por motivos de religiébn, quebrantamiento de

normas o necesidad de mano de obra esclava.

Dentro de esta dinAmica de sometimiento en la historia occidental, las mujeres
griegas ocuparon un lugar preponderante. Orlando Patterson (1991) refiere que al ser
estas mujeres quienes primero vivieron el terror de la esclavizacion, es también
quienes valoran la ausencia de su libertad y esto involucra tanto a las que jamas fueron
capturadas, pero que vivian bajo el temor de serlo en algin momento y, aiun mas, a las
gue, siendo capturadas, anhelaban su libertad, o en su defecto, ser redimidas de la
muerte social en la que se encontraban y ser colocadas bajo una nueva condicion entre
sus captores. (1991, p. 168).

En nuestro medio, como dije en un aparte de este trabajo, la esclavizacién en
América por cuenta de los imperios europeos se hizo por razones précticas,
principalmente por la necesidad de hacer funcionar sistemas econdmicos de

produccion. La dependencia y parasitismo de los amos respecto de las personas por
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ellos esclavizadas, produjo en la sociedad esclavista un constante temor a la

insumision de los esclavizados.

Reconocer derechos a las personas esclavizadas, para considerarlas como seres
humanos, generaba muchas resistencias en los esclavistas. Por ejemplo, este hecho
se evidencia en la promulgacion de la Real Cédula de 1789, que intentaba regular, por
medio de un conjunto de normas, el trato a las personas esclavizadas, pero los
esclavistas consideraron que estas normas les iban a dar razones a los sometidos para
pelear por sus derechos y su libertad, asi que protestaron para que esta instruccion

guedara sin efectos, y su implementacién se consiguié solamente cinco afios después.

Aun asi, esta instruccion fue afiadida mas adelante al conjunto de normas legales
gue se aplicaban en los tribunales coloniales, lo que sirvidé, como herramienta juridica,

tanto para esclavizados como para propietarios (Diaz, 2002, p. 71).

La posibilidad de obtener la libertad en la esclavitud se teje entre muy variadas
dindmicas de construccion e interaccion cultural de mujeres y hombres africanos, sus
descendientes y los demas agentes sociales de la colonizacion. Eso se ve, por
ejemplo, en las mujeres espafiolas que vivian en Cartagena de Indias, que adoptaron
practicas magicas africanas utilizadas por las mujeres esclavizadas para defenderse.
La cultura colonial trascendid, asi, los limites juridicos y politicos que intentaban fijar

tanto los sujetos en libertad como los esclavizados.

En la actualidad, es evidente aun ver el sincretismo en manifestaciones pre
carnavalescas que se realizan en torno a la virgen del Carmen en el cerro de La Popa,
en esa ciudad. Diaz-Diaz, asevera que, aunque “estas manifestaciones bien pueden
ser interpretadas como parte de un conjunto de estrategias para la evangelizacion,
denotan igualmente que las dinamicas culturales entreveran y enlazan abierta y

publicamente los ambitos de la libertad y la esclavitud” (2002, p. 74).

Ahora bien, algunos historiadores destacan el hecho de que se dieran relaciones
muy estrechas entre muchas de las personas esclavizadas y sus duefios, sobre todo

entre las mujeres de ambas condiciones, pero que, esta coyuntura no fue tan fuerte
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como para evitar que, al final, primara la defensa de los intereses esclavistas, para

poder dilatar el proceso de libertad de las personas esclavizadas.

El transito hacia la libertad estuvo mediatizado por el “parasitismo social” de los
esclavistas y la “muerte social” de las personas esclavizadas, mediante argumentos
racistas como la incapacidad moral y social de los sujetos esclavizados y el peligro de
caos social que pudiera presentarse con la incorporacion en la sociedad de los nuevos

libertos.

Para contrarrestar estas actitudes discriminatorias y el peligrosismo que se
construye alrededor de las personas afrodescendientes, muchas de ellas buscan
asentarse en comunidades de nuevas familias extensas recompuestas, que les
permitieran vivir un sentimiento de cohesion y apoyo mutuo. Esta construccion es
diferente del concepto de la familia de la modernidad, cuyo interés esta basado en la
obligacion de la monogamia para las mujeres y ser funcional a la produccion capitalista.
En el caso de las mujeres esclavizadas, la medida estaba condicionada a su utilizacién,
en especial, pero también a veces de los hombres, como objetos sexuales por los

esclavistas.

Asi, la composicién y modos de actuar de las familias afrodescendientes adquiriran
distintas modalidades, muchas de cuyas expresiones subsisten en la actualidad,
generalmente asociadas al fenotipo. Segun la definicién de la Pastoral Afrocolombiana,
‘en la comunidad afrocolombiana, familia es toda persona con quien se puede contar
en un momento de dificultad econémica o afectiva. La familia afrocolombiana se
caracteriza por ser extensa” (CEPAC, 2003, p. 53). Y mas adelante explica como se

configura ese tipo de familia:

Se puede ser familia por afinidad, por ejemplo, cuando se forma una pareja conyugal y a
Su vez se van estableciendo relaciones con las cufiadas y cufiados, con la suegra y suegro;
con los tios y tias y asi, sucesivamente. En regiones, como en el Choco y en el Valle del
Cauca, en estos casos se habla de familia politica...Se puede ser familia por paisanaje,
porque, cuando se es de un mismo rio 0 de una misma region, se siente familia al

encontrarse con estas personas en un sitio distinto de donde se es.
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Se puede ser familia por lazos simbdlicos, estos son aquellos lazos que se van creando
dentro de la propia cultura y que tiene un gran significado para quienes pertenecen a dicha
cultura. Por ejemplo, los hermanos de leche o de padrinazgo, la mama de leche, los hijos
de crianza, el compadrazgo de oreja, es decir, quien le rompe las orejas a la nifia y en paga
le debe dar un par de aretes, para que cuando sea grande no se le pierdan los que se
ponga. Muchos de estos parentescos simbdlicos se van perdiendo pues ya los renacientes
no saben qué sentido tienen. (CEPAC, 2003, p. 53)

Estas definiciones de familia extensa sufrirdn afectaciones a lo largo de la historia
de la didspora afrocolombiana, en especial por causa del conflicto armado interno, pese
a gue habian persistido durante la configuracion de nuevos sujetos afrodescendientes
gue se insertaban en el sistema educativo o la vida politica nacional, trasladandose
fisicamente de sus lugares de origen a ciudades capitales u otras regiones del pais, en
donde conformaron asentamientos importantes, alrededor de la visibilidad de sus

culturas particulares.

Iniciativas de organizacién, lucha y reconocimiento de la diferencia étnica
afrocolombiana se remontan a la década de 1970, con las propuestas de Manuel
Zapata Olivella y los esfuerzos por destacar la produccion literaria, culinaria, deportiva y
politica de la afro descendencia. Sin embargo, estos esfuerzos no lograron superar los
estereotipos étnicos que, como veremos, constituyen formas de biopolitica que siguen

prevaleciendo en los comportamientos de la mayoria de la poblacion colombiana.

Relaciones de género, sexualidad y raza en América Latina
En este apartado, trataré el tema de las desigualdades sociales, vistas de acuerdo
con los conceptos de género y raza, teniendo en cuenta las tres principales similitudes

gue encuentra la académica afrocolombiana Mara Viveros® como analizo enseguida:

38 Doctora en Antropologia, Escuela de Altos Estudios en Ciencias Sociales de Paris (EHESS);
Magister en Estudios latinoamericanos, Institut des Hautes Etudes sur L'Amérique Latine (IHEAL) de la
Universidad Paris Ill; Economista, Universidad Nacional de Colombia. Sus intereses de investigacion
incluyen temas vinculados con la relacion entre las diferencias y las desigualdades sociales; las teorias
de género y sexualidad; los hombres y las masculinidades; la biopolitica y las sexualidades; las
intersecciones de género, sexualidad, clase, raza y etnicidad en la dinamica social de las sociedades
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El proceso de normalizacion que define un orden moral y politico es definido por
Michel Foucault como biopoder, y, cuando converge hacia un discurso sobre el sexo,

creando paradigmas normativos, constituye la anatomo-politica y la biopolitica.

De esta manera, cuando el discurso enfatiza la “pureza biologica” de una nacion, en
nuestro caso, basada en el mestizaje, como producto positivo de la colonialidad, se
establece el ejercicio del biopoder, hecho que da lugar a la segregacion de quienes no
son considerados socialmente mas aptos para la conduccién de los destinos
nacionales, y a la discriminacién social (especificamente por razones de “raza”) con

efectos de hegemonia (Foucault, 1991).

La sociedad burguesa del siglo XVII se preocupaba, en el contexto de la
construccion de un proyecto de modernidad en América Latina, de regular la
reproduccion social luego de los procesos de conquista consolidados en contra de
pueblos indigenas y comunidades afrodescendientes esclavizadas (Wade, Urrea y
Viveros, 2008).

Las intervenciones estatales para el control de la poblacién, su localizacion
geografica, sus modos de gobernarse, el mantenimiento de sus culturas o su
adaptacion a los nuevos intereses coloniales, se justificaron aun mas ante la posibilidad
de matrimonios de distintos origenes “raciales” que, amenazaba ya en el siglo XIX, el
mantenimiento de la elite en el poder y el “progreso” de la nacidén, cuestion que hacia

alusion también a las diferencias de clase, origen étnico y religion.

En esa linea, la sociedad colonial prohibia ciertos tipos de acercamientos entre
‘razas”, aunque las mujeres afrodescendientes (e indigenas a inicios del
“‘descubrimiento” de Ameérica) fueron consideradas objetos sexuales por los
conquistadores, segun la légica del ego conquiro, que prevaleceria sobre el ego cogito,
como lo explica Grosfoguel, 2013, p. 31, por lo que se les dificultaba construir familias
“‘estables”, dado que sus hijos e hijas eran separados de ellas, para venderlos en el

mercado esclavista y las mujeres debian estar “dispuestas” para el amo.

latinoamericanas. Desde el segundo semestre del 2016 se desempefia como directora de la Escuela de
Estudios de Género.
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Esta caracteristica producira lo que algunos autores, como Meneses (2014)
identifican (desde la teoria de las representaciones sociales, que no abordo yo en esta
tesis), que, al ser vistos los hombres y, sobre todo, las mujeres afrodescendientes
como “calientes”, “verracas” y “fuertes”, su forma de construir relaciones en su vida

personal y su experiencia sexual,

...las hace mas propensas a la violencia sexual. (...) Este tipo de representaciones lleva
a los hombres y mujeres por caminos del alejamiento del ser afectuoso y cercano en el

marco de su mismo sexo, en las relaciones de pareja, sociales y familiares. (2014, p. 76)

Se construye asi, una interseccidén de doble discriminacion entre “sexo” y “raza”, que
perdurara en la perspectiva de la modernidad instaurada como patrén hegemaonico. Por
ello, las criticas que emergen a la nociéon de “raza”, entendida como forma de
clasificacion social, conllevan no solo efectos politicos, sino del caracter simbdlico y

social de las culturas; por ejemplo, Viveros plantea que, respecto de las mujeres,

Autoras como la socidloga francesa Colette Guillaumin utilizaron las criticas de la
categoria de “raza” para pensar el sexo, y para redefinir a las mujeres, no como un grupo
natural sino como una clase social naturalizada. A la inversa, la comparaciéon entre la
dominacién sexual y el racismo fue utilizada para entender el mecanismo racista
considerando que el tratamiento analogo que sufren las mujeres y los sujetos racializados
(en nombre de un signo biol6gico irreversible) pone de presente la similitud de su estatus,
como grupos minorizados. Es decir, como grupos que estan en situacion de dependencia o
inferioridad social y que son pensados como particularidades frente a un grupo general,
encarnado por el grupo mayoritario, desprovisto aparentemente de cualquier peculiaridad
social. (Viveros, 2014, p.4)

Es asi como se evidencia la manera en que el racismo y el sexismo comparten una
misma tendencia a naturalizar la diferencia y la desigualdad social, que Viveros analiza

segun tres diferencias:

La primera, ambos [sexismo y racismo] acuden al argumento de la naturaleza para
justificar y reproducir las relaciones de poder fundadas sobre las diferencias fenotipicas. La
segunda, ambos asocian estrechamente la realidad “corporal” y la realidad social, anclando
su significado en el cuerpo, locus privilegiado de inscripcion del caréacter simbdlico y social

de las culturas (...). La tercera, el sexismo, como el racismo representan a las mujeres y a
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los otros como grupos naturales, predispuestos a la sumisién. De la misma manera que a las
mujeres se les atribuye un estatus de objetos sexuales, a los otros se los reifica como

objetos raciales o étnicos (Rivera, 2000, p. 32).

