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Resumen

Esta investigacion se interesd por la sujeta mujer negra, por sus existencias
subjetivas y sus modos de saber, hacer y pensar. La pregunta que la guié fue: ¢cuél es el
pensamiento/conocimiento que las mujeresnegras han producido para la vida desde su
experiencia/condicién/insurgencias de/al no-ser? Planteo que las mujeresnegras, en este
caso especifico las habitantes ancestrales del territorio-region del Pacifico colombiano,
desde su subjetividad marginalizada, excluida, subordinada, han desplegado
histéricamente una ontologia que reivindica la vida. Las mujeresnegras han sido sujetas
activas y no entes pasivos. Han sido constructoras de mundos a través de diversas
préacticas culturales (oralidad y poesia) y sociales (familia, comadrazgo, parteria) con
sentidos pedagdgicos y espirituales que se constituyen hoy dia en alternativas al
desarrollo hegemonico depredador y en aportes para el Buen Vivir.

Lo que realicé fue un acercamiento a las voces ignoradas de las mujeres negras,
que son una produccién marginal, desconocida, producida como no-existente. Esta
investigacion se propone dar cuenta del pensamiento propio de las mujeres negras, del
territorio-region del Pacifico, tejido con la memoria de sus ancestras y sus ancestros y
expresado en la palabra escrita, dicha, cantada o recitada. En sus practicas colectivas,
en sus actos de insurgencia, en sus expresiones de agencia. Se trata de aportar a la
emergencia de voces historicamente acalladas que hablan desde su corporalidad
subordinada, asi como a la emergencia de un didlogo epistémico entre mujeres negras
colombianas y de la region, que visibilice la diversidad de voces y permita la
teorizacion sobre la experiencia propia y el aporte a la solucion de los graves problemas

que viven no solo las comunidades negras sino la region en general.
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Acerca del titulo

Tejiendo con retazos de memorias insurgencias epistémicas de mujeres
negras/afrocolombianas.

Aportes a un feminismo negro decolonial.

A este titulo me Ilevd el pensar en las colchas de retazos que hay en las casas de
los hogares méas humildes, tejidas con retazos de telas que se desechan por
indtiles dado que son muy pequefios para utilizarlos en la hechura de ropas. Se
hacen estas colchas porque no hay dinero suficiente para comprar cobijas,
entonces cualquier pedacito de tela puede ser utilizado y adquirir un gran valor al
juntarse con otros y convertirse en una manta que protege del frio. Pensando en
eso y en las insurgencias de las mujeres como nanométricas, como
insignificantes, aparentemente, juntdndolas podriamos hacer una gran colcha que
muestre que esas insurgencias por pequefias que sean cuando las juntas con otras
se constituyen en un gran tejido que puede aportar a la proteccion de la vida toda
en el planeta.



INTRODUCCION

Hay gente sin linea, pero sin conocimiento jnadie!
hay gente sin directriz, sin saber pa' donde va, 0 sea, no tiene
una meta a seguir, por eso cuando usted se sienta a hablar con
la gente creyendo que la gente no sabe, la gente sabe un
jpocén!, porque la gente tiene conocimiento maximo de la
vida. G.AA"

Esta investigacion que se presenta se interesé por la sujeta mujernegra®, por sus
existencias subjetivas y sus modos de saber, hacer y pensar. La pregunta que la guio
fue: ¢cual es el pensamiento/conocimiento que las mujeresnegras han producido para la
vida desde su experiencia/condicion/insurgencias de/al no-ser? Planteo que las
mujeresnegras, en este caso especifico las habitantes ancestrales del territorio-region del
Pacifico colombiano®, desde su subjetividad marginalizada, excluida, subordinada, han
desplegado histéricamente una ontologia® que reivindica la vida. Las mujeresnegras
han sido sujetas activas y no entes pasivos. Han sido constructoras de mundos a través
de diversas préacticas culturales (oralidad y poesia) y sociales (familia, comadrazgo,
parteria) con sentidos pedagogicos y espirituales que se constituyen hoy dia en
alternativas al desarrollo hegemonico depredador y en aportes para el Buen Vivir.

Para acercarme al pensamiento/conocimiento/practicas de las mujeresnegras,
afrocolombianas, palenqueras y raizales he encontrado util la nocion de epistemologia
fronteriza (Mignolo 2008,9). Ella me ha permitido entender el conocimiento de las
mujeresnegras como un saber reprimido por los legados coloniales, al mismo tiempo
que permite ubicarlo en un espacio geogréfico y en una localizacion epistemolégica.
Reprimido en el sentido en que Gayatri Spivak (2003) considera que el subalterno ha
sido silenciado estructuralmente dentro de la narrativa historica capitalista o que Berger
dice que esta por fuera de la oficialidad (2006). No puede hablar en los &mbitos
hegemonizados por el poder dominante, no obstante la epistemologia fronteriza es el
atajo que el subordinado construye para expresarse.

! Conversacién con Gloria Amparo Arboleda, intelectual activista de Buenaventura, lideresa co-
fundadora de la red Mariposas, gestora y cofundadora de ANMUCI (Asociacion Nacional de Mujeres
Campesinas, Indigenas y Negras), en Buenaventura, el dia 4 de julio de 2013, en el restaurante ubicado en
el piso 14 del hotel Torre Mar. De aqui en adelante GAA.

2 Utilizo la expresion “mujeresnegras” para enfatizar la imposibilidad de la compartimentacion
de la experiencia de ser mujer y negra.

¥ La noci6n territorio-region sera ampliada en el capitulo 2.

* Planteo la ontologia como la manera en que las mujeresnegras se han construido a si mismas y
a sus mundos. Para una visidn mas amplia de las perspectivas ontologicas actuales ver Escobar 2013.
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Planteo entonces mi insurgencia desde una epistemologia de frontera, con un pie
en Occidente y otro en lo propio, dando un peso substancial a lo que histéricamente ha
sido negado. El pensamiento/conocimiento propio de las mujeresnegras es fronterizo en
el sentido de que ese pensamiento no es todo lo que puede ser percibido, ese
pensamiento es mucho maés, y también es una potencialidad, no es lo occidental pero
tampoco esta por fuera, no es todo lo que hay, es lo que puede llegar a ser.

Un pensamiento totalmente otro requiere de una sociedad totalmente otra (Boff
2007), dado que la sociedad en que nacemos nos impone o0 pretende imponernos un
nomos totalizante, “un orden que abarca todos los elementos que pueden ser
lingtiisticamente objetivados” (Berger 2006,39). No obstante, nos dice Berger que “la
mayor parte del “conocimiento socialmente objetivado’ es pretedrico” (Ibid,40), es
decir, que lo distinto, lo fronterizo, lo disruptivo, no hay que buscarlo en el
conocimiento tedrico que contiene las interpretaciones oficiales de la realidad, sino en
los esquemas interpretativos, las maximas morales, la sabiduria tradicional de la gente
comdn. Es importante considerar que no nacemos a un mundo acabado al que tenemos
que adaptarnos sino que llegamos a ese mundo a construir y a transformar, a ser parte
de una historia, a vivir.

Ahora bien, la pregunta que habria que formular a continuacion es la siguiente:
¢es posible conocer el grado real de conocimiento producido por las mujeresnegras
afrocolombianas desde su experiencia historica de resistencia y rebeldia? No tengo tan
desmedida pretensiéon. Para una vision positivista hegemonica del conocimiento,
contestar esta pregunta, al menos en parte, exigiria una investigacién fenomenoldgica
que diera cuenta de las practicas cientificas desarrolladas por las
mujeresnegras/afrocolombianas desde una concepcion oficial de lo que es ciencia y
conocimiento.

Habria que buscar entonces en laboratorios, centros de investigacion vy
universidades para destacar esas individualidades que han hecho ciencia atendiendo a
principios metodoldgicos avalados por las instituciones que definen el caracter
cientifico de una practica’. Sin duda aparecerian muy pocas mujeresnegras ya que el

cientifico es un ambito meritocratico atravesado por relaciones de género, étnicas y

® Para el caso colombiano el Sistema nacional de ciencia y tecnologia colombiano (SNCTC) y a
nivel internacional seria hacer la sumatoria de los articulos publicados por mujeres negras/afrocolombinas
en revistas indexadas, que son el arbitrio del rigor cientifico.
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raciales®. Ya esté claro que esa no es la perspectiva que me interesa. Estoy interesada

mas bien en las practicas de produccion de conocimiento de las

997

mujeresnegras/afrocolombianas que podrian llamarse “ciencia para la vida”’ o

“conocimiento para la vida”, desde lo que sefialo6 Hampaté Ba (2010, 175) refiriéndose a
las tradiciones africanas:

No nos engafiemos en esto, la tradicion africana no corta la vida en trozos y el
conocedor pocas veces es un especialista. La mas de las veces es un sabelotodo. El
mismo anciano, por ejemplo, tendra conocimientos tanto en la ciencia de las plantas
(conocimiento de las propiedades buenas 0 malas de cada planta) como en la ciencia de
la tierra (propiedades agricolas o medicinales de las diferentes clases de tierra), en la
ciencia de las aguas, en astronomia, cosmogonia, psicologia, etc. Se trata de una ciencia
de la vida cuyos conocimientos siempre pueden dar lugar a utilizaciones practicas. Y
cuando hablamos de ciencias iniciaticas y ocultas, términos que pueden desconcertar al
lector racionalista, se trata siempre, respecto al Africa tradicional, de una ciencia
eminentemente préctica que consiste en saber entrar en apropiada relacion con las
fuerzas que sustentan al mundo visible y que puede ser puesta al servicio de la vida.

La ciencia producida en la academia y en los centros de investigacion ha sido
una ciencia para la muerte. Una ciencia en funcién de la guerra y del dominio de la
naturaleza para su explotacion que tiene hoy al planeta al borde del colapso. Es la razén
instrumental que ya cuestionaran los criticos de la escuela de Frankfurt, que se vuelve
en contra del propio ser humano, y también cuestionada por el feminismo; no obstante

Que el feminismo, como propuesta de emancipacion, haya colocado junto con otras
propuestas[:] la crisis del sujeto, la crisis de los metarrelatos masculinos y eurocéntricos,
gue haya revisado epistemoldgicamente los presupuestos de la Razon Universal,
marcando sexualmente la nocion del sujeto, no significa que se haya librado totalmente
de sus mismas l6gicas masculinas y eurocéntricas. (Curiel 2014,332)

® Tania Pérez Bustos y Daniela Botero Marulanda docentes e investigadoras de la Universidad
Javeriana de Bogotd, realizaron una investigacién en el 2010 acerca de la presencia de las mujeres
afrodescendientes en las areas del conocimiento cientifico donde el prestigio se mide por indicadores de
investigacion que se suponen meritocraticos, por lo que lo étnico — racial y el género no deberian tenerse
en cuenta. Sin embargo, su investigacidn confirma lo ya denunciado por tedricas feministas de la ciencia
acerca de como “la meritocracia ratifica/construye el lugar de poder de algunos sujetos, usualmente
aquellos que encarnan el estatuto hegemonico de la normalidad, en nuestro caso los hombres”. En su
estudio encuentran que no solo lo racial como marca corporal sino también la configuracién del sistema
universitario nacional periferiza a las cientificas. Es decir, quienes estan ejerciendo su labor en territorios
negros tienen menor prestigio que quienes lo hacen en las universidades centrales. Ellas encontraron, de
forma referencial, 18 mujeres negras, en todo el pais, ubicadas en espacios de produccion del
conocimiento de acuerdo al sistema nacional de ciencia y tecnologia colombiano (SNCTC) quien es el
que establece los mecanismos oficiales de medicidn y clasificacion de quienes investigan y desde donde
investigan. Tania Pérez Bustos y Daniela Botero Marulanda. ENTRE EL AFUERA Y EL ADENTRO.
La configuracion del campo académico y sus fronteras desde las practicas de profesoras-investigadoras
racializadas en Colombia. Documento Analisis preliminar. Sin publicar.

8. G. Calguinhen trabajo en una “ciencia de la vida” en sus estudios sobre Lo normal y lo
patoldgico (1986), enfocados en un analisis epistemologico de las ciencias que se ocupan de los seres
vivos. Lo que estoy planteando es las “ciencias para la vida”, que serian las que se ocupan desde lo
cotidiano de preservar y cuidar la vida en todas sus manifestaciones, tal como lo expresa la cita de
Hampaté Ba, mas adelante, hablando de la tradicién africana también heredada en América
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Lo que me interesa es tener un acercamiento a las voces ignoradas de las
mujeres negras. Esas voces que dentro de la produccidn literaria, por ejemplo, son una
produccién marginal, desconocida, producida como no-existente. Esta investigacion se
propone dar cuenta del pensamiento propio de las mujeres negras, del territorio-region
del Pacifico, tejido con la memoria de sus ancestras y sus ancestros y expresado en la
palabra escrita, dicha, cantada o recitada. En sus précticas colectivas, en sus actos de
insurgencia, en sus expresiones de agencia.

Insurgencia es una nocion que etimoldgicamente alude a levantamiento y
sublevacion, a rechazo de la autoridad y a lucha revolucionaria. Usualmente a quienes
se alzan en armas o hacen parte de una guerrilla se les denomina insurgentes. No
obstante el insurgente o las practicas insurgentes pueden manifestarse de muy diversas
formas, no necesariamente violentas. Insurgencia es una nocion que ha estado vinculada
especialmente a la lucha de clases.

Catherine Walsh (2007a, 2009) ha venido trabajando la nocion insurgencia
como una que da cuenta del propoésito de intervenir y trasgredir lo social, lo cultural, lo
politico y, muy especialmente, el conocimiento. Por eso ella habla de insurgencias
politicas y epistémicas para dar cuenta de la acciobn de movimientos, grupos y
organizaciones que no se limitan a una resistencia defensiva ni a la confrontacion de
clase, sino que van mas alla en términos de proponer y construir una nueva sociedad
cuestionando la colonialidad del poder y del ser, esto es, proponiéndose la
descolonizacion.

Insurgencia se propone ir mas alla de la resistencia defensiva pues no se trata de
la reaccion que se opone como en la fisica al paso de la corriente, no es oposicién ni
tampoco capacidad de soportar por largo tiempo un esfuerzo o una situacion opresiva.
Tampoco se trata de desafiar sino de construir.