El imaginario racista determina unas bases universales antropologicas acerca de las
diferencias sexuales de las personas racializadas. Viveros cita algunos ejemplos del
imaginario colonial, pero, por mi experiencia como persona que ha sufrido el racismo
sutil y abierto en el entorno bogotano y, en dialogo con la colonialidad, éstos
permanecen intactos con el paso del tiempo; por ejemplo: “la sensualidad lasciva y la
disponibilidad sexual de las mujeres racializadas, la potencia sexual de los africanos,
los mitos y leyendas construidos en torno a la depravacion de los pueblos primitivos”
(Viveros, 2014, p.5)

Los estereotipos del sexismo y el racismo, combinados, produciran una serie de
exclusiones, opresiones, discriminaciones que, al analizarse desde otros enfoques
diferenciales, como la edad y la clase social, daran por resultado una situacion mas

agravada, por ejemplo, entre las personas afrodescendientes jovenes:

En la region, los y las jovenes afrodescendientes sufren una triple exclusién: exclusion
por ser afrodescendientes, por ser pobres, y por ser jovenes. Las mujeres experimentan
ademas una exclusion de género. Por lo tanto, el ejercicio de los derechos reproductivos
permite eliminar o disminuir las practicas discriminatorias que enfrentan los y las jovenes
afrodescendientes cuando acuden a los servicios de salud, en especial los de salud sexual

y reproductiva. (Rangel & Del Popolo, 2011, p. 18).

Por ello, como veremos posteriormente, la herencia colonial racista y la sexista de la
modernidad se unen en el caso de las mujeres jévenes afrodescendientes en

Colombia, conforme a los postulados desarrollados arriba.
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3.5. Racismo y escuela en Colombia

“Un siglo después del descubrimiento de América nace Juan Amos Comenio. Un

siglo después, todavia Europa se encontraba empefiada en seguir descubriendo.
Descubrir se convirtié en un todo de ser de la cultura que va a tipificar y a determinar lo
gue después se reconocera universalmente como Occidente. Occidente no sera una
coordenada geogréafica sino un modo de actuar y de pensar que habitara el mundo
después de que descubrir se volvié parte de la condicién humana.” (Alejandro Alvarez
Gallego, 1995, p. 76)

En este apartado, abordaré los modos como el racismo se institucionalizé en la
sociedad latinoamericana y colombiana, en particular y la forma como la escuela, que
es parte de las instituciones modernas, adopta muchas veces sin reflexion critica, los
presupuestos de la “racializacion” (Walsh & Mignolo, 2002), cuyos efectos seran muy
devastadores para las personas categorizadas como inferiores por su color o

pertenencia étnica.

Aunque diversos estudios y andlisis recogidos a lo largo de la trayectoria de la
Universidad Pedagdgica Nacional de Colombia indican que la escuela no es una
institucion homogénea, sino plural y diversa y que, dentro de ella, se producen
resistencias, las cuales se manifiestan en experiencias pedagogicas alternativas, este
trabajo de tesis se centrara en el cuestionamiento a practicas cotidianas de la escuela
en la que trabajo como autora, en la cual no existe una aproximacion critica a los

problemas relacionados con el racismo y la discriminacion racial.
Institucionalizacion del racismo

En paises latinoamericanos como Colombia fue utilizada la educacion como
dispositivo de exclusién de poblaciones como los indigenas y los negros y para ello, se
dispuso de la evangelizacién dirigida a insertar a estas personas en el proyecto
civilizatorio. De hecho, la evangelizacion fue empleada durante el primer periodo del
proceso colonizador, puesto que la escuela formal, como la conocemos hoy en dia,
naceria luego, pensada exclusivamente para las élites que vivian en los territorios

colonizados.
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Rojas y Castillo (2005) citan a Gonzalbo (1999), para exponer la manera en que el

proceso evangelizador se constituye en un proceso de refundacion cultural en América:

Aun reconociendo la inevitable distorsion de las fuentes y la escasez de datos relativos
a la vida cotidiana, podemos asumir como realidades del mundo colonial a la identificacion
de la tarea evangelizadora con la labor educadora, la enorme importancia de la educacion
informal, la gestacion de formas culturales particulares; tan diferentes a las que eran
propias del mundo indigena como a las tradiciones castellanas, y a la evolucion de los

conceptos y los métodos educativos a lo largo de 300 afios (p.60).

Asi, podemos ver que la educacion fue utilizada para privar a las poblaciones
aborigenes y esclavizadas de sus conocimientos propios, sus tradiciones y sus

culturas.

La escuela publica aparece, como tal, en Colombia a mediados del siglo XVIII,
guiada por la politica ilustrada de los reyes Borbones. En los siglos XVI y XVII los
indigenas fueron repartidos por la corona espafiola en encomiendas, que son ‘los
mecanismos de sujecion de las poblaciones indigenas. En ellas se delimita un espacio
y se define la forma de control de esa poblacion, a la vez que se le asigna una tutela
espiritual a cargo del cura doctrinero” (2005, p. 60), pero al mismo tiempo, incluye en
los primeros siglos de la conquista, la ensefianza en los idiomas propios indigenas (no

asi de los africanos y africanas esclavizados), como sefiala Romero (2010, p. 174).

El principal objetivo de la educacion es la incorporacion de los sujetos del Nuevo
Mundo dentro de los limites de la civilizacion. De esta manera, la iglesia no solo
controla las conciencias individuales y orienta los ritos de la vida familiar y social, sino
gue, sobre todo, se encarga de la aculturacion de los indigenas y de la educacion de la
élite blanca, ejerciendo todo su poder en el aspecto cultural mediante la coercién tanto

contra indigenas como negros, por medio del Tribunal de la Inquisicion.

Como la evangelizacion estaba sujeta a las logicas del sistema de dominacién
colonial y las reproducia, daba una justificacion sacra al sistema de diferenciaciones

sociales y a los privilegios de unos grupos sobre otros (Castillo & Rojas, 2005, p. 61).
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Una vez se establece la escuela como institucion, ésta sirve para consolidar dos de
los rasgos mas significativos de la sociedad del siglo XVIIl, como son: “las ideas de
discriminacion social y cultural como reguladoras de la vida cotidiana y [...], la
institucionalizacién de dichas ideas” (2005, p. 62). Esta idea es ilustrada en (Jaramillo
Uribe 1994a, p. 253) cuando narra la manera en que el parroco de San Juan de Girdn
pide permiso para organizar una escuela publica, y para ello, envia al virrey unos
reglamentos que contenian los preceptos pedagdgicos con normas de discriminaciéon
racial y social, para que los nifios blancos se acostumbraran a mirar con una

perspectiva bastante conveniente para ellos, a las personas de “clase inferior”.

Las escuelas, dirigidas por organizaciones religiosas, dejaban claro en sus
condiciones para recibir estudiantes, que lo harian con varones pobres, hijos de
divorciados, regidores y otros inferiores, pero eso si, hijos de espafoles pobres, o sea,
blancos. Los indios, negros, mulatos y zambos eran “prohibidos” y no tenian acceso a
la escuela, ni al Colegio Mayor, ni al Seminario ni a los puestos publicos. A estos
sujetos prohibidos los llamaban hombres fibres’, pero su Unica posibilidad era la

mendicidad.

Ya en el siglo XIX, las politicas oficiales orientan sus funciones a la instruccion
publica y, en 1819, con el Plan Santander, se da comienzo a un proceso de
escolarizacion en provincias y ciudades con una fuerte intervencion del Estado como
“reglamentador de la moral, de la verdad dentro de la nacion y del magisterio de la
Iglesia, institucidn siempre dispuesta a inspeccionar y vigilar el acontecer” (Zuluaga et
al. 2004, p. 207). Es asi como surge el oficio del maestro y se crean las casas de
educacion en las entonces existentes provincias de Colombia, dando lugar a la primera
escuela publica, hecho que sitia a la escuela en el proyecto civilizador construido por

las élites, pues,

...la instruccién de las masas era [...] un requisito sin el cual no se podrian alcanzar
las virtudes, la moral y los hébitos industriosos que provienen del trabajo sobre las
riquezas naturales. Civilizar significaba moralizar y moralizar era escolarizar a toda la
poblacion, a todas las clases sociales, incluso a los delincuentes, quienes por falta de

escuelas se apartaban del camino de la virtud. (...) La escuela se convirtid, asi, en parte

126



del movimiento civilizador que iba configurando la nueva fisonomia politica de la nacion.
Con ella, se irian sentando las bases solidas del funcionamiento de las instituciones
democraticas, de la moralidad y del progreso que procuraba el siglo XIX. El ideal
democratico se habria de conseguir a través de la instruccion, pues ésta permitiria la

expresion libre de las ideas (Alvarez, 1995, p. 76).

Es asi como, en el comienzo de las luchas independentistas y la consolidacion del
proyecto republicano, las poblaciones de personas negras esclavizadas no tienen un
lugar preciso en el proyecto de los sectores dominantes, de tal manera que los
independentistas buscan transformar el orden politico, pero sin modificar el orden social
(Almario 2003, p. 99). Es decir que, al instaurarse un nuevo orden politico, las
relaciones sociales de dominacion permanecieron iguales. Es mas, las primeras leyes
expedidas luego del proceso independentista buscaban desaparecer del lenguaje
oficial a las poblaciones indias y negras. “es como si hubiera sido necesario borrar toda
huella de la otredad, para dar paso al advenimiento de una nueva identidad construida
sobre la unidad de la nacién” (Rojas 2005, p. 32). Unidad que ha sido y serd ilusoria, en
los regimenes de colombianidad instaurados desde la conformacion de la nacion

colombiana,

...como dispositivos histéricamente localizados y siempre heterogéneos, que buscan
unificar y normalizar a la poblacion como “nacional”’, al mismo tiempo que producen
diferencias dentro de ésta. Tales regimenes generan distintas politicas de la unidad, de las
identidades y de las diferencias, que deben ser entendidas desde las formas particulares
que tomdé la modernidad/colonialidad en Colombia. (Castro-Gémez y Restrepo, 2008, p.
11).

Con la promulgaciéon de la Constitucion Politica de 1886, la educacién publica
retoma un caracter confesional del que se habia alejado un poco con la presidencia de
Eustorgio Salgar, de tal manera que, el Estado colombiano firma un Concordato con la
iglesia catolica para que tome el control completo de la educacién, por lo menos hasta
1930. Este es un aspecto muy importante en cuanto al tratamiento que se le dara a las
poblaciones indigenas y negras, pues las misiones catolicas asumiran la colonizacion y

cristianizacion de la alteridad,
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En 1890 se promulga la Ley 89, “por la cual se determina la manera como deben ser
gobernados los salvajes que vayan reduciéndose a la vida civilizada”; en ella se establece
que “la legislacion general de la Republica no regirda entre los salvajes que vayan
reduciéndose a la vida civilizada por medio de Misiones. En consecuencia, el gobierno, de
acuerdo con la autoridad eclesiastica, determinard la manera como estas incipientes
sociedades seran gobernadas” (Roldan y Gomez 1994, p. 65). Se institucionaliza asi la
figura de los ‘salvajes’ como poblaciones al margen de la sociedad, que deben ser
incorporados- reducidos y se refrenda también el papel de la Iglesia en su misién
civilizadora (2005, p. 66).

La historia de la educacion en Colombia continda cuando el Estado establece las
estrategias para incorporar a las poblaciones otras a la nacionalidad, mediante la
evangelizacion, pretendiendo crear una Unica identidad nacional a través de la
institucionalizaciéon de imagenes difundidas en los textos escolares, que promovian
discursos racistas, de tal manera que “lo blanco europeo se encuentra por encima de
los mestizos y estos, a su vez, en un nivel superior al que ocupan los indigenas y los

negros” (Herrera, Pinilla y Suaza, 2003, p. 181).

Sin continuar la historia de la conformacion de la escuela en Colombia, considero
necesario detenerme en este punto de los modos de “racializacion” de la escuela,
porque es preciso establecer las implicaciones que la clasificacion racial y social tiene
aun en la escuela de hoy. Una vez hecho el recorrido por algunos de los hechos que
sentaron las bases para estructurar algunas de nuestras escuelas, vemos como los
niveles de pobreza, escolaridad y “éxito” profesional tienen una correspondencia con la

clasificacion de clase, combinada y empeorada por la clasificacion racial y de género.