Hablar de insurgencias tanto politicas como epistémicas es entonces reconocer
iniciativas ofensivas que apuntan nuevos nacionalismos desde abajo, nuevas formas de
pensamiento y de autorrepresentacion, de cimarronaje, de gobernacion, de insurreccion
y de revolucion, iniciativas historicas y colectivas que intentan transgredir, interrumpir,
interculturizar e incidir, descolonizando y transformando las estructuras del poder y del
saber como también a las propios sujetos con miras hacia la edificacion y realizacion de
estructuras, instituciones, relaciones, y de saberes y seres realmente diferentes.
Obviamente estas insurgencias no se limitan a la politica ni a la esfera del Estado, ni
tampoco provienen de partidos politicos. Mas bien, forman parte de un nuevo ejercer
politico de los movimientos pero también de otros agrupamientos y colectivos;
insurgencias que atraviesan la vida. (Walsh 2007a, 15)

13



Se trata, como lo he dicho en otro lugar, de un cuestionamiento profundo de todo
lo existente que de via a un mundo totalmente otro. Las insurgencias politicas y
epistémicas de las mujeresnegras, en cuanto sujetas marcadas por el proyecto de muerte,
como se muestra en el capitulo dos, visibilizan, cuestionan, retan y proponen
alternativas a ese proyecto de muerte que es el sistema mundo capitalista racista y
patriarcal. Las mujeresnegras no se callan, no lo han hecho nunca, desde el secuestro de
Africa hasta hoy no han dejado de lanzar su grito de horror (Maldonado-Torres
2007,70).

La nocion de insurgencias, en contraste con la de resistencia, combina elementos
contestatarios con dimensiones propositivas que sirven como contracorriente de lo
establecido. Incluye focos de lucha, nuevos actores en el escenario y redefiniciones de
lo politico y de como hace politica, envuelve saberes liberados de su condicion
subalterna, nuevos discursos y horizontes distintos. Entre éstas se cuentan los nuevos
movimientos feministas, de homosexuales, lesbianas, etno-raciales y ecol6gicos, que
emergieron desde los afios sesenta esgrimiendo reclamos de ser y subjetividad y
discursos de democracia radical. Las insurgencias son también espacios, zonas,
territorios: economias de trueque, gobiernos locales, experimentos de convivencia
solidaria, y estrategias comunitarias de supervivencia. Pueden ser formas institucionales
alternas y alternativas de caracter diverso: proyectos educativos, gobiernos indigenas,
ciudades de gobierno radical (como las caracolas zapatistas), y estados disidentes (como
Cuba, Venezuela y Bolivia). (Lao-Montes 2007,176-177)

Insurgencias alude, entonces, a la existencia de “procesos y practicas de otro
modo [...] que parten de logicas, pensamientos y vivencias otras enraizadas en la
experiencia colonial [...] cuya meta es la creacion de condiciones radicalmente
diferentes de existencia, de conocimiento y también de poder” (Walsh 2007a,15). Es en
ese sentido que me estoy planteando las insurgencias epistémicas de las mujeresnegras.
No se trata solo de saberes culturales, se trata de cosmogonias que ponen en cuestién la
sociedad toda: politica, economia, conocimiento, etc. No es un saber para si, encerrado,
es un saber para la sociedad toda, saberes que se constituyen en aportes a la
construccion de una nueva sociedad, como puede ser, por ejemplo, la autoridad
colectiva de las y los mayores, la resolucion no violenta de los conflictos en un pais que
se desangra desde hace décadas. No estoy hablando de mundos idealizados sino de
practicas, actitudes, costumbres, relaciones que pueden ser insurgencias nanométricas,
que no alcanzan a ser vistas por muchos o son percibidas como insignificancias, pero
que tienen el potencial del carbono que a nanoescalas es mas fuerte que el acero.

Se trata de aportar a la emergencia de voces histéricamente acalladas que hablan
desde su corporalidad subordinada, asi como a la emergencia de un dialogo epistémico

entre mujeres negras colombianas y de la region, que visibilice la diversidad de voces y
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permita la teorizacion sobre la experiencia propia y el aporte a la solucion de los graves
problemas que viven no solo las comunidades negras sino la region en general.

La pregunta que me formulé en esta investigacion va mas alla de concebir a las
mujeresnegras como sujeto de conocimiento. Da un paso mas al frente del
cuestionamiento del dualismo ontoldgico cartesiano que convierte a las mujeres en
objeto y no en sujetos. Me pregunto por el conocimiento/pensamiento hecho practicas,
que las mujeresnegras han desplegado en un contexto geografico e histérico particular
en el que se revelan/rebelan plenamente humanas.

No se trata, solamente, de si las mujeres pueden ser cientificas o de su ubicacion
en espacios en donde se considera es necesario producir conocimiento®. Historicamente
ha habido mujeres en todos los &mbitos de lo social, incluso en los considerados mas
masculinos, aunque sea de forma marginal y siempre como extranjeras (Anzaldla
1987), como la que esta en el lugar equivocado donde no le corresponde, estorbando,
estropeando, como una intrusa.

Los saberes, conocimientos, epistemologias, que las mujeresnegras hemos
desplegado a lo largo de nuestra historia en Abya Yala, son saberes a los que estoy
[lamando insurgencias epistémicas que tienen que ver con los “saberes para” y no con
los ““saberes sobre”, son ciencia para la vida que “sirven directamente para curar, sanar,
aprender, cocinar (todas tareas sospechosamente femeninas); cuidar el planeta tierra,
conservar el agua limpia bebible, luchar por una sociedad justa. Todos ellos son saberes
para vivir mejor (sumak kawsay como los Ilaman los movimientos indigenas en los
Andes) y enmendar las injusticias” (Marcos 2010.s.p.). Muntu es como podrian ser

nombrados esos saberes para la vida desde la cosmogonia del pueblo negro

8 Utilizo las nociones conocimiento, pensamiento, saber, ciencia, filosofia, para referirme a lo
que las mujeresnegras/afrocolombianas dicen, escriben, piensan, producen, cantan, recitan, crean,
reconociendo las diferencias conceptuales establecidas entre estas categorias por las/los filésofas/os,
como la que hace E. Dussel (1994:15) entre pensamiento y filosofia, al plantear que solo hubo
pensamiento prehispanico, es decir “ideas” que pueden ser centro de una ideologia vigente y no
propiamente filosofia, porque ésta es fundamentalmente metddica, para que pueda ser llamada tal. No
deja de ser una distincién jerarquica que no asumo, ya que estd en la via de la visién hegeménica que
afirma que Occidente produce filosofia, conocimiento, ciencia y las demés culturas solo pensamiento y
saberes. Si bien Dussel reconoce que la filosofia puede ser, ha sido, una ideologia de dominacion: “la
filosofia tiene funcion ideoldgica, en ella no se defiende sélo una verdad abstracta, sino la verdad de los
intereses reales, vitales, historicos de hombres concretos, de clases, de fracciones. Esto le da a la filosofia
su centralidad en una época y su importancia dentro de un bloque en el poder”. (Dussel 1994,24)
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afrodiaspérico® o sencillamente vida digna como lo llaman los pueblos de la Gran
Comarca™.

Saberes que suelen ser despreciados por banales, que no parecen requerir de
complejos esquemas categoriales para ser interpretados y que por lo tanto no merecen
ser narrados. Estos son de los que me ocupo pues son los que sustentan la vida
cotidianamente, los que construyeron comunidad y lazos sociales, y los que también han
tejido las rebeldias, las resistencias y las insurgencias. Pero también de la poesia que se
enraiza en la tradicion oral como espacio de recreacion de la memoria insurgente que
transgrede el imaginario racista y sexista dominante y ha sido siempre parte de las
estrategias de sobrevivencia y tiene, ademas, la virtud de mostrarnos la voz propia y
directa de las mujeres, sin las traducciones androcéntricas que pueden atravesar las
expresiones de memoria oral.