Hoy en dia, el protagonismo de los nifios y nifias de tez oscura (negros,
afrocolombianos, palenqueros o raizales, segun el censo de poblacion en vigor), en los
colegios de este pais tiene lugar casi exclusivamente en los “actos culturales” del 12 de
octubre (Dia de la Raza), en los que se hace alusion al aporte fisico de los negros y su
innata capacidad para la musica y el baile; es decir, su escenificacion no trasciende la

folclorizacion.
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Lo anterior obedece a que, el curriculo, los planes de estudio y las maneras en que
estan disefladas las escuelas, estan pensadas desde ese saber occidental “universal”
(cartesiano-kantiano, segun Packer, 2013), que ha dejado de lado, por considerarla
inatil, superficial o conocimiento vulgar, cualquier tipo de episteme proveniente de
culturas “salvajes” o, en el mejor de los casos “exéticas”, dando lugar a que, los nifios y
nifas provenientes de esas poblaciones subalternizadas, no encuentren referentes
positivos de su cultura reflejados o expresados de manera clara en la estructura

escolar.

Colonialidad del saber en la educacion colombiana

Como se dijo a comienzos de este trabajo, el surgimiento de los sistemas de
clasificacion social que se desprenden de la diferenciacion racial y cultural, se originan
en la implementacién del sistema colonialista en el territorio que hoy llamamos
Ameérica. Es asi como los Estados colonialistas, de manera impositiva, administraban
las sociedades americanas mediante una extensa legislacién en la que se exhiben
concepciones acerca del lugar que se supone debian ocupar las poblaciones indigenas
y descendientes de africanos/as esclavizados/as en relacién tanto con el aparato
administrativo, como con las sociedades de las cuales hacian parte.

Sus conocimientos, por ser considerados inferiores, no ingresan a la categoria de
ciencia y se inscribirdn dentro de lo que Quijano (2000) denomina “eurocentrismo”,

cuando explica que,

No se trata, en consecuencia, de una categoria que implica a toda la historia
cognoscitiva en toda Europa, ni en Europa Occidental en particular. En otros términos, no
se refiere a todos los modos de conocer de todos los europeos y en todas las épocas, sino
a una especifica racionalidad o perspectiva de conocimiento que se hace mundialmente
hegemonica, colonizando y sobreponiéndose a todas las demas, previas o diferentes y a

sus respectivos saberes concretos, tanto en Europa como en el resto del mundo. (p.219).

Dentro de esta racionalidad, la educacion -tal y como se configura en nuestro

medio- reproducira, precisamente, esa forma eurocéntrica del saber, danto lugar a una
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colonialidad del saber, en la cual los estereotipos sobre la negridad o la indigeneidad

seran parte constitutiva de los curriculos desde la instauracion de la institucion escolar.

Como esa estereotipia persistio en el tiempo, tanto en el periodo colonial como hoy,
“las representaciones de lo negro y lo indio fueron construidas desde la I6gica de los
aparatos de colonizacién, asignandoles el lugar que desde ella les correspondia en las
estructuras sociales y de la administraciéon” (Rojas 2005, p. 25, cursivas fuera del

texto).

En la escuela, los libros de texto, la historia oficial ensefiada, los modos de conocer
y aprender las asignaturas estaran atravesadas por esta colonialidad del saber. De esa
forma, los nifios y nifias negros seran considerados carentes de capacidades cognitivas
para desempefiarse académicamente en la misma medida que las nifias y los nifios
mestizos, e inclusive, indigenas, en cualquier clase, excepto en aquellas “afines” a su
“cultura”, como el deporte (en especial los de competencia, velocidad y fuerza), la

musica (sobre todo para la danza) y nada mas.

El problema, adicionalmente, es que las maestras y los maestros -incluyendo a
muchos pertenecientes a los propios grupos étnicos-, actiian en concordancia con esta
dimension de la colonialidad, que desarrolla, como dijo Castro-Gémez (2012), sus
propias légicas de las “herencias coloniales”, en su dimension epistémica, y aunque
comparte articulaciones con la colonialidad del poder y la del ser, posee determinadas
estrategias para hacerse hegemanica. Eso, en la escuela, significa una deconstruccion
de complejos sistemas culturales que, segun la procedencia geografica, traen las nifias

y nifios afrocolombianos al colegio.

Se viviria una dicotomia entre lo que seria “la cultura” propia (o mejor, “las culturas”)
en la casa y la vivencia en el sistema escolar. La aspiracion de éste es lograr que los
nifos y nifas afrodescendientes “alcancen” los niveles de desempefo deseables,
medidos a partir de lo deseable para las niflas y niflos mestizos. Por tanto, el asunto
parte de una afirmacion de su inferioridad pretendida, en donde los nifios y las nifias
“‘exitosos” se convierten en la “excepcion de la regla”, mientras que la mayoria tienen

un destino por fuera de la escuela. Y, por ende, sus saberes también.
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Dicha situacién conlleva diversos efectos en la constitucion ontolégica (Packer,
2013) de los sujetos afrodescendientes, que veran su autoestima menoscabada y sus
referentes identitarios difusos, en especial para las mujeres y nifias afrocolombianas,

como veremos enseguida.

Historia en blanco y negro de la mujer en la escuela. Tensiones y
relaciones entre los conceptos de reconocimiento e identidad.

A estas alturas, esta claro que en el momento en que se instauré el régimen
europeo de conquista y colonizacion, se dio origen a la exclusion y segregacion por
motivos étnicos Yy raciales. La colonizacion establecio un orden social jerarquizado que
se basaba en la inferioridad de indigenas y negros, en el que se le adjudica estos
grupos una condicion de subordinacién y negacion frente al grupo que se ha erigido

COmo superior.

Cuando finaliza el periodo colonial, la poblacién latinoamericana habia sufrido un
profundo proceso de mestizaje, producto de las relaciones entre indigenas,
esclavizados africanos y europeos, que permitié invisibilizarles, bajo una cortina de
humo ambigua tras la cual se entretejian los suefios de blancura de las clases
dominantes. Para ese entonces, la situacidbn de dominacion y subordinacion de las
relaciones entre indigenas y negros, por un lado y la sociedad dominante, blanco-
mestiza, por el otro, seguiria siendo la constante. De esta manera, la negacion del otro
se transmuta en exclusién, “con lo cual se inaugura y, a su vez, se da un continuum a
la nueva y dificil etapa de relaciones interculturales en el continente”. (Bello & Rangel,
2000, p. 16).

Durante el siglo XIX, los paises latinoamericanos concibieron un Estado de derecho
basado en concepciones napolednicas y modernas de unidad e igualdad, lo que da
lugar a principios de un solo Estado, una sola nacion, un solo pueblo, una sola forma
de organizar las relaciones sociales, una sola ley, una sola administracion de justicia
(2000, p. 13). Esta manera de construccion de nacion, aunque en la ley no niega
explicitamente a los indigenas y negros, anulé a estas poblaciones (en la practica) de
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toda posibilidad para ejercer plenamente sus derechos propios o desarrollar y proteger

sus identidades, sus lenguas y sus formas de vida.

Es por esta razon que, en el momento en que se crearon los Estados nacionales
latinoamericanos y caribefios, se instala la negacion de la diferencia étnica en la base
de los sistemas de reproduccion social y cultural, simultdneamente con procesos de
resistencia y pervivencia cultural, agenciados por las comunidades indigenas y
afrodescendientes mismas. De ahi que, los curriculums educativos convencionales se
repetirian -generacion tras generacion- recreando contenidos y formas de conocimiento
gue desvalorizan a indigenas y negros, definiéndolos como pueblos atrasados, a-

histéricos y contrarios a la modernidad.

Podemos afirmar que, en este marco, hay diferencias de las luchas de los pueblos
indigenas y afrolatinos en sus relaciones con el Estado y la “sociedad mayor”; pero
ambos conservan una similitud en términos de exclusion del proyecto nacional, de tal
manera que, siglos después, en Colombia, aunque la Constitucién de 1991 incluyo
importantes apartados que defienden la “diversidad étnica y cultural’, las comunidades
afrocolombianas e indigenas siguen siendo victimas de una sistematica discriminacion
étnico-racial, lo que conlleva a su marginalizacién, pobreza y vulnerabilidad. Es decir,
las personas mas pobres dentro de las pobres en Colombia son, en su orden, los

pueblos indigenas y después, los afrodescendientes.

Esta condicién de vulneracién de derechos tiene expresiones en los indicadores
socioecondmicos y del acceso a derechos humanos, como el derecho a la educacion,
gue siguen sin registrar enfoques diferenciales por pertenencia étnica. Por ejemplo, las
investigaciones que se han realizado alrededor de la desercion escolar en colegios de
Bogota no han tomado en cuenta la manera sistematica en que las adolescentes
afrocolombianas salen prematuramente de algunos colegios. Por el contrario, las
autoridades educativas realizan censos homogeneizantes que, reproduciendo los
principios de igualdad (o mejor, de uniformidad) que ha constituido a la escuela, de
nuevo, no niega explicitamente este fendmeno de desercion femenina, pero anula la

posibilidad de tomar medidas para proteger a estas adolescentes de caer en un
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empobrecimiento aun mayor, si se sigue el postulado moderno de la educacién como

“salida de la pobreza”, tal como lo cuestiona Tadeu Da Silva (1997, p. 273):

La idea de educacion, que es parte esencial del sentido comin moderno, esta insertada
en las narrativas del progreso social constante, de la ciencia y de la razon, del sujeto
racional y autonomo y del papel de la propia educacién como instrumento de realizacion de
esos ideales. La ciencia y la razdén son instrumentos de progreso, el sujeto moderno es
aquel que estd imbuido de esos mismos propdsitos e impulsos y la educacién
institucionalizada es la que esta encargada de producirlo. El sujeto educacional, asi
producido, encarna los ideales de la narrativa moderna: emancipado, libre, racional (Da
Silva, 1997, p. 275).

Este postulado de Da Silva, pone en cuestion la relatividad de la eficacia del
sistema educativo moderno que caracteriza la educacibn colombiana (y
latinoamericana), aunque el propio dinamismo de dicho sistema si favorece un
“progreso relativo” de los individuos, que logran terminar los ciclos de formacion en la
escuela convencional. Asi lo veremos en los hallazgos que han ido surgiendo desde
cada una de las herramientas utilizadas en esta investigacion, que dan cuenta de este

fenébmeno.

Adicional al conflicto que representa el acceso al sistema educativo convencional,
existen otras barreras concretas, mas estructurales de la configuracion de la nacion,
como el racismo, referido anteriormente, que impiden la permanencia de las nifias y
jovencitas afrocolombianas en la escuela, porque chocan con patrones culturales de
solidaridad, reciprocidad y construccion de relaciones distintas a las que prevalecen en

la sociedad blanco-mestiza.

Este contexto ayuda a entender por qué las jovencitas afrodescendientes que llegan
a instituciones como el CAU expresan sentimientos de soledad, por la ausencia de

pares con los cuales identificarse y resistir y el encuentro de éstas para lograrlo:
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...Uno* esta allda y uno se siente como solo. Uno mira pa” todas partes y ve gente y uno se
siente asi, como desviado de la gente. Entonces uno se aburre. Todos los dias en esas
entonces uno decide salirse. Por eso decidi salirme de ahi. (L. 14 afios. Octubre 2016)

Pero esta ausencia de pares no se veria como una necesidad, si el contexto en el
gue se desenvuelven estas nifias y jovenes no fuera tan hostil, si no se vieran
condenadas a una especie de muerte social. El ostracismo, asimilado por las mujeres
gue lucharon hace siglos contra la esclavizacion se sintio como “muerte social”, porque,
pese a ser reconocidas por las leyes republicanas como “ciudadanas”, tanto las
mujeres como sus familias recién manumisas, siguieron siendo vistas como seres
inferiores (segun el concepto de colonialidad del ser, que explicaré enseguida) y

muchas llegaron, efectivamente, a sentirse asi.

Por eso, la “muerte social” es algo que experimentan algunas de las nifias y jévenes
en la escuela desde el siglo XX, cuando las normas legales permiten su ingreso a la
escolaridad institucionalizada, por lo general en colegios regidos por congregaciones o

aparatos religiosos catdlicos.

De hecho, en mi historia personal, puedo decir que vivi lo que es la muerte social
dentro del colegio, desde primero de primaria hasta lo que hoy es séptimo grado, afios
en los que siempre estuve sola en los descansos y me dejaban de lado en los trabajos
de grupo. En octavo grado, por fin, encontré eco en otras jovenes que, si bien no eran
negras, también eran rechazadas por diferentes motivos y formamos un grupo de
amigas que nos permitié llegar al grado once, apoyandonos mutuamente, aunque sin

ser conscientes de los tipos de discriminaciones que experimentabamos.

El “ancla” que encuentran las chicas afrodescendientes para permanecer en el
colegio o para regresar a él, cuando han desertado, es, en muchos casos, el hecho de
encontrar mas personas negras que, habiendo vivido la exclusién, son capaces de
entender y compartir con ellas el dia a dia. Asi sucede con el retorno de muchas de

ellas al colegio por medio del programa de “aceleracion”, cuando, en el correo voz a

39 En Colombia, es comun que las mujeres se expresen sobre si mismas usando el término “uno”, en
lugar de “una”, algo que ya es corriente en el Cono Sur de América Latina.
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voz del barrio, se encuentran con el hecho de que no van a ser las Unicas negras en el

entorno estudiantil.

Pero jno se ponga asi por lo que le dicen sus comparferos! Usted ya deberia estar
acostumbrada. (Palabras de una profesora a una estudiante negra porque estallé en llanto tras
la burla constante de sus compafieros/as no afrodescendientes. (Diario De campo. Mayo de
2015)

Tomando en cuenta las condiciones socioecondémicas de estas familias, en la
mayoria de los casos las personas adultas se ven en la obligacion de trabajar durante
largas jornadas, dejando de lado el cuidado constante de los hijos e hijas, lo cual les
pone el alto riesgo por las situaciones de violencia del sector y, en muchos casos,
genera su desconocimiento de las preferencias o gustos, los desafios y las dificultades

gue enfrentan los muchachos y muchachas.

Es por todo ello que, desde el PEI y los proyectos de ciclo el equipo del CAU
reconoce que el contexto influye en la manera de aprender y de ensefiar, y que sélo
en la medida en la que los sujetos asuman lecturas criticas sobre su realidad social,
podran proponer e implementar mecanismos de autoproteccion y acciones de
transformacion de su realidad social, maxime si estas personas pertenecen a grupos

histéricamente discriminados, como los afrodescendientes.

La escuelay el nifio: Inclusion de nifios y nifias afro en la escuela de

Bogota

En medio de las indagaciones que he estado realizando en el CAU, llevé a un grupo del
grado sexto a la sala de audiovisuales, para realizar un taller mostrandoles unos videos y
fotografias. Mientras me disponia a comenzar, encendi mi computador que ya estaba
conectado al proyector y, se vio proyectada una fotografia de algunos miembros de mi
familia (yo soy afrocolombiana). De repente, entre los estudiantes que estaban sentados en
la parte de atras, uno dijo “Uy, parece un simio... ja jaja...” y otro le respondi6 “callese que

ese es hermano de la profe”. (Diario de campo, 12 de septiembre de 2017)

Respecto del relato de arriba, aunque estuve tentada a llamar la atencion de los

estudiantes, decidi no hacerlo, pues el propésito de ese taller era, precisamente,
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indagar acerca de las percepciones que puedan tener los nifios y niflas entre los
grados sexto y octavo, que coincide con el periodo en el que se ha producido el mayor
namero de desercion escolar de las adolescentes afrocolombianas del CAU. Asi que,
estos comentarios espontaneos me llevaron a entender que, aunque ellos no se
manifiestan de esa manera conmigo por el lugar (de poder) que ocupo dentro de la
comunidad educativa, sus compafieras negras o afrodescendientes si son objeto
permanente de muchos de esos comentarios, que expresan el racismo instalado en sus

modos de vivir y relacionarse con la alteridad.

Considero importante destacar que, no son solamente los comentarios de sus pares
los que constantemente permean su cotidianidad; también, y con mayor fuerza, el
rechazo y la exclusién a la que son sometidas las nifias negras, cuando no encuentran

otra estudiante que presente sus mismas caracteristicas fenotipicas.

Aqui conviene detenerse para examinar cuales son los elementos que participan en
las diversas corporizaciones de las nifias que han sido movidas de su lugar o que, con
mucha frecuencia, no encuentran un lugar dentro de su entorno. Estas son nifias cuyas
familias han sufrido un proceso de desterritorializacion, por causa del desplazamiento
forzado interno, que en Colombia produjo el desarraigo forzado de mas de 7 millones
de personas en los ultimos 20 afios y que, en Bogot4, a donde llegd el 35% de esta

poblacion, se ven enfrentadas a la exclusion.

Por consiguiente, es fundamental develar las condiciones que han posibilitado que,
sistematicamente, las jovenes afrodescendientes que llegaron al CAU hayan perdido la
motivacion para terminar sus estudios y hayan optado por salir del sistema escolar,
entre otras, (i) la configuracion de sujetos étnicos, a partir de su diferencia étnica y
cultural en contextos de discriminacion racial; (i) los dispositivos escolares que impiden
el abordaje y el tratamiento de formas de discriminacion racial, combinadas con las de
género, clase y procedencia geografica vy, (iii) la determinacion de comportamientos
hacia y en la escuela y la educacion formal derivadas de la complejidad que representa
para personas pertenecientes al grupo poblacional afrocolombiano para “insertarse” en

el mundo social.
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En relacidon con la primera condicion, retomando a Del Duque de Souza y Oliveira
(2018, p. 123),

En los cuerpos, ademas, también se inscriben los simbolos de la diferencia, respetados,
reforzados o deformados en las instituciones, formales o no. De acuerdo con Novaes (1993),
la formacién del cuerpo-imagen hegemonico... [tiene lugar] a partir de superposiciones,

entrelazamientos y reescrituras de los espacio-tiempos educativos en que nos formamos.

La experiencia vital en la escuela, cuando se estd por fuera de un medio
mayoritariamente afrodescendiente, marca esos cuerpos como distintos y en contraste
con los modelos de belleza, inteligencia y capacidades, heredados de la modernidad
occidental. Por tanto, la configuracion de los sujetos afrodescendientes en su entorno
inmediato, familiar, barrial o comunitario, construido sobre la base de aspectos de las
culturas originarias de estas personas, bien sea de las cuencas del Pacifico, del Caribe
o de cualquiera de los departamentos en donde estas poblaciones se han asentado,
constituyen un rasgo diferencial que entra en choque con los preceptos, costumbres y

percepciones culturales del mundo andino, como es el caso de Bogota.

El desplazamiento forzado interno causado por el conflicto armado produjo una
migracion mas numerosa, sistematica y permanente de afrodescendientes que, a
diferencia de décadas anteriores, se trasladaban a Bogota y otras ciudades blanco-
mestizas solamente por razones de estudio o trabajo, si bien muchas familias
decidieron echar raices en ciudades como la capital, pero en otras condiciones y con

diferentes aspiraciones y planes de futuro.

Cuando esa migracion se hace forzada ante el horror de la guerra, que desarrolla,
como afirma Oslender (2018) entornos de “miedo”, quienes emigran llevaran consigo el
recuerdo de lo vivido, en una contradiccion entre la esperanza de paz en el lugar de

acogida y el trauma de lo perdido en el lugar de origen:

El uso continuo del terror en una region lleva a la produccién de paisajes de miedo. Ellos
son frecuentemente visibles en las huellas que los grupos armados dejan después de los
atagues contra las poblaciones civiles. Casas destruidas, agujeros de bala y grafitis en las

paredes, o plantaciones en cenizas son “estampas” de la presencia de los agentes del terror.
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Como “recuerdo” del acto violento son una amenaza constante para los pobladores
atemorizados. Estas huellas transforman el espacio en paisajes de miedo y son la

manifestacién mas obvia del terror como espectaculo, como estrategia comunicativa. (p.80).

Sin embargo, el lugar de acogida no es benevolente con los recién llegados. Esta
atravesado por la configuracion de la colonialidad del poder y del saber y la escuela,
como institucién ha tenido que ir, poco a poco y con base en acciones de tutela,
adaptandose a las necesidades de, en primer lugar, reconocer que existen otros
distintos, por su experiencia de sufrimiento de desplazamiento forzado, pero también,

en nuestro caso, por la del racismo.

En ese sentido, la segunda condicién, relativa a los dispositivos escolares, remiten a
la falta de preparacion, sensibilidad y formacién del personal docente y administrativo
en las escuelas plantea un desafio para retener a las nifias y jovenes estudiantes afro
en el colegio. Diversos trabajos de Maestria en la Universidad Pedagdgica Nacional*® y
otras universidades dan cuenta de estos aspectos, no sélo respecto de personas

desplazadas forzadas internas, sino de personas afrodescendientes.

Por ejemplo, en lo que respecta a los examenes de Estado y las pruebas Saber,
cuando se aplican a estudiantes afrodescendientes, cuyas condiciones materiales para
el disfrute del derecho a la educacién esta mediada por el acceso a instalaciones
adecuadas, disponibilidad de personal docente, capacitacion y formaciéon profesoral y
ausencia de conflicto armado en su entorno, los resultados suelen ser inferiores al resto

de la poblacién escolar no indigena o afrocolombiana:

A pesar de que los resultados de los colegios oficiales en el pais no son buenos, los de
los colegios oficiales, ubicados en municipios con poblacién afrocolombiana son, incluso,

mas bajos. En ninguno de los dos casos, lograron alcanzar el nivel muy superior, y

40 Por ejemplo, los trabajos de Tesis de Maestria en Educacion de: Eduardo Vidal Ordéfiez (2014):
“Colonialidad, violencia y apoyo psicosocial al pueblo afrodescendiente victima del conflicto armado en
Colombia: Articulaciones con la pedagogia”. Claudia Patricia Garcia (2015): “Desigualdades educativas
en el ambito escolar: una mirada critica al sujeto escolar repitente, consumidor de SPA en el colegio
Alfonso Lopez Michelsen IED” Henry Mauricio Reay (2015) “Estudiantes en situacion de desplazamiento,
transformaciones socioculturales y esbozo de una propuesta pedagogica” (2015); Angélica Camargo
(2016) “Discriminaciones en la escuela a través de las relaciones de saber/poder; aproximaciones al
reconocimiento de la otredad. ; Me reconozco en las otras y los otros?”, entre otras.
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solamente el 1% de los colegios oficiales a nivel nacional logré el nivel superior, mientras
gue ninguno de los colegios ubicados en los mencionados municipios alcanzé este nivel
(ODR, 2009, p. 270).

Trasladando este ejemplo al mico-cosmos de un colegio de Bogota, como el CAU,
hallamos que: a) No se tiene en cuenta los antecedentes educativos de las y los
estudiantes negros, es decir, sus limitaciones y “carencias” respecto del nivel exigido al
resto de estudiantes, formados en Bogota; b) No se llevan estadisticas diferenciales
para analizar el desempefio de las y los estudiantes afrocolombianos en colegios del
Distrito, con miras a introducir programas, planes o proyectos que vayan mas alla de lo
anecdadtico y puntual, a una preparacion de las condiciones adecuadas para superar el
“‘retraso” relativo que tienen estas personas respecto de la mayoria, por causa del
racismo historico estructural; ¢) No se han desarrollado en las instituciones educativas
las recomendaciones exigidas por los Lineamientos de la Céatedra de Estudios
Afrocolombianos, que revela la colonialidad del saber, manifiesta en el rechazo
constante de la inclusidon de esta catedra por la institucién educativa. Todo queda en la
superficialidad de mostrar “resultados” a la Secretaria de Educacién, pero no toca el

fondo de los problemas de racismo que afectan a esta poblacion en el medio bogotano.

El ultimo aspecto referido a las condiciones de posibilidad que favorecen la huida de
la escuela de las nifias y jovenes afrodescendientes se refieren tanto a los imaginarios
gue circulan en la escuela, como a la experiencia de ser nifia negra en la institucion

educativa, situacion relacionada con la colonialidad del ser, como explicaré enseguida.

3.7. Imaginarios sociales perceptibles en la escuela

Usar un enfoque interseccional para analizar las percepciones que se tienen de las
nifas y jovencitas negras por cuenta de las y los profesores, nos permite detectar la
manera como estas categorias funcionan a manera de un engranaje dentro del
contexto escolar. Daré un ejemplo de ello: dentro del colegio, al hablar con colegas,
ellas y ellos dan cuenta de que los cursos con mayor poblaciéon femenina son mejores

‘porque las nifias, en términos generales son mas juiciosas”, lo que afirma un
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imaginario relacionado con la sumision y la capacidad de obediencia que esta -por lo

general- mas presente en las nifias que en los nifios.

Sin embargo, cuando ese imaginario de “juicio” mayor en las nifias, entrelazado con
la percepcion sobre su pertenencia racial, si cambia, porque se piensa que las nifias
negras no “sirven” para el pensamiento abstracto y complejo, por ejemplo, de las
matematicas, la fisica o la biologia. Al respecto, el trabajo de tesis de maestria de
Angela Valencia (2017) en la UPN deja claro que esta percepcion es producto del
racismo estructural y que su investigacion logra cuestionar que un postulado asi no es
s6lo del resorte del profesorado blanco-mestizo, sino, inclusive, del perteneciente al

grupo étnico afrodescendiente.

Me encontraba haciendo un montaje de una danza para el Carnaval del colegio con un
grupo de cuarto de primaria. De pronto, entra la directora de ese curso (blanca-mestiza) y
mirando a una de las nifias negras del salén dice: “Para eso si sirve. Pero si uno la llama para
hacer un trabajo de matematicas no da pie con bola” (Profesora de primaria. Octubre de 2015.