Calificar de epistémicas esas insurgencias puede ser controversial por la carga
eurocéntrica de la nocién misma de epistemologia de la cual se deriva, ya que como
dice Sylvia Marcos (Ibid.) parece cargada de “prestigio elitista” que exige dejar en claro
como se esta utilizando o definiendo. Se trata de expropiar, apropiar y resignificar la
nocion epistemologia.

La epistemologia ha sido blanca y masculina. El conocimiento reconocido como
tal se ha producido en los centros de poder hegemonico: Europa, Estados Unidos. En
Colombia ese centro es la llamada Region Andina en donde se ubican los grandes
centros urbanos. El lugar de produccidn privilegiado han sido las universidades. ¢Podria
entonces afirmarse que las mujeresnegras, ubicadas en los lugares mas reconditos de la
geografia nacional colombiana, sin acceso a la educacion formal, son productoras de
conocimiento?

De lo que se trata es de saber si como mujeresnegras podemos producir un
pensamiento propio que sea liberador de nuestra condicidon de subordinacion social,
porque estd probado que podemos hacer ciencia en los términos androcéntricos

dominantes, si bien, no sin fuertes presiones y si muchas discriminaciones™. Es decir,

® Conversacion personal con José Chala acerca de nuestra nocién propia y ancestral como pueblo
afrodescendiente del “buen vivir” el 06 de mayo de 2015 en la UASB.

1% Conversacion con Juan Garcia, obrero del movimiento social afroecuatoriano. 28.05.2015. En
la oficina de Catherine Walsh. UASB. La Gran Comarca es el nombre con el que se designa al territorio
que comprende el Pacifico sur colombiano y la regién norte del Ecuador, concretamente la zona de
Esmeraldas.

1 La divisién sexual del trabajo de la cultura occidental patriarcal supone que el espacio propio
de las mujeres en razén de la biologia es el doméstico que la destina a la procreacion, las tareas
domeésticas y el cuidado de otrxs. El espacio propio de los hombres es lo publico, el espacio que se
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¢cudl es el pensamiento/conocimiento que las mujeresnegras han producido para la vida
desde su experiencia/condicion de no-ser? Esto representa sin duda un cuestionamiento
a la pretension de objetividad cientifica.

Estoy de acuerdo con Sandra Harding (1987,5) en que la ciencia tradicional
formula Unicamente preguntas desde la experiencia social de los hombres (blancos,
occidentales, de clase alta, heterosexuales) que por supuesto no cuestionan las normas
del comportamiento masculino. No obstante la epistemologia feminista se ha
interrogado exclusivamente desde el sujeto mujer blanca, occidental, clase alta,
heterosexual, con lo que reproduce la l6gica masculina.

Enfatizando la imposibilidad de un Gnico punto de vista feminista (standpoint
epistemology) (Patricia Hill,1998), ya que como afirma Jane Flax citada por Harding
(1996,134): “ninguna de nosotras puede hablar por “la mujer”, porque no existe tal
persona, excepto dentro de un conjunto especifico de relaciones (ya generizadas) con el
‘hombre’ y con muchas mujeres concretas y diferentes”, asumo en esta investigacion
que la posibilidad de un conocimiento liberador y humanizante solo puede darse desde
el punto de vista del sujeto subordinado, en tanto posicion critica (Dussel 2001), es
decir, en lucha contra las condiciones que lo excluyen y lo dominan y en relacion con
otros y otras excluidos y dominados®. Es decir, un sujeto insubordinado en
permanente insurgencia.

La poblacién negra afrodescendiente que fue llevada contra su voluntad al
Pacifico, o que llegé alli buscando su libertad a través del cimarronismo, logré
constituir una sociedad sui generis que establecio un vinculo substancial entre territorio
e identidad cultural como base de su identidad étnica como pueblo. Desarroll6 unas
epistemologias de lugar (Escobar 2004, 2005,2010; Harcourt y Escobar 2007; Oslender
1999, 2008)*.

El trabajo colectivo, mancomunado, fue la forma que encontraron mujeres y
hombres negros para la construccion y reconstruccion de sus mundos, no de otra forma
hubiera sido posible sobrevivir a la barbarie del sistema esclavista y a la inhospitalidad

de regiones como la densa selva del Pacifico colombiano. A partir de formas de

reconoce como productivo, el de la politica y el mercado. Las ocupaciones de lo publico son entonces las
de mayor estatus social.

12 «“punto de vista” en singular es una abstraccién que no puede identificarse con una Gnica
identidad y pensarlo como una pluralidad no debe hacernos temer ni la fragmentacion de lo social ni un
relativismo que dé el mismo valor a todas las identidades. Mas bien es la posibilidad de la politizacion de
la diferencia, de cada una y todas las diferencias que significan una posicién subordinada socialmente y
gue se encuentran, se juntan, en la lucha como Unico camino para la construccion de otro mundo posible.

3 Volveré a esta nocion epistemologias de lugar en el capitulo 2.
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relacionamiento entre ellos y con indigenas e incluso espafioles y con la naturaleza
circundante aparecen formas organizativas propias como: tonga, minga, mano
cambiada, convite, uramba, mamuncia, todas expresiones de un hacer colectivamente.
Las mujeresnegras en las zonas rurales donde han vivido, siempre se han organizado
para el trabajo comunitario, para la reproduccion y celebracion de la vida y para la
conmemoracion de la muerte.

La Tonga es también una préctica... de ir creciendo, de ir dando en bandada, o sea,
mano cambiada es una cosa que podiamos hacer entre usted y yo, y la Tonga era una
cosa en manada, parecida a la minga [...] La tonga era un proceso de organizacion tan
fuerte que quienes convocaban eran los responsables de tener comida y todo pa' la
gente, porque la gente estaba lista y dispuesta a trabajar a lo que fuera [...] Otra forma
de organizacion eran los actos comunitarios, o sea, los actos sociales y de comunidad...
en las comunidades habia alguien jEh! Que se murié no se quien, ese alguien que
promocionaba y a enterrar y fulano y mengano hacen la sepultura y todo el tiempo la
sepultura no la hacen los mismos y de tal hora a tal hora canta no se quien, y el duefio
del rosario no se quien... las mejores formas organizativas las hemos tenido los afros,
desafortunadamente sin legitimar. (G.A.A.)

Antes para arreglar una calle, no se necesitaba de proyectos con grandes recursos, ni
arquitectos como ahora, para ello la comunidad se disponia a trabajar, la gente se unia'y
rellenaba las calles. (Gladiz)

Cuando los agentes del desarrollo: ONG, trabajadores sociales, soci6logos,
antropologos, feministas, llegan a las comunidades negras, suelen estar preocupados
por la falta de organizacién de sus pobladores y pobladoras, es asi como un primer reto
que aparece es el de organizarlos. Se desconoce que las comunidades y grupos étnicos
suelen tener sus propias formas organizativas, “sus ‘'modos” propios” (subcomandante
Marcos, 2009) de hacer las cosas, una forma diferente de pensar el mundo y de actuar
en él, como dirian los zapatistas. Modos propios que no son percibidos por estos
agentes precisamente porque son diferentes a los que proponen sus intereses
modernizantes que pretenden homogenizar los mundos; trayéndolos a los “modos” y a
los “tiempos” de la modernidad capitalista™®.