Diario de campo)

Asi, aunque en el imaginario de los profesores la capacidad para estudiar que tiene
el género femenino es innata, y cada vez menos se atribuyen mas capacidades a los
varones respecto de las nifias, cuando el género interactia en relacion con otras
categorias socioculturales, como por ejemplo la raza, la percepcion de desempefio
positivo no solo no se mantiene, sino que pasa a funcionar como una categoria de

estigmatizacion y exclusion.
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3.8. Ser nifla negra en el sistema educativo

El comienzo del filosofar no consta en el encuentro entre sujeto y objeto sino en la

ética, entendida como relacion fundamental entre un yo y otro.

(Nelson Maldonado Torres (2007, p. 128)

Anteriormente vimos que, la colonialidad del poder es constitutiva del colonialismo
moderno, pero, a diferencia de éste, en vez de estar limitada a una relacion formal de
poder entre dos pueblos o naciones, mas bien se refiere a la forma en que el trabajo, el
conocimiento, la autoridad y las relaciones intersubjetivas se articulan entre si, a través

del mercado capitalista mundial y de la idea de raza (Quijano. 2001).

Junto al concepto de colonialidad del poder, hemos visto, en el sistema escolar, las
manifestaciones de la colonialidad del saber, que no es ajeno a la educacién
colombiana. Ahora, veremos un aspecto muy importante y es el aspecto ontolégico de
las nifias y jévenes cuyas historias dieron origen al desarrollo de esta tesis. Para ello,
entraré a hablar acerca de una tercera dimension de la colonialidad, la colonialidad del

Ser.

Como la categoria joven, citada al inicio de esta tesis, la de infancia es producto de
una construccién social moderna, que data de los siglos XVIII y XIX (Iglesias, 2007).
Configurada, en un principio por la necesidad social de “controlar’ y educar” a unos
seres considerados “personitas” inferiores, para que pudieran “ingresar’ con
herramientas adecuadas al mundo adulto, las nifias y los nifios en Occidente fueron
vistos tanto como “angeles” como “demonios”, produciendo la corriente de accién
basada en el asistencialismo y la educacién del modelo Lasallista de la que Foucault

analiza sus modos de “vigilar y castigar”.

Posteriormente, ya a finales del siglo XX, el debate mundial se referira a la infancia
como “sujetos de derechos”, con necesidad de afecto y proteccion por parte del Estado
y la sociedad, con responsabilidades conjuntamente atribuidas a la familia, la sociedad

en general y a las estructuras estatales.
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De ese modo, hablar de las “infancias afrodescendientes”, como hemos senalado a
lo largo de este trabajo, pasa por reconocer los impactos de la trata esclavista en la
constitucion de las subjetividades afrodescendientes, las discriminaciones basadas en
el género, a la par que analizar los avances y aportes de los marcos juridicos que dan
plenos derechos a las nifias y nifios, asi como los complejos e incompletos procesos
por los que pasa el reconocimiento de los derechos de las personas afrodescendientes

en nuestro medio.

En este trabajo no considero que lo que sucede en el periodo de la infancia sea
absolutamente determinante en la configuracién de los sujetos, puesto que estos son
capaces de transformar eventos negativos por los que hayan pasado, ya que, como

dice Iglesias (2007) citando a Edelberto Torres Rivas,

...los modelos con los cuales nos desarrollamos en el pasado no conforman una
tendencia inexorable de la cual debamos deducir el inevitable futuro, aunque sefalan

limites dentro de los cuales es posible el cambio. (p.1).

Por tanto, el reconocimiento del sufrimiento ocasionado por el racismo, en especial
en las infancias afrodescendientes, si es importante de considerar, aunque este trabajo
no haya podido adentrarse en una investigacion mas especifica sobre los problemas
inherentes a la poblacion afrodescendiente, respecto de las formas de relacién interna
y externa que ocurre en las familias contemporaneas, muchas de las veces
caracterizadas por el abandono, el maltrato, la violencia y el descuido hacia las nifias y

los nifos.

Estos asuntos, sin embargo, no son exclusivos de las nifias y los nifios negros;
estan igualmente presentes en el devenir de las familias que actualmente envian a sus
hijos e hijas a las escuelas de ciudades como Bogota y por tanto, plantean preguntas

para desarrollar en el futuro.

La colonialidad del ser o la “muerte incompleta”
Para una aproximacion acerca del concepto de colonialidad del ser, Nelson
Maldonado-Torres (2007) explica que, esta dimension de la colonialidad surge a partir

de la discusién del proceso conquistador, en donde prevalecera sobre el “pienso, luego
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soy o existo” (el “ego cogito”), el “ego conquiro” (yo conquisto) basado en un
escepticismo misantropico (pl44), toda vez que la duda metddica cartesiana nunca
cuestiono las presuposiciones que habia en la accion de los conquistadores europeos
acerca de la supuesta falta de humanidad de los sujetos colonizados, tanto indigenas

como africanos.

En efecto, sobre la formulacion cartesiana Cogito ergo sum, “pienso, luego soy”,

Maldonado-Torres (2007) hace el siguiente planteamiento:

Si el ego cogito fue formulado y adquirio relevancia practica sobre las bases del ego
conquiro, esto quiere decir que “pienso, luego soy” tiene al menos dos dimensiones
insospechadas. Debajo del “yo pienso” podriamos leer “otros no piensan”, y en el interior
de “soy” podemos ubicar la justificacion filoséfica para la idea de que “otros no son” o estan
desprovistos de ser. De esta forma, descubrimos una complejidad no reconocida de la
formulacion cartesiana: del “yo pienso, luego soy” somos llevados a la nocién mas
compleja, pero a la vez mas precisa, histérica y filoséficamente: “Yo pienso (otros no
piensan o no piensan adecuadamente), luego soy (otros no son, estan desprovistos de ser,

no deben existir o son dispensables)”. (Maldonado- Torres, 2007, p.144)

La maxima cartesiana no solo realiza la pregunta acerca del ser (“soy”) sino, de tajo,
al privilegiar la dimension epistemoldgica, niega las capacidades cognitivas de las
personas racializadas; en la modernidad, este postulado sienta las bases para la

negacion ontoldgica de lo que Fanon llamara la zona del no-ser.

Esta negacion ontologica, la plantea Maldonado-Torres como el olvido del ser, al

referirse a la ausencia de reflexién sobre la colonialidad. Es més, dice que,

...si ha habido un problema fundamental en la civilizacion moderna occidental, éste no
ha sido tanto [...] el olvido del ser, como la supuesta ignorancia y el desinterés en la
colonialidad, en todos sus aspectos, y en los esfuerzos por parte de los colonizados de
romper con los limites impuestos por la cruel realidad de la condena y la naturalizaciéon de

la guerra en la modernidad (p.148).

Otro ejemplo de ello es que, “la guerra lleva arrastra tras de si muchos aspectos de
no ética, y “la colonialidad del ser se refiere a la normalizacion de eventos

extraordinarios que toman lugar en la guerra” (Maldonado-Torres. 2007, p. 148), en la
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medida en que quienes son los actores de la contienda, por medio del racionalismo
cartesiano, deben cosificar al adversario, animalizandolo, reificAndolo, para poder

“justificar” la agresion violenta.

En la presentacion de este documento, narré la historia de la estudiante que, antes
de marcharse del colegio le dijo a la profesora “yo ya no soy”, refiriéndose a la pérdida
de lo que le daba poder como sujeto. Frantz Fanon (2001) llama a quienes sufren esa
pérdida de su ser “los condenados (dammés) de la tierra”, es decir, seres que “no estan

ahi”, definiendo su experiencia de la siguiente manera:

Encontramaos, primero que nada, el hecho de que, para la persona colonizada, quien en
este respecto se asemeja a los hombres en paises subdesarrollados o a los desheredados
en todas partes de la tierra, percibe la vida, no como un florecimiento o desarrollo de su
productividad esencial, sino como una lucha permanente contra una muerte omnipresente
(mort atmosphérique). Esta muerte, siempre amenazante, es materializada en la hambruna
generalizada, el desempleo, un nivel alto de muerte, un complejo de inferioridad y la
ausencia de esperanza por el futuro. Todas estas formas de corroer la existencia del

colonizado hacen que su vida se asemeje a una muerte incompleta. (2001, p. 115)

En este orden de ideas, Maldonado-Torres (2007), plantea que existen cuatro
formas de diferenciacion humana que han servido para “transgredir la primacia de la
relacion entre el yo y el otro” (p.153), es decir, para subalternizar a las personas: el
género, la casta, la raza y la sexualidad y que “el entrecruzamiento entre raza, género y
sexualidad pueden ser explicados [...] con la no-ética de la guerra y su naturalizacion
en el mundo moderno/colonial” (p.153), lo que se ha conjugado con el ideal de

subjetividad que ha sido representado en el ego conquiro en,

Un mundo definido por sujetos que se conciben como criaturas divinas o alter egos
de distintos rangos viene a ser formado por relaciones sociales que elevan a un grupo al
nivel de la divinidad y que someten a otros al infierno de la esclavitud racial, la violacién

y el colonialismo perpetuo. (2007, p. 153).

Lo dicho anteriormente puede generar la falsa idea de que la colonialidad del ser se
da Unicamente a través del sometimiento del cuerpo. De hecho, al indagar acerca de

las percepciones de racismo dentro del medio escolar, son muy pocas las personas
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gue admiten que vivimos en un medio racista, salvo, eso si, las personas que,
histéricamente, han sido racializadas. Para estas personas, aqui, en Colombia, el
racismo “ya esta superado” no es como en los Estados Unidos donde “todavia se
matan negros”, por el pretendido argumento de que, como no hay -supuestamente-
muertes causadas por la pertenencia étnica*!, no hay violencia en el racismo, asi ésta

sea -sobre todo- epistémica.

Aunque la experiencia de las personas de piel oscura diga que la normalizacion de
la no ética se manifiesta no en “ideas”, sino en acciones concretas que configuran el
racismo, la perspectiva de la colonialidad del ser ayuda a comprender que frases como
la citada anteriormente, que apelan a que “no deberia ponerse mal” una nifia negra,
cuando, por el contrario, la solucion seria “acostumbrarse” a la burla de sus
comparfieras y compafieros de curso, debido a su condicion de afrocolombiana, en
cuanto a entender que, en primer lugar, ser objeto de burlas, desprecios, exclusiones y
opresiones no constituyen un evento “anormal” dentro de la escuela, que ha sido
recientemente denominado “matoneo” (o, en inglés, bullying), sino, en realidad, una
compleja trama de violaciones de derechos humanos cuyos impactos en la autoestima
y la calidad de vida de quienes lo sufren, terminan poniendo en riesgo su propia

existencia y su constitucion como sujetos transformadores.

En el caso de las nifias, como veremos mas adelante, las consecuencias de esta
situacion de racismo escolar se manifiestan mas directamente en el abandono
“voluntario” del aparato escolar por parte de ellas, al preferir otros escenarios, asi sean
mas riesgosos y humanamente menos enriqguecedores, que permanecer en un espacio

en donde no se les reconoce ni respeta.

Poblaciones en riesgo de exclusion: la desercidon escolar
Michel Foucault define que el poder solamente existe como accion. No existe un

universal del poder, ni éste es algo que se “toma”. Lo que si existe es el poder de

41 El diario “El Afro bogotano” da cuenta del asesinato de dos jovenes afrodescendientes en la
ciudad, sin que las autoridades hubieran procedido siquiera con los “retratos hablados” de los presuntos
asesinos. Ver: “Asesinan a los negros y no hay retrato hablado”, 18 de abril de 2015, p. 1
(http://elafrobogotano.com.co/asesinan-a-los-negros-y-no-hay-retrato-hablado/).
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“‘unos” sobre “otros”, es decir, un ejercicio del poder, aunque no por naturaleza como

manifestacion de un consenso:

...lo que define una relacion de poder es que es un modo de accién que no actua de
manera directa e inmediata sobre los otros, sino que actlia sobre sus acciones: una
accion sobre la accién, sobre acciones eventuales o actuales, presentes o futuras
(1988, p. 14).

La colonialidad del poder, es decir, la dominacién existente en el poder, la
colonialidad del conocimiento (el epistemicidio y la memoria borrada y la historia
parcialmente contada) y la colonialidad del ser (que se expresa en las discriminaciones
por género, sexualidad, subjetividad y conocimiento), conforman una matriz de poder o
una red de creencias sobre la cual se actla, pero no sélo eso; también se racionaliza la

accion de la cual se saca ventaja o se sufre sus consecuencias.