Asumo la epistemologia feminista negra como método del pensar decolonial que
me permita tanto la critica a las concepciones eurocéntricas de mujer negra como la
construccién de un nuevo marco interpretativo que parta desde el dolor de nuestro

cuerpo de mujeresnegras como punto de partida. Nuestro cuerpo es la olla donde se

14 « la temporalidad corresponde al dominio politico (y no al fisico, ni al mecénico ni al
psicologico)” (Rufer 2010,13). Para Franz Hinkelammert se trata de la eliminacion de las distorsiones del
mercado, como imposicion de la légica de la globalizacion. Los modos y los tiempos propios de las
comunidades son obstaculos en el funcionamiento de la gran maquina que es el mercado, por lo tanto hay
que eliminarlos para mejorar el desempefio de la maquina (Hinkelammert 2010,19).
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cocina el sancocho del nuevo conocimiento. Hay ingredientes que proceden de la teoria
critica eurousacéntrica e ingredientes que proceden de nuestra propia experiencia de
subalternidad, asi como de los aportes del feminismo decolonial, la analitica
modernidad/de-colonialidad, y otros aportes de la filosofia y teologia de la liberacion
latinoamericanas. Todo esto se cuece al fuego de la lefia o el carbon de un contexto—
lugar particular. Un sancocho hecho en lefia no sabe igual que uno cocido al fuego de
una estufa eléctrica™, aunque la olla sea la misma. Los ingredientes también dependeran
de lo que se produce localmente, en términos ambientales y culturales. Nuestro cuerpo
de mujeresnegras es el lugar, el territorio, desde el cual leer, visibilizar, resaltar y
ampliar luchas, resistencias y otras opciones de vida. Nuestro cuerpo es “la geografia
mas cercana [...] en la cual se despliegan las realidades culturales, sociales y
economicas especificas...” (Harcourt y Escobar 2007,42).

Mi propésito investigativo ha sido el de convocar las voces de las mujeres
negras, afrocolombianas, palenqueras y raizales para contribuir a la construccion de esa
diversidad epistemoldgica del mundo a partir de su herida colonial. Se trata de aportar a
la “correccion” de la mirada eurocentrada del sistema capitalista mundial (Grosfoguel,
2006,153) desde el lugar de enunciacion de las mujeres negras, un lugar que permite
ampliar y profundizar la critica al sistema mundo capitalista, mas alla de lo econémico
para incluir lo racista, patriarcal, adultocéntrico, etnocentrista; una totalidad que Anibal
Quijano llama Patrén de poder colonial y Maria Lugones sistema moderno-colonial de
género y que afecta todas las dimensiones de la existencia. Desde la perspectiva del
sistema moderno-colonial de género (o colonial modernidad como la llama Rita Segato)
es posible el cuestionamiento a las jerarquias etnorraciales que han ubicado a las
mujeresnegras en el lugar mas bajo de la escala social; lugar'® desde el cual, tanto
geogréfica como corporalmente, se construyen como sujetas, se van pensando a si
mismas, elaboran un pensamiento propio y construyen también una nueva

espiritualidad. Sus formas de concebir y conocer el mundo se hacen pronunciables.

> Harding (1996,201) llama la atencién acerca de la irrelevancia que los defensores del
empirismo cientifico le dan a las metaforas con base en analogias de género que los cientificos inventan
para explicar sus teorias, la mayoria de ellas sexistas. Estas metaforas ponen de manifiesto los valores de
los cientificos, intelectuales, pensadores, que las crean o utilizan demostrando una vez mas la
imposibilidad de un conocimiento axioldgicamente neutral y sirven mas bien al propésito de mantener el
dominio masculino, entre otros. Contrariando este tipo de metaforas sexistas me atrevo aqui a una
metéfora que considero de otro orden.

18 El lugar no es un espacio objetivamente dado, externo del ser, es una construccién espacial y
corporal, el lugar soy yo: mujernegra, feminista, colombiana, madre...
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Metodologia

Como mujernegra estoy completamente involucrada en este trabajo
investigativo. Intentando la superacion de la logica cartesiana y eurocéntrica, me he
planteado un didlogo entre diversas epistemologias que apuntan a desarrollar un proceso
de desprendimiento epistemoldgico de la matriz colonial, aportando cada una en la
orientacion de determinadas précticas y momentos de la investigacion. En este trabajo
no se encuentra una separacion tajante entre la investigadora y las sujetas de estudio.
Hablar de las mujeresnegras afrocolombianas es hablar de mi misma. Aqui aparecen las
mujeresnegras/afrocolombianas como actoras protagonicas de sus vidas, no como
objetos-sujetos de estudio. Es asi que la relacion que se plantea para esta investigacion
es una relacion intersubjetiva.

Me propongo un “pensar con”, como plantea Walsh (2007b). Es decir, de
ubicarme siendo mujernegra, como parte de esa misma historia de colonialidad.
Significa romper por medio de la accion participativa aquella relacion asimétrica de
investigadora/investigada, sujeto/objeto, y mas bien de reconocer una meta comun entre
investigadora e investigada: “avanzar el conocimiento en la buisqueda de la justicia”
(Fals Borda 1991,198). Esto rompe con el dualismo sujeto investigador/objeto
investigado, se trata en cambio de dos sujetos que interactian, colaboran, discuten,
reflexionan cada cual ofreciendo lo que mejor sabe, “lo cual resulta en un conocimiento
enriquecido que, ademas, es mas efectivo en la lucha por la justicia y en la realizacién
de la paz y el progreso social” (Fals Borda Ibid,198).

Como puede apreciarse a lo largo del texto, mi analisis privilegia la region del
Pacifico colombiano, especialmente el sur, por varias razones. La primera, por la
importancia geoestratégica de la region que concentra en este momento multiples
intereses nacionales e internacionales en medio de los cuales las comunidades negras®’
se juegan la ultima carta para su sobrevivencia; la segunda, por la situacién de
vulneracion de los derechos humanos de que estan siendo victimas las mujeres negras
desde hace aproximadamente 10 afios con la llegada de la guerra al Pacifico. Ligado a
esto y como tercera razon, estd mi participacién en una organizacién de mujeres negras
desde la cual he acompafiado procesos organizativos de mujeres de base en

Buenaventura desde el 2009, si bien mi trabajo como docente en la Universidad del

" Me referiré a la poblacién negra que habita la regién del Pacifico colombiano como
“comunidades negras” lo que no supone que las asuma como un ente homogéneo ni esencial.
Simplemente utilizo la categoria adoptada en la ley 70/93.
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Pacifico e investigadora en la region es de tiempo anterior. Mi relacion con el Pacifico
sur y las condiciones de esa relacion han determinado la seleccion de las personas
participantes y de los eventos y circunstancias. Asi que este trabajo responde a mi
experiencia de varios afios en la regién como investigadora y docente pero sobre todo
como activista del movimiento social afrocolombiano en su version feminista.

En esta investigacion no me he ubicado en una posicion neutral ni con respecto
al tema ni a las mujeres y sus grupos en Buenaventura. No me considero ni una
académica pura ni una intelectual activista (Mosquera 2007), soy una mujernegra
intentando pensar, al lado de otras y otros, la situacion multiopresiva de las
mujeresnegras afrocolombianas y las posibilidades de construccién de nuevos mundos a
partir del legado de nuestras ancestras, sin idealizaciones. En ese sentido a quien
privilegio en la interlocuciébn no son las/los académicas puras (aunque estén
comprometidas con la causa), lo son los y las activistas que dia a dia se movilizan, en
los lugares en donde les tocd, en la blasqueda de alternativas que hagan posible la
construccién de esos mundos otros, generando todo tipo de insurgencias.

Esta es una investigacion de caracter cualitativo. Lo que hice fue, en términos de
la metodologia feminista propuesta por Sandra Harding en su articulo ¢Existe un
método feminista? (1987:7) en confluencia con la propuesta de la IAP (investigacion-
accion-participativa), primero, partir de la experiencia de las mujeres. La ciencia
occidental blanca y masculina siempre deja de lado como diria Santos “una vasta
cantidad de experiencias desechadas” (2006,34). Son las mismas mujeres quienes han
revelado cuales son y han sido sus experiencias a partir de su particularidad de ser
mujeresnegras y de acuerdo con sus diversas condiciones. Segundo, Estar a favor de las
mujeres. Esto implica partir del reconocimiento de la situacion de subordinacion de las
mujeresnegras en la sociedad, es decir partir en la investigacion de lo que resulta
problematico desde la experiencia de las mujeresnegras: racismo, sexismo, violencia,
entre otros. Reconocer la subordinacion de género fuera pero también dentro de las
comunidades negras. Y como tercer lugar, situarme como investigadora en el mismo
plano critico que las sujetas de estudio. Para esto he dejado explicitas todas mis
determinaciones de etnicidad, racialidad, sexo, clase, etc. en la investigacion, por lo que
aparezco aqui como un individuo real e histdrico, con deseos e intereses particulares, los
cuales en las ciencias sociales, bajo el pretexto de la objetividad cientifica y la

neutralidad valorativa suelen permanecer ocultos.
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El instrumental técnico utilizado en la investigacion corresponde a las estrategias
metodoldgicas del Leer, Conversar, Escuchar y Ver. Los datos asi recogidos
corresponden a un periodo de aproximadamente 7 afios que van del 2008 al 2015. Si
bien hay documentos desde 1996.

En términos del leer hice revision bibliogréfica y documental con el propdsito de
conocer el llamado estado de la cuestion, para lo cual revisé la ya amplia produccion
investigativa sobre la region del Pacifico y la ain muy precaria produccion sobre las
mujeresnegras. Se leyeron las publicaciones de investigaciones realizadas por cientistas
sociales, especialmente antrop6logos e historiadores, pero también lo que ha sido
producido por las mismas organizaciones de mujeresnegras presentes en la region y las
memorias de diversos eventos, deviniendo informacion util a la construccion no solo del
estado del arte sino también del contexto. Se realizd analisis documental sobre la
produccion poética y decimera de las mujeresnegras oriundas de la region o con algun
tipo de relacion con ella, con base en la cual se construy6 especialmente el capitulo 4.

Otras fuentes documentales han sido las memorias del V taller de formacion de
formadoras y | en equidad para las mujeres negras y planeacion con perspectiva étnica
y de género, realizado en Yanaconas, Cali, del 24 de noviembre al 14 de diciembre de
1996, del cual participaron 12 mujeres negras profesionales y activistas de diferentes
localidades del pais®®; las memorias del Encuentro Nacional de Mujeres Negras
Afrocolombianas al Encuentro de Nosotras Mismas realizado en Cali en octubre de
1997** con la participacién de cerca de 100 mujeresnegras pertenecientes a
organizaciones de mujeres 0 mixtas de todo el pais; comunicados diversos de las
distintas expresiones organizativas de las mujeresnegras como el Aporte de la Red
departamental de mujeres chocoanas al lanzamiento y asamblea nacional de la Red
Nacional de Mujeres Afrocolombianas, realizado en Buenaventura entre el 7 y 9 de

diciembre del 2001, expuesto por Rosmira Valencia; la Mesa de Trabajo Mujer de la

8 Ver listado de fuentes primarias: documentos, personas entrevistadas y talleres en la

bibliografia.

19 Este taller fue realizado en conjunto entre la Direccién Nacional de Equidad para las Mujeres
de la Presidencia de la Republica, la Direccion de Asuntos para las Comunidades Negras del Ministerio
del Interior y con apoyo del Programa BID-Plan Pacifico. En adelante Taller de Formadoras. La relatoria
y memoria fue elaborada por Jeannette Rojas Silva y Magnolia Aristizabal.

% | as mujeresnegras participantes de este taller fueron: Geovanna Moreno Escobar, Pastora
Puertas Arias, Piedad Quifionez, Doris Caicedo Velasco, Maria Estela Escobar Benitez, Maria Helena
Benitez Castro, Maria Victoria Escorcia Bolafio, Betty Rodriguez Chavez, Luz Orlanda Palacios Palacios,
Rosmira Valencia Davila y Angélica Quifiones Meneses. La otra mujer negra fui yo, que actué como
parte del grupo facilitador con otras 3 mujeres no-negras.

2 Estas memorias no han sido publicadas. En adelante Encuentro Nacional 1997.
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Primera Conferencia Nacional Afrocolombiana realizada en Bogotéa el 24 de noviembre
de 2002 titulada Declaracion de visibilizacion; el documento interno de la Fundacion
Akina Zaji Sauda titulado Acercamiento a la percepcion de la realidad de las mujeres
negras en situacion de desarraigo forzado en Cali que es la memoria de 3
conversatorios de la organizacion realizados los dias 2, 3 y 15 de abril de 2005;
comunicado de la marcha de las mujeresnegras nortecaucanas Movilizacion por la vida
y por los territorios ancestrales, dado a la luz publica el 18 de noviembre del 2014 asi
como la carta publica de Francia Marquez, lideresa de la marcha mencionada titulada
Situacién que carcome mis entrafias. A propdsito de la orden de bombardear el Cauca,
de abril 18 de 2015. En estos documentos ha sido importante la manera en que las
mujeresnegras hablan de si mismas, del territorio y de su situacién subordinada tanto en
la sociedad mayor como al interior de sus comunidades y de las organizaciones.

Otros documentos importantes a la visibilizacion del pensamiento de las
mujeresnegras y sus apuestas politicas lo constituyen los Pronunciamientos de las
Mesas de mujeres de los pre-congresos regionales con miras al Primer Congreso
Nacional del Pueblo Negro (Consejos Comunitarios y organizaciones Negras,
Afrocolombianas, Raizales y Palenqueras), en el marco de la conmemoracién de los 20
afios de la Ley 70 de 1993, realizado en Quibdd, departamento del Choco, entre el 23 y
el 27 de agosto del 2013, asi como la relatoria de la Mesa de Género del Congreso. En
relacién con este Congreso en los eventos regionales preparatorios se presentaron
Manifiestos de algunas organizaciones de mujeres que también fueron tomados en
cuenta. A este mismo propoésito de la visibilizacion de las apuestas politicas de las
mujeresnegras y la manera en que se auto representan fueron importantes las memorias
en video, sin editar, del Encuentro regional de mujeres negras afrocolombianas por la
construccion de un feminismo otro, realizado en la Casa Cultural EI Chontaduro el 27
de julio del 2013, organizado por el grupo “Otras negras...y feministas!®

He aprovechado las relatorias de diversos eventos realizados en el marco de la
intervencion que la Fundacion Akina Zaji Sauda, de la cual hice parte, ha realizado en
Buenaventura, en miras a la deteccion temprana y prevencion de la violencia contra las
mujeres, desde el 2009. Especialmente la relatoria del Encuentro en La Cumbre, Valle,
(Centro Campestre el Tabor). 8,9 y 10 de abril de 2010, en el que participaron los

grupos de mujeres de las diversas localidades rurales y urbanas que hacen parte del

22 |_a grabacion fue realizada por Mayra Soffa Medina.
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proyecto, aproximadamente 100 mujeres, y también las relatorias de los Talleres
diagndsticos® realizados con estas mujeres en sus comunidades. En estas relatorfas hay
valiosa informacion sobre la apreciacion que tienen las mujeres del contexto de
conflicto en el que viven y de las acciones que realizan cotidianamente para hacerle
frente.