La desercion escolar de las nifias y jovenes afrodescendientes del colegio Alemania
unificada no es un fendbmeno que se origina en el contexto educativo. Este fendmeno
tiene su origen en la matriz colonial del poder, por medio de la cual se aseguré para
unos sujetos el control de la economia y de la autoridad, de la naturaleza y de los
recursos naturales, del género y la sexualidad, ademas del control de la subjetividad y
del conocimiento, localizado en la institucién escolar. La modernidad, cuya cara oculta
es la colonialidad, opera con una logica excluyente y totalitaria. “...es una totalidad que
niega, excluye, opaca la diferencia y las posibilidades de otras totalidades”. (2010, p.
13)

En este apartado daré a conocer algunos hallazgos sobre la poblacion con la cual
he realizado el trabajo de campo para esta investigacién. Se trata de seis jévenes
mujeres que se ubican en la localidad de San Cristdbal en Bogota. De esas seis
mujeres, recogi los testimonios completos, cuyos nombres aparecen sélo con las
iniciales para protegerles su identidad. Todas ellas estudiaron en el CAU durante la
primaria y parte del bachillerato, salieron en distintos periodos del colegio y, finalmente,

lo hicieron del sistema escolar. Las otras cuatro provienen de otros colegios, estuvieron
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algunos afos por fuera del sistema y ahora se encuentran en el programa de

“aceleracion” en el CAU.

Narrativa sobre la experiencia de la “negridad” en Bogota

T tiene 22 afios, y es “rola”, segun dice ella. Su papa (q.e.p.d.) era de Buenaventura
y su mama es de Tumaco. Estudié en el colegio Alemania Unificada desde los seis
afios. Su mama llegd a Bogota desde los 15 afios, buscando independizarse, tiene tres
hermanos, pero todos estan dispersos. Su mama esta en una carcel de Medellin donde
nacio la ultima de sus hermanas, producto de un evento en el que su pareja (mestiza),
atracO un taxi en el que viajaban, supuestamente, para una rumba, pero ella quedd
como complice; posteriormente, se embaraz6 de esa pareja y aunque €l permanecio en
Bogota, su madre fue trasladada a Medellin, haciendo que su hermano se viera forzado
a una situacion de calle y ella, a sobrevivir sin su familia. Asi, T permanecié siete afios
por fuera del sistema escolar, hasta que decidié validar el bachillerato y hacer un

estudio técnico en el Servicio Nacional de Aprendizaje, SENA.

S naci6 en Quibdg, tiene 21 afios; es la penultima de siete hermanos. Su mama vive
en el Chocd, pero S vive en Bogota con su madrastra, a quien considera mas que una
mama, aunque también es chocoana. Su papa fallecié recientemente, pero su voz
aparece en algunos apartes de este escrito. Ella sali6 del CAU estando en grado 8°,
cuando ya todas sus hermanas lo habian hecho antes que ella. Como a los 4 afios de
haber salido del colegio, queddé en embarazo y ya no retorné a ninguna institucion

educativa del Bogota.

P tiene 14 afios, nacié en Cartagena, cursa sexto y séptimo en el programa Volver a
la escuela, que en el colegio lleva el nombre de Aceleracion. Estuvo tres afios por fuera

del sistema escolar.

Desde los cinco nos vinimos pa’ca. Pa’ Bogota. Hice mi vida alla en el centro. En Las
Cruces. (P. 14 afos. Octubre 2016)

C también tiene 14 afos. Nacidé en Bogota, pero se crid en el Chocé desde los 3

afos, tras la muerte violenta de su padre. Alla se quedd con su abuela hasta que su
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mama tomoé la decision de devolverlos “porque aca (en Bogotd) hay mas

oportunidades”. Al Choco sélo regresan de vacaciones.

A nacio en Bogota y se crié en Tumaco, pero la violencia hizo regresar a su familia
a Bogota; ella es bastante callada. Compartia con sus compafieras los programas de

aceleracion.

G es oriunda de Buenaventura, cuando tenia entre tres y cuatro afos, llegé a
Bogoté con su familia. Tampoco tiene papé, pues murié hace poco tiempo. Manifesto:
“Aqui estoy, pero no sé si me quedo”. Esta frase, la manifesté cuando relataba su paso
por la escuela, respecto de su experiencia con el racismo y la jerarquia social por el
color de piel, que es tan fuerte en nuestra sociedad, que ha permeado la construccion

de las subjetividades blancas, mestizas y negras.

Para ellas, el asunto del racismo que han vivido en la escuela no es comparable a
otras formas del mismo que si ha hecho mas mella en su ser. Por ejemplo, cuando se
refieren a su mejor amiga, mestiza, que sabe bailar muy bien (como ellas), pero cuyo
abuelo es chocoano, indican que este hombre es “demasiado” negro, para significar

que su fenotipo lo hace “feo” y que su piel es, por ende, muy oscura:

— Este es el primer colegio donde no se ve eso (el racismo). Y tenemos una amiga que no es
negra... (A. 15 afios. Octubre 2016)
— Pero ella no es tan negra. El abuelo es quibdosefio. jUy!, pero él ya se pasa de color. El es

muy negro... (G. 17 afios. Octubre 2016)

Segun cuenta T, su paso por la primaria fue muy “chévere”. Tiene bonitos recuerdos
de sus profesores y profesoras y de sus amistades, pero cuando hablamos del

bachillerato, cambia su percepcion:

“...desde que entré a quinto, fue como sentir la presiéon de ser negra. Entonces, no tengo

recuerdos bonitos de ese colegio”. (T. 22 anos. Marzo 2017)

Debo anotar que, en la época en que T pasoé a “bachillerato” o sea, a la sede A, del
CAU, ubicada en otras instalaciones, en ésta se estudiaba desde el quinto grado de

primaria hasta el grado once de bachillerato.
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Algunas de las jovenes cuentan sus vivencias en el colegio, y lo positivo de su
experiencia radica en el hecho de que haya mas nifias o nifios “como ellos” o sea de
piel negra, con los cuales compartir sus espacios. Ellas hablan de las pocas amigas

(amigos no tenian a menos que también fuera negro):

Porque alla solo habia como cuatro “negritos”. En la mayoria de los colegios no habia casi

negritos. Solo blancos... (A. 17 afios. Octubre 2016)

Las jovenes de aceleracion consideraron que este era el primer colegio donde no
encuentran racismo, salvo lo “normal”, puesto que, de vez en cuando, les llamaban con
la palabra negra, seguida de algun término peyorativo o vulgaridad. Por lo demas,
mientras no se sientan relegadas de las actividades cotidianas, ellas manifestaron que
no les interesaba mucho, “no pasa nada”. Esta actitud refleja la normalizacién de la no
ética de la que habldbamos antes, porque podemos ver que, estas manifestaciones de
colonialidad, no involucran Unicamente a las personas que agencian practicas racistas,

sino -también- a quienes son victimas de ellas.

En noviembre, hicimos una salida pedagdgica al parque El Tunal. Dos estudiantes, una
negra y una mestiza estaban jugando, pero se descontrolaron, entonces le grita la mestiza a la
afro, “negra hijueputa”. Yo caminé hacia donde estaban y una estudiante de aceleracion,
también negra, me dijo: Profe, no le pare bolas que dijo “negra hijueputa” no “negras

hijueputas”. jEso se le pasa! (Diario de campo. Noviembre 2017).

Esta normalizacién consiste, en muchos casos, en particularizar las situaciones y
considerarlas como irrelevantes, o restarle importancia a cualquiera de estas acciones,
toda vez que - al ser pan de cada dia — se vuelve desgastante y, en la mayoria de las
veces, los y las nifias no se sienten respaldados por las autoridades educativas y otros

miembros de la institucion.

En la nota citada anteriormente, observamos que -para estas chicas-, el racismo se
experimentaria en la medida en que se pueda individualizar las acciones; en otras
palabras, quienes se comporten “bien” y sean obedientes a las reglas sociales, no
tendrian que sufrir frases racistas. Al contrario, quienes dan lugar a actitudes que

estarian mas relacionadas con ciertas formas de ser estereotipadas, del negro o la
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negra como personas ‘ruidosas”, “desordenadas”, “alegres” (en el sentido de
promiscuas sexuales) y otra serie de adjetivos con los que se suelen etiquetar, son las
gue estan expuestas al racismo. Las demas, no. Es decir, las que prefieren aceptar el

lugar de no-ser.

Es preciso recordar que lograr concertar la primera reunién con las jovencitas del
programa de Volver a la Escuela o “Aceleracion”, fue bastante dificil. Lo cierto es que,
en un principio, se mostraban un poco renuentes a responder algunas de las
preguntas, pero, después de casi una hora de conversacion, la entrevista se sali6é de
control y comenzaron a contar muchas de sus vivencias respecto a su seguridad, al
sitio donde habitan y las dinamicas que operan en ese contexto; también (algunas) dan
razones de su inasistencia (algunos dias de la semana) al colegio y de las maneras

gue ellas encuentran para lidiar con el entorno violento.

“‘Nadie a las hembras de aca las toca”. Es como si nosotras fuéramos de ellos. Se
creen los mas lindos y son feos. Son feos y son viejos. Ellos quieren que uno esté de
aqui p’alla con ellos. (P. 14 afios. Octubre 2016)

Su andar por la vida transcurre entre el rechazo que sufren por fuera de su barrio
por ser negras Yy la violencia de género que ejercen sobre ellas los hombres que se
apoderaron de las calles de ese sector. Es asi, como emergieron preguntas como

¢, Creen que su vida esta en riesgo?:

Desde que me mudé alla mi vida esta en riesgo. “X” una vez me puso una pistola en la cabeza.
Yo siento que cuando ellos estan prendidos o fuman me van a hacer algo. (G. 17 afios. Octubre
2016)

Me decia que si yo tenia novio lo “pelaba” a él y me “pelaba” a mi. Y yo no quiero morirme. (P.
14 afios. Octubre 2014)

Tras la experiencia de didlogos con estas mujeres jovenes que abandonaron el
CAU vy, posteriormente, cualquier forma de escolaridad, es preciso concluir diciendo
gue, ninguna de estas chicas entrevistadas termind tampoco este proceso educativo

para extra-edad.
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Es un barrio de invasién porque esas casas estaban en alto riesgo, todo, hasta donde yo vivo,
eso estd en alto riesgo. En cualquier momentico todo eso se puede venir abajo. Esas casas, a
las sefioras del barrio les daban plata para que ellos compraran en otra parte o le daban casa.
Hay gente que le dieron su plata y después ya no se querian ir, entonces tocé sacarlos a la
fuerza y taparon las casas. Cuando eso salio por las noticias casi toda la mayoria de las gentes
afro se vinieron y rompieron las casas y comenzaron a meterse y por eso es que alla la

mayoria son casi afro. (G. 17 afios. Octubre 2016).

Su vida transcurre en barrios de pobreza del centro y sur de la ciudad, y mas
recientemente, en zonas de alto riesgo geoldgico, porgue, aunque no poseen las
condiciones para ser habitadas, son las Unicas zonas que han encontrado sus familias
afrodescendientes para asentarse, sin ser rechazadas por causa del racismo (ODR,
2009, p.187).

Lo que pasa en ese barrio es que digamos que Y va a matar a X y la mata. Y si nosotras dos

decimos algo nos amenazan o nos quitan la casa o nos matan (G. 17 afos. Octubre 2016)

Sin embargo, esos barrios han sido “colonizados” por mafias del microtrafico y la
delincuencia comun, que suelen ofrecer armas y drogas a los varones jévenes, quienes
se ven, rapidamente, atrapados en este modo de vida, con impactos en sus relaciones

familiares, sociales y comunitarias.

A ella la amenazaron y tuvo que irse del barrio y luego volvié otra vez. El queria cuento
conmigo y me dijo que si yo me iba se iba a meter con L o la hermana o la hermana de ella.
Entonces ella no le par6 bolas y se fue (5 meses) y la cogié conmigo y yo me sollé. Luego a él
lo amenazaron y le tocé irse. Luego al que manda le dijeron que ella seguia hablando con él y
entonces él la amenazo y le toco irse. (G. 17 afos. Refiriéndose a P de 14 afios). Octubre
2016)

Alli, en esas nuevas “geografias del terror” (Oslender, 2009), las nifias y las mujeres
jovenes siguen viviendo bajo la normalizacién de las violencias callejeras, las del
colegio y la de la sociedad bogotana. Su configuracion como no-seres seguira
perpetuando diferencias étnicas, basadas en el color de la piel. Pero no solo es su

color. Como hemos evidenciado, su condicibn de mujer pobre, las ubica en una
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interseccion de vulnerabilidades, que requieren que la escuela se interrogue, actie y
desarrolle acciones concretas para responder a las necesidades de estas poblaciones

afrocolombianas.

HALLAZGOS DEL EJERCICIO DE INVESTIGACION

Los hallazgos de la labor investigativa realizada con las jovenes afrocolombianas,
surgen del ejercicio de poner en dialogo los referentes tedricos con las experiencias, ya
sea que éstas surjan de las entrevistas con las jovenes, de los talleres con los y las
nifas del colegio o de mi observacion participante o también de mis propias
experiencias, dando respuesta a muchas de las condiciones de posibilidad que llevan a
estas nifias y jovenes afrocolombianas salgan del sistema escolar de una manera
sistematica

...Uno esta alla y uno se siente
como solo. Uno mira pa” todas
partes y ve gente y uno se siente
asi, como desviado de la gente.
Entonces uno se aburre. Todos los
dias en esas entonces uno decide
salirse. Por eso decidi salirme de
ahi. (L. 14 afios. Octubre 2016)

Michel De Certeau. “El consumidor, ...yo los dejaba quietos y que me  |lo hay una postura desafiante al
en su recepcion y apropiacion del pegaran todo lo que quisieran. YO )oder o a los grupos dominantes
entorno metaforiza el orden era un mufeco. or parte de las jovenes.
dominante y desvia las direcciones ...Profe, no le pare bolas que dijo

propuestas”. “negra hijueputa” no “negras

hijueputas”. jEso se le pasa!
(Diario de campo. Noviembre

2017).
Del Duque Souza y Oliveira. En los “ipero es que, antes hicieron algo! |a configuracidn de sujetos
cuerpos, ademas, también se iCon lo perezosas que son!” tnicos, a partir de su diferencia
inscriben los simbolos de la Esas nifias son muy perezosas. tnica y cultural en contextos de
diferencia, respetados, reforzados o Para bailar es para lo Unico que iscriminacidn racial
deformados en las instituciones, sirven

formales o no. De acuerdo con
Novaes (1993), la formacion del
cuerpo-imagen hegemaonico... [tiene
lugar] a partir de superposiciones,
entrelazamientos y reescrituras de los
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espacio-tiempos educativos en que
nos formamos

...el lugar de acogida no es
benevolente con los recién llegados.
Esta atravesado por la configuracion
de la colonialidad del poder y del
saber y la escuela

Depende de la voluntad de las
administraciones de los colegios el
permitir la inmersion de los
estudios afrocolombianos.

...hasta donde yo vivo, eso esta en
alto riesgo. En cualquier
momentico todo eso se puede
venir abajo

4. Lasegregacion
residencial como factor
de vulnerabilidad.

La modernidad, cuya cara oculta es la
colonialidad, opera con una légica
excluyente y totalitaria. “...es una
totalidad que niega, excluye, opaca la
diferencia y las posibilidades de otras
totalidades”. (2010:13)

No existe un enfoque diferencial
étnico, toda vez que no se
sistematizan los datos de los
grupos étnicos en el SIMAT.

5. El problema no existe
para la institucion, el
MEN o la SED.

existen estereotipos combinados
sobre la sexualidad de las personas
negras y su papel dentro de enfoques
combinados de clase social y género,
en los que las mujeres negras son
caracterizadas por la colonialidad del
poder como meros instrumentos de la
sociedad patriarcal, que se trasladan
0 mejor, tienen su expresion
igualmente en la escuela.

“Nadie a las hembras de aca las
toca”. Es como si nosotras
fuéramos de ellos. ...(P. 14 afos.
Octubre 2016)

6. La violencia de género
derivada de las condiciones
de precariedad residencial.

“la guerra lleva arrastra tras de si
muchos aspectos de no ética, y “la
colonialidad del ser se refiere a la
normalizacion de eventos
extraordinarios que toman lugar en la
guerra” (Maldonado-Torres.
2007:148)

Nifia... usted ya deberia estar
acostumbrada

7. La naturalizacion del
racismo como herencia
colonial.
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CONCLUSIONES

El disefio metodolégico y el recorrido tedrico efectuado en el presente trabajo
buscaron responder al analisis de las condiciones que hacen posible y dan por
resultado la desercién escolar de nifias afrodescendientes que llegan al Colegio
Alemania Unificada, respecto de su relacion con la configuracion de sus infancias y

expectativas sociales y personales.

Para ello, la explicacién sobre la productividad de los enfoques etnograficos y el
empleo de las herramientas analiticas de Michel Foucault, desde la perspectiva de la
investigacion cualitativa, ayudaron a entender de qué modo, el recurso a las narrativas,
al trabajo de campo y a la labor de observacion participante que desempefio como
maestra de aula en el CAU, me permitié construir unos referentes para interpretar las
condiciones que llevaron a la desercion a un conjunto de nifias y jovenes negras, como
punto de referencia para posibles estudios de esta problematica con méas profundidad

en el futuro.

De esta manera, preguntarse si constituye una forma de resistencia la partida de las
nifas y adolescentes del sistema escolar en el CAU es algo que el presente trabajo no
logra responder a cabalidad, porque la presencia difusa de las nifias en el colegio, es
decir, el hecho de que a nadie importe cuando ingresan y cuando se van, y sobre todo,
por qué abandonan sus estudios, aunado a la dificultad de conseguirlas -en sus nuevos
escenarios de vida, como madres, trabajadoras o simplemente habitantes de sus
barrios- ameritaria un trabajo no en solitario, como fue el proceso de elaboracion de
esta tesis, sino la colaboracién consensuada del conjunto de colegas que nos
desempefiamos en el &mbito escolar. Podemos concluir, solamente, que su abandono
de la escuela puede no ser una forma de resistencia al racismo, sino una reaccion al
mismo, con consecuencias mas negativas que positivas, como una forma de sobrevivir

a un medio hostil.

La actitud por parte de las jovenes, de aparente indiferencia al racismo que las

expulsé del colegio no constituye una estrategia elaborada y premeditada por ellas y la
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investigacion soOlo abre unas cuantas pistas sobre posibilidades que deberia asumir la
escuela para empoderar a estas mujeres jovenes afrocolombianas, como mujeres
negras puesto que, dadas las condiciones analizadas, el contexto escolar
discriminatorio las pone en una situacion ain mas vulnerable al tener un grado menor
de cualificacion académica, respecto de las mujeres de su misma edad, que se

encuentran en los grupos “étnico/raciales” dominantes.

La educacion es definida de modo general como un derecho esencial para acceder
a ciertos medios, como, por ejemplo, la consecucidn, transmision e incremento del nivel
cultural, de tal manera que contribuya al desarrollo de la persona y, en consecuencia, a

una posible transformacién de la sociedad.

En la educacion configurada como aquella que se desarrolla dentro del sistema
escolar, se espera que todos los nifios y nifias asistan cada dia, la mayor parte de su
tiempo, a la escuela, ya que ello es parte de los deberes de las familias y una
obligacion del Estado. Basandonos en la anterior aseveracion, quienes evaden la
escolaridad o quienes desertan de la escuela estarian perpetuando las desigualdades

sociales con un impacto negativo en la integracion y el desarrollo social.

La desercidn escolar, por tanto, fue entendida en esta investigacion como el hecho
en el que, aquellas personas que, habiéndose matriculado en una escuela, dejan de
asistir a la institucién educativa por periodos prolongados (semanas, meses 0 afos),
por causas distintas a enfermedad o muerte del o la estudiante, y cuyas consecuencias
acarrean problemas de extra-edad, con un consiguiente “rezago” educativo para pasar
al siguiente ciclo escolar. Los problemas de extra-edad podrian ser transitorios,
siempre y cuando los y las estudiantes reingresen al sistema escolar en programas
semestralizados, que les permitan alcanzar un nivel equivalente entre su etapa de

desarrollo y el grado escolar determinado por el sistema educativo.

Ahora bien, existen otras consecuencias de la desercién escolar; entre ellas esta la
marginacion a la que se veran enfrentadas las personas, en aspectos tales como el

econdmico, politico, social y afectivo. Dado que los trabajos mejor remunerados no se
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ofrecen a personas sin escolaridad certificada, la desercion escolar afecta a las

personas desescolarizadas y perpetua o profundiza el ciclo de pobreza.

La problematica de las nifias afrocolombianas que se inscribian y luego desertaban
del Colegio Distrital Alemania Unificada permanecié invisible, porque hace unos afos,
cuando comencé a indagar entre las profesoras y profesores, si se habian percatado
de esta situacion, me respondian cosas como: “¢no sera que estads muy sensible con
eso?” o “jpero es que, antes hicieron algo! jCon lo perezosas que son!” o “ese es un

problema de muchas jovenes mujeres, no solo afros”,

Pero por el hecho de percibir, como maestra, el “blanqueamiento” de mis estudiantes
mujeres (las nifias negras iban desapareciendo del panorama del colegio), situacién
gue se iba dando a medida que avanzaban los grados escolares, junto a la indignacion
gue me produce el saber que nadie las extrafia (mis colegas ni siquiera se habian dado
cuenta), esta investigacion buscé encontrar como se gestaron las condiciones que
posibilitaron, tras su desercion, el cambio en la direccién de sus vidas, llevandolas a
tener hijos e hijas muy jovenes y muchas parejas ocasionales, quedando por fuera del

sistema educativo convencional.

Para abordar el problema particular de nifias y jovenes mujeres afrocolombianas
gue truncan su escolaridad se utilizaron en la presente investigacion como referentes
explicativos de la situacion analizada, la categoria raza, que ha servido desde la época
de la Colonia para clasificar a las personas y establecer asi una distancia entre
diferentes grupos étnicos cuyo propdsito y consecuencia fue la subordinacion de unos
respecto de los otros, es decir, los “blancos” de los “indios” y “negros”, mediante la
utilizacién de diversas justificaciones, desde las ideolégicas hasta las cientificas, de tal
suerte que, esta forma de relacion se fue naturalizando, al igual que la division de la
humanidad por razones de género y clase social, entre otras, haciendo parte de la
configuracion de subjetividades diferenciadas a lo largo de la Modernidad.

La elaboracion metodoldgica de la investigacion desde una perspectiva tedrica
decolonial permitié6 seguir un hilo conductor desde la colonizacion moderna la cual

sienta las bases de la colonialidad del poder, del saber y del ser (Quijano 2001, Castro-
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Gomez, 2012). De hecho, la perspectiva decolonial nos hace seguir una secuencia
para hacer un analisis critico y llegar asi a realizar un seguimiento ontologico de lo que
hoy acontece con las jévenes afrocolombianas que estdn abandonando el colegio de
forma casi imperceptible.

Pero, por las caracteristicas de la poblacion que nos ocupa, la perspectiva
decolonial, aunque muy valiosa, no era suficiente para analizar cada uno de los
vectores que convergen en el momento de realizar la caracterizacion de dicha
poblacion, como son: raza, género, clase social. Por tanto, el trabajo utiliza aportes de
la Escuela de Estudios Culturales (Birmingham, Gran Bretafia), y de perspectivas como
las de Frantz Fanon, para entender como se construyen las hegemonias culturales, en

detrimento de sectores subalternizados.

De ese modo, la relacion constitutiva de la colonialidad y la modernidad, contribuyen
a explicar los efectos y las motivaciones de la trata trasatlantica hacia América, asi
como la forma en que la categoria “raza” sirvi6 como engranaje a una maquinaria
llamada modernidad. Dentro de ella, ya se habian producido exclusiones y opresiones
favorecidas por el pensamiento racionalista, que dejé a las mujeres en un lugar de
inferioridad. Por ello, mientras que, para la mayoria de los pensadores
contemporaneos, la modernidad se inicia s6lo con el Siglo XVIII, a partir de la
Revolucion francesa y los factores que rodearon a la revolucion cientifica de Newton, la
reforma protestante y la llustracion, para Dussel y otros autores, la “primera”
modernidad surgiria no en Europa, sino, precisamente, en la relacion entre el
“‘descubrimiento” de Ameérica y la manera como se desarroll6 la colonia del imperio

espaniol.

La puesta en los lugares mas inferiores de la estructura social a los indios y a los
negros y el hecho de que aln se considere que esas personas lo siguen siendo en el
siglo XXI, constituyen lo que la perspectiva decolonial denomina “colonialidad”. El
trabajo indago sobre las manifestaciones de las tres dimensiones de la colonialidad: la
colonialidad del poder, expresada en los modos de gobernar la alteridad en América; la

colonialidad del saber, mediante la imposicion de una Unica manera de ver el mundo y
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de divulgar, investigar y ensefar determinados conocimientos considerados como
universales y validos, y la colonialidad del ser, que hace que los individuos y grupos
gue han sido sometidos a diversas formas de opresion y discriminacion, como la que se
fundamenta en el color de piel, terminen creyendo que son personas menos

importantes, inferiores.