Ha sido atil también al propdsito de esta investigacion los trabajos de grado que
he dirigido sobre diversas tematicas de la region, en la Universidad del Pacifico y en la
Universidad del Valle: mujeres rurales, identidad de mujeresnegras, parteria, formas
tradicionales de produccion, entre otros.

En términos de la conversacion las he realizado con Silveria Rodriguez, gerenta
y representante legal de la Cooperativa de Mujeres de Guapi, Cauca, Sofia Alomia Ruiz,
partera, medica tradicional y agricultora del corregimiento Zaragoza del municipio
Lopez de Micay en Guapi y en ese mismo municipio también conversé con Rosana
Ortiz Ocor6, maestra y decimera. También estuve reunida una mafiana con siete
integrantes de la Junta directiva de la cooperativa de mujeres. Esto ocurrio entre el 6 y
el 13 de marzo del 2012, cuando fui invitada por la Cooperativa de Mujeres a la
celebracion del 8 de marzo en Guapi, facilitando un taller sobre territorio y derechos
colectivos para las mujeres de la Cooperativa y de Cococauca (cooperativa mixta).

En Buenaventura conversé con Gloria Amparo Arboleda, maestra y lideresa de
la Asociacion Nacional de Mujeres Campesinas e Indigenas -ANMUCIB- y de la Red
Mariposas de Alas Nuevas, con Luz Dary Santiesteban lideresa de la Red Mariposas y
de la Asociacion de Victimas, con Luz Mila Gutiérrez activista de AFRODES, Fabiola
Rodriguez y Victoria Liu lideresas de la Red Mariposas. En Cali he tenido innumerables
conversaciones con Jeannette Rojas Silva, feminista, consultora, con muchos afios de
experiencia en el Pacifico y amiga y asesora del PCN. En estas conversaciones me ha
interesado especialmente indagar por la subjetividad de mujernegra y por la memoria
ancestral en términos de los aprendizajes recibidos de madres y abuelas.

2 gl proposito de estos talleres fue hacer un diagndstico sobre la situacion de violencia que
viven las mujeres en sus localidades determinando mediante varias matrices de analisis 1.- actores
armados, lugares, cdmo se relacionan con las mujeres, impacto individual e impactos grupales. 2.-riesgos,
ejemplo, grupo poblacional que afecta, como lo enfrenta colectivamente, resistencia, impacto frente a la
resistencia. 3.- mecanismos de proteccion a los que han accedido, sus fortalezas y debilidades,
mecanismos de autoproteccion, sus fortalezas y debilidades. 4.- riesgo, acciones individuales, acciones
colectivas, acciones judiciales, acciones colectivas en red. 5.- indignacién. Esperanza.
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Para esta investigacion también me he valido de las entrevistas que realicé en
septiembre del 2008 a 11 mujeresnegras con el proposito de visibilizar su participacion
en el proceso de reglamentacion del AT 55 que dio como resultado la Ley 70 de 1993, a
15 afos de su expedicion. Estas entrevistas fueron realizadas frente a las camaras del
canal Yubarta de la Universidad del Pacifico pero también grabadas en audio y
posteriormente trascritas. Las mujeres entrevistadas son lideresas del proceso que se
movieron por todo el Pacifico organizando talleres, capacitaciones y diversas reuniones
con el propdsito de recoger aportes de las comunidades riberefias a la propuesta de la
ley. Estas entrevistas tenian como propdsito visibilizar el gran papel desempefiado por
las mujeresnegras en la movilizacion que dio como resultado la Ley 70, asi como los
obstaculos a su participacion tanto dentro de su familia como al interior de las
organizaciones®.

En el marco de los proyectos de intervencion en Buenaventura, desarrollados por
la  organizacién a la que perteneci, ya mencionada, he tenido la oportunidad de
conversar, participar en talleres, lunadas, encuentros y realizar ejercicios de cartografia
social con lideresas e integrantes de las organizaciones de base de mujeresnegras y
Consejos Comunitarios de Buenaventura tanto de la parte urbana como de la zona rural.
Estas organizaciones fueron: Consejo de mujeres de Buenaventura, Consejos
comunitarios de Cérdoba, San Cipriano y Las Colonias, Asociacion de Mujeres
Campesinas de Buenaventura (AMUCIB), Movimiento Madres por la vida, Asociacion
de Platoneras, Fundemujer, Adultas significativas, MUPROBEB, Juntas de Accion
Comunal de los barrios Lleras y La Playita, AFRODES, Jévenes unidos por el bienestar
del Bajo Calima (JUBCA) y el Grupo de mujeres ahorradoras del barrio Alberto Lleras.
Las mujeres de la Red y de Akina fueron informadas acerca del uso de los productos
escritos de los diversos eventos para mi investigacion. En términos de los documentos
escritos he contado con informes de talleres, relatorias de reuniones, memorias de
encuentros, encuestas y entrevistas®. Dado que hacia parte de las organizaciones de
mujeres no fui percibida como alguien externa; si bien no se puede negar que el ser
docente universitaria ofrece otro estatus, es bastante neutralizado por los varios afios de

relacionamiento.

% Las mujeres entrevistadas fueron: Natividad Urrutia, Mirna Rosa Rodriguez, Dora Alfonso de
Espinoza, Susana Ortiz Murillo, Mercedes Segura Rodriguez, Maria Ménica Granados, Yolanda Salcedo,
Rosana Cuama Caicedo “Mama Cuama”, Beatriz Mosquera, religiosa Ayda Orobio Granja y Leyla
Andrea Arroyo.

% Ver listado en fuentes primarias en Bibliografia.
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En estos espacios se procurdé compartir a través de la conversacién con el
objetivo de la produccion colectiva de conocimiento, el intercambio amigable y el
reconocimiento mutuo (Restrepo, Velazco y Preciado 1999,14). Siempre poniendo de
presente las relaciones de género y las étnico-racializadas. El criterio no ha sido la
busqueda de mujeresnegras con amplias trayectorias politicas ni gran reconocimiento
dentro del movimiento social de comunidades negras, mas bien han primado las mujeres
de base, con una agencia comunitaria, las que menos posibilidades tienen de que sus
voces tengan alguna resonancia.

En estos diversos encuentros con las mujeres procuré la blasqueda de una
episteme?® de reivindicacion de la vida, a sabiendas que lo que se dice, cree y piensa
esta atravesado por la cultura dominante patriarcal y colonizadora.

También ha sido muy util en el acercamiento a fuentes primarias el material en
audio del Centro de documentacion afroandino de la Universidad Andina Simdn
Bolivar.

En términos de la escucha he asistido a foros como el de Las mujeres del Oriente
en Cali, al lanzamiento del libro de las mujeres de la Casa cultural EI Chontaduro y sus
presentaciones teatrales, asi como a otros foros organizados por esta organizacion tanto
en su sede del Distrito de Aguablanca como en otros lugares de la ciudad que hacen
parte del Pacifico en Cali, a la presentacion de la obra de teatro Canciones Azules del
grupo de teatro de mujeresnegras Trenza Teatro, pionero en el tratamiento en el teatro
del tema del racismo contra las mujeres. Esta escucha también se ha brindado de forma
individual a las mujeres cuando simplemente necesitaban que alguien estuviera ahi para
compartir sus dolores.