La genealogia de esta inferioridad supuesta esta ubicada en la legalidad de la
violencia impuesta por la colonialidad, mediante la clasificacion social alrededor de
personas mas o menos aptas para desempefiarse en la vida comuan, en particular, el
contraste de personas con “mas” o “menos cultura”. Dicha violencia, cuya forma mas
grave fue la esclavitud, hizo que las nociones de familia, por ejemplo, cambiaran
radicalmente para quienes fueron sometidos a ella. Familias desarticuladas, relaciones
quebradas, violaciones sisteméticas a las mujeres por los esclavistas, dieron por
resultado la construcciéon de imaginarios sobre la sexualidad de las mujeres y hombres

descendientes de africanos-as.

De ese modo, la ideologia del mestizaje, que seria construido desde la época
republicana hasta la fecha, como aspiracion positiva que engrandeceria las relaciones
entre desiguales, lo Unico que hizo fue ocultar, invisibilizar, la existencia de diferencias
étnicas, con el proposito de mantener los privilegios blanco-mestizos de la sociedad
“‘mayoritaria”. Asi, los antiguos esclavos que alcanzaban su libertad porque escapaban
a la opresion del amo y se convertian en cimarrones, reclamaron al adelantar luchas
por su reconocimiento explicito, la libertad para actuar dentro de la sociedad recién

independizada de Europa.

Pero las genuinas aspiraciones de estas luchas fueron, nuevamente, invisibilizadas
y las personas no lograron alcanzar las promesas de libertad, sino que se vieron
relegadas a sufrir privaciones mayores, por no poseer tierras propias, ni medios de

trabajo, ni reconocimiento de su formal consideracién como “ciudadanas”.

La nocion de una republica unificada, que siguio los planteamientos europeos, puso
en mayor desventaja a estas ciudadanias subalternas, porque no se ofrecio el respeto

a su dignidad humana; solamente se les asignaron mas responsabilidades en el mundo
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laboral y social, sin que su calidad de vida pudiera ser respetada plenamente. Por ello,
a diferencia de otras regiones del mundo en donde las luchas raciales adquieren
formas mas violentas, a través de guerras o violencia fisica generalizada o mediante la
ley, en Colombia y otros paises latinoamericanos, la violencia del racismo adquiere
unas dimensiones distintas, mayormente expresadas en violencia estructural y

epistémica.

Ante ello, autores como Arias y Restrepo (2010) llaman a considerar la mirada
integral de las “Colombias” negras, en donde se puedan explicitar distintas formas de
ser y vivir la negridad, mas alla de los estereotipos sobre el significado de “raza” y de la
localizacion geografica de las personas y comunidades negras en una sola region del

pais.

El proceso recorrido hacia el reconocimiento formal de derechos de las
comunidades negras en Colombia indica claros avances en muchas materias, como la
titulacion colectiva de vastos territorios, en especial en la cuenca del Pacifico, pero
revela también dificultades en la implementacion de la legislacion que, como la Ley 70
de 1993, plantean la posibilidad de construir una mirada distinta de las culturas negras,

a través de la Catedra de Estudios Afrocolombianos.

Dentro de las diversas politicas publicas desarrolladas en el pais para responder a
las demandas de las comunidades negras, sin embargo, no hay un abordaje explicito a

las mujeres negras, pese a su activo papel en la construccién del pais.

Dicho papel tiene que ver con el rol que la sociedad otorga a las mujeres, en
general, y a las mujeres negras, en particular. Por ello, Escobar y Harcourt (2010)
proponen analizar las diversas contribuciones de las mujeres desde el concepto del
lugar como construccion de relaciones entre grupos humanos y los espacios donde se
desempefian, sean en el ambito cotidiano del hogar, o en las relaciones barriales y

comunitarias.

En ese sentido, algunas mujeres negras aportan a una mirada mas amplia a las

discusiones sobre el papel social de las mujeres dentro de la sociedad contemporanea,
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enfrentando al patriarcado en sus luchas cotidianas, mas alla de los postulados de los
feminismos blancos, anglosajones, para incluir tanto las opresiones de los
patriarcalismos negros, como la interseccion o discriminacion combinada, entre género,

raza y clase social.

Vistos desde esta perspectiva, las luchas de las mujeres que se opusieron a la
esclavitud y las posibilidades que adquiere un discurso construido desde ese enfoque,
ayuda a entender la necesidad de plantear un debate en la escuela sobre las
contribuciones de la interseccionalidad para los analisis de la situacion de las nifias y
las mujeres en el plano escolar, y mucho mas, de las niflas y mujeres negras en el

ambito educativo.

Este esfuerzo es necesario porque existen estereotipos combinados sobre la
sexualidad de las personas negras y su papel dentro de enfoques combinados de clase
social y género, en los que las mujeres negras son caracterizadas por la colonialidad
del poder como meros instrumentos de la sociedad patriarcal, que se trasladan o mejor,

tienen su expresion igualmente en la escuela.

Desde la Iglesia como institucién encargada de la educacion de indigenas y negros
en Colombia, pasando por las modalidades que adquiere la colonialidad en sus tres
dimensiones en nuestro medio, usando dispositivos como la escuela, encontramos que
los conocimientos impuestos no reconocen a las personas negras con igualdad de

derechos.

Es en ese contexto que el presente trabajo parte de considerar que existe una
relacion, no inexorable, entre la constitucion de las infancias de las nifias y las jévenes
en el medio educativo y social, para analizar que estas jovenes mujeres
afrocolombianas provienen de hogares que sufrieron el desplazamiento forzado interno,
en su mayoria y que las privaciones, las violencias y el racismo, juegan
combinadamente para impedir la construccién del reconocimiento de las identidades y
las percepciones sociales, tanto de ellas como mujeres afrodescendientes, cuando
llegan a la adolescencia/juventud en situacion de desplazamiento forzado, como las

gue asume la institucion educativa que las recibe.
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Se podria pensar al leer o escuchar acerca de las historias de estas jovencitas que,
son muchas las personas que tienen dificultades, que son racializadas, que son
victimas de acciones racistas, y que no por eso abandonan la escuela. La
interseccionalidad como categoria de andlisis me abrid las puertas para salir de la
trampa de los “universales” y pensar en toda una serie de combinaciones que, aunque
en ocasiones den el mismo resultado, no siempre tienen que interpretarse igual, porque

carecen de su historizacion y contextualizacion.

La metodologia de las entrevistas semiestructurada (Restrepo, 2010) con las
jovencitas considero aport6 mucho a esta mirada; la parte mas valiosa de ellas es
aquella en la que perdi el “control” y les permiti seguir hablando y contando todas las
cosas de las que querian hablar, sin interferir, porque se sintieron en confianza y
necesitaban desahogarse, por la situacion de seguridad tan dificil que experimentaban
en el barrio y en su llegada al colegio, cuando eran estudiantes. Esta parte de la

entrevista no la transcribi, y, debo admitirlo, quedé con algunas preguntas por hacer.

Ademas de las conversaciones con las jovencitas, realicé algunos talleres con
estudiantes de grados sextos, séptimos y octavos, que no pude sistematizar por
problemas de salud y, por esa razon, no aparecen en el presente trabajo. En esos
talleres y conversatorios con los grupos pude encontrar que, si bien las nifias y nifios
son muy respetuosos conmigo — que soy una persona afrodescendiente — la situacion
se hace diferente con sus compafieros y compaferas que tienen estas mismas
caracteristicas raciales, siendo mucho mas marcada la diferencia en el trato con las
nifas, pues los niflos se “ganan” su lugar si tienen condiciones fisicas para jugar futbol.
De lo contrario, sufren el mismo rechazo que las mujeres afrodescendientes, al menos

hasta pasar el grado octavo.

El abandono escolar de estudiantes afrocolombianas (no asi de nifios negros), que
tiene lugar en instituciones educativas como las de Bogota, resume un problema
complejo que tiene que ver con los efectos de discriminaciones combinadas. El rechazo
gue viven las nifias y jovenes negras tiene su origen en la clasificacion racial producida

desde la Colonia, como pudimos observar en el desarrollo del capitulo Il, toda vez que
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la colonialidad opera en cada uno de los ambitos y dimensiones de la existencia
cotidiana y a escala social (Quijano.2007:93). Pero también influyen los estereotipos
de género y de belleza asociados con las capacidades que pueden o no desarrollar los
ninos y las nifias en el espacio escolar y, sobre todo, las nifias negras, porque la

colonialidad del saber clasifica, asimismo, a quienes son mas o0 menos aptos.

Las experiencias de vida de las niflas que alguna vez se escolarizaron en
instituciones como el CAU y que ahora pasan sus dias alrededor de sus nuevas
familias y en la lucha por la subsistencia, dejan muchos interrogantes sobre las formas
cémo funciona la colonialidad del ser y los altos riesgos de exclusidon y vulneracion de
poblaciones negras en ciudades como Bogota. El presente presenta una propuesta
conceptual y metodoldgica ofreciendo una ruta para desarrollar investigaciones que
obedezcan a abordar el fendbmeno de la desercion escolar de nifias y jovenes

afroamericanas en el contexto nacional.
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ANEXOS

1. Cuadro de caracterizacion de las seis jovenes

participantes.

CLAVE | EDAD | LUGAR ORIGEN DE SU CONFORMA | Ultimo grado Tiempo fuera del | Situacion escolar | Situacion escolar
DE FAMILIA CION escolar sistema escolar al momento de la | actual
NACIMIE FAMILIAR entrevista
NTO
T 22 Bogotd | Madre — Tres Octavo 7 afios e Técnico en el |e Técnico en el
afio Tumaco hermanos | grado Sena después [Sena después
S Padre: (todos de de
Buenaventura | dispersos) e Validd e Valido
(Fallecido) y madre bachillerato bachillerato
S 21 Quibddé | Madrey Siete Octavo No retornd. No retornd a No retorné a
afo padre hermanos | grado ninguna ninguna
s (Fallecido Madre institucion institucion
recientement | (enel educativa educativa
e) de Quibddé | Chocd)
Madrastr
a(en
Bogotad)
P 14 | Cartage Quinto 3 afios Sexto y Volvié a salir
afio | na grado séptimo del sistema
s (Aceleracion) | educativo
C 14 Bogotd | Padre Madre y Quintoy 3 afios Sexto y Décimo grado
(Fallecido) y un sexto grado séptimo
madre del hermano (Aceleracion)
Chocé
A 17 Bogotd | Padre Octavoy 4 afios Octavo y Volvié a salir
(Fallecido) y Noveno Noveno del sistema
madre de (Aceleracion) | educativo
Tumaco
G 17 Buenav | Padre Madre y (Aceleracio | 2 Octavoy Volvié a salir
entura | (Fallecido)y un n) noveno del sistema
madre de hermano (Aceleracion) | educativo
Tumaco
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Guidén metodoldgico para talleres

Taller 1
Taller sobre practicas racistas y discriminacidn racial en
la escuela
Taller grados 6° a 9° #1
Evento Participantes Lugar y Fecha:
Taller sobre Estudiantes de grados Sexto, Séptimo, Octavo y Noveno Colegio Alemania

practicas racistas

Unificada J.M., Bogot3,
Colombia

Objetivo
Vivencial

Generar espacios
de reflexion acerca
de la percepcién
que tienen los
estudiantes de
grados sextos,
séptimos, octavos
y novenos sobre la
discriminacion
racial

Objetivos Racionales

1. Reflexionar sobre la discriminacion y las prdcticas
racistas.

2. Identificar las prdcticas discriminatorias en la
escuela.

Objetivos
Decisionales

1. Generar
compromisos
éticos sobre la
manera en que
abordamos las
diferencias.

2. Identificar
mecanismos de
trabajo sobre la
manera en que
historicamente
se ha visto
discriminada la
poblacidn afro y
sus
repercusiones
en la escuela.

Tema:
La discriminacion
racial

Desarrollo de los talleres

Racismo y discriminacién en el colegio
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Taller 2

Taller de memoria de la discriminacion racial en
Colombia

Taller noveno grado#2

Lugar y Fecha:

Evento Participantes Colei .
) olegio Alemania

Taller 59bre Estudiantes de grado Noveno Unificada J.M., Bogot,
memoria de la Colombia
discriminacion
racial
Objetivo Objetivos Racionales Objetivos
Vivencial 1. Reflexionar sobre las prdcticas racistas en la Decisionales

. . construccion de la historia colombiana.
Construir espacios 1. Fortalecer las

de reflexion acerca
dela
discriminacion
racial en la
conformacion de la
nacion

2. dentificar las prdcticas racistas que acompafian,
la percepcion de lo negro y su permanencia a lo
largo de la historia.

estrategias de
comunicacion, y de
relacién con los
otros teniendo en
cuenta la manera en
gue abordamos las
diferencias.
Identificar
mecanismos de
trabajo sobre la
manera en que
histéricamente se
ha visto
discriminada la
poblacion afro y sus
repercusiones en la
escuela.

Tema

El incomodo color
de la memoria

Metodologia

Lectura, conversatorio, exposiciones sobre el temay
conclusiones
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Rejilla tematica
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