He procurado ver, en los muchos recorridos que he realizado por la regién del
Pacifico, més alla de acciones descontextualizadas, el sistema de relaciones que teje la
vida cotidiana de las comunidades y en el cual las mujeres son protagonicas, intentando
descifrar el significado de la actuacion de las mujeres.

Para el analisis de los textos escritos producto de informes, memorias, relatorias
y transcripciones he procurado un enfoque hermenéutico—fenomenolégico, ubicando en

los discursos objetos, sujetos, conceptos y hechos, para lo cual dividi cada texto en dos

26 “Es importante tener presente la diferencia entre la epistemologia (refiriéndose a las reglas y
procedimientos que se aplican a la produccién de conocimiento, incluyendo lo que cuenta como
conocimiento y el caracter de dicho conocimiento) y la episteme (la configuracién amplia y en su mayor
parte implicita del conocimiento que caracteriza una sociedad y un periodo histérico particulares, y que
determina de manera significativa el conocimiento producido sin la conciencia de quienes lo producen)”
(Escobar 2013,25).
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columnas y en parrafos. En la columna de la derecha el parrafo y en la de la izquierda
las categorias que iban apareciendo segln las nociones de analisis ya mencionadas.

Para finalizar este punto me parece importante reiterar que las mujeresnegras, de
quienes soy parte, no son tomadas aqui ni como objeto de estudio ni como victimas
sometidas histéricamente. Este trabajo pretende presentar otro punto de vista que ubica
a las mujeres negras como sujetas de plenos derechos, agentes de transformacion de sus
realidades de opresion historica y productoras de conocimientos que tienen como base
sus legados ancestrales. Una de mis mayores preocupaciones en esta investigacion ha
sido la de no remplazar ni hablar por las mujeres, por eso he procurado el esfuerzo de
darles voz propia cuando correspondia si bien se han utilizado seudénimos en algunas
citas para garantizar la seguridad de las personas.

La estructura del texto

El trabajo esta dividido en cuatro capitulos. EI primero Analitica (s) decolonial
(es) sobre género, raza-etnicidad. Insurgencias epistémicas y/de feminismo (5s)
decolonial (es) se propone dejar establecido el bagaje conceptual que guia esta
investigacion, a través de la presentacion del debate en donde se cuestionan y
reinterpretan categorias como patrén colonial de poder, género, patriarcado,
interseccionalidad, con el objetivo de encontrar los aportes que guien la investigacion
que me he propuesto.

Este capitulo presenta los puntos fuertes de la deliberacion que desde hace ya
varios lustros se viene dando en América Latina frente a la Modernidad como propuesta
civilizatoria de Europa para el resto del mundo. En este debate las feministas
decoloniales del continente se esfuerzan por teorizar en torno a la situacién
multiopresiva de las mujeres no-blancas, en cuestionamiento franco con el feminismo
de caracter liberal moderno. Esta discusidbn me permitird un acercamiento a la
comprension del modo y por qué los saberes, practicas y tiempos de las mujeresnegras
han sido invisibilizados o relegados a la no-existencia.

El capitulo dos titulado Mujeresnegras / afro-colombianas en-lugar. “Porque la
tierra es la madre de uno”, presenta el contexto de las mujeresnegras del Pacifico
colombiano desde una perspectiva de lugar que propone a la poblacion negra en el
Pacifico como constructora de los mundos que habita. Las mujeres aparecen como
protagonistas de esta politica del lugar que fue apropiando territorios, reinventandose

nuevas posibilidades de estar en esos lugares en permanente disputa, a través del
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establecimiento de lazos afectivos y comunitarios entre las/los esclavizadas/os, los
pueblos indigenas y el resto de la trama de la vida.

El interés por profundizar el despojo de los recursos naturales y mineros de la
region inventa a esta como la mas pobre de Colombia desde la década del 80. El real
empobrecimiento lo realizan de forma eficaz las politicas y programas de desarrollo
implementados con aportes de la cooperacion internacional desde mediados de la
década mencionada. A finales de los afios 90 entran otros actores en juego para
consolidar el dominio capitalista sobre el territorio. Los eventos narrados han generado
el desarraigo de una gran masa de poblacion que ahora vive en las ciudades mas grandes
del pais por lo que puede hablarse del Pacifico en Cali.

La actual violencia que se vive en el que fue nominado por sus ancestrales
habitantes como el territorio-regidn del Pacifico ha puesto en peligro la cultura que con
hilos de diversa procedencia fueron tejiendo las comunidades negras en ese territorio-
region de grupos étnicos, con el liderazgo y la insurgencia cotidiana de las mujeres.
Neoliberalismo y globalizacion se imponen a través de la violencia que desarraiga a la
poblacién, y ejerce el feminicidio como una estrategia de terror y desplazamiento.

En el capitulo tres Relaciones de género, filosofias ancestrales, cimarronismo
organizativo. Insurgencias y construccion de poder de las mujeresnegras-
afrocolombianas me intereso en mostrar las estrategias de insurgencia y construccion de
poder que las mujeresnegras han desplegado histéricamente a través de diversas
précticas tradicionales. Destaco el papel fundamental que desempefiaran las mujeres en
la reconstitucion de los vinculos que la esclavizacién rompi6, a través de su papel
cohesionador en la familia extensa, desde la cual extendieron el parentesco para hacer
familia al vecino en actitud de malungaje. En la familia las mujeresnegras han sido
transmisoras de la herencia cultural, lo que ha sido bastante reiterado por
investigaciones sobre la poblacion negra, pero lo que no ha sido tan relevado es el
liderazgo de las mujeres que hace de esta institucién un ente comunitario y no privado y
especialmente un espacio de resistencia. En relacion con la familia y con la apropiacién
del territorio describo la division del trabajo por géneros que se da en el territorio-
region en donde se muestra la diversidad de oficios ejecutados por las mujeres que
permiten la pervivencia familiar y comunitaria, un trabajo no obstante invisibilizado y
menospreciado en el imaginario comunitario. Son las mujeres quienes, dado el habitus
colonial patriarcal que se impuso sobre el Pacifico, llevan la responsabilidad del

funcionamiento del hogar aunque estén sexualmente acompafiadas. Son también
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quienes sufren la violencia masculina producto de este habitus colonial esclavista
todavia no superado ni suficientemente cuestionado por las organizaciones del
movimiento social afrocolombiano.

Una practica tradicional, desde la cual las mujeresnegras han ejercido poder y
autoridad en sus comunidades, ha sido la parteria. Las parteras son las Ananse que tejen
vinculos comunitarios y que definen aspectos sustanciales en la vida de las personas
como el género. En este capitulo ademas muestro la permanencia del habitus cimarrén
(Alban 2013) en la forma en que las mujeres reoriginalizan (Quijano 2010) las
organizaciones que las instituciones de la modernidad, tanto publicas como privadas,
han pretendido imponerles.

En el dltimo capitulo, el cuarto, Sexualidad, cuerpo y erotismo. Insurgencias
poéticas de las mujeresnegras, realizo un acercamiento a la produccidon poética
realizada por las mujeresnegras nacidas o vinculadas ancestralmente con el territorio-
region del Pacifico. Planteo que la insurgencia epistémica de las mujeresnegras también
se manifiesta de forma poética a través del despliegue de su agencia erdtica afectiva,
que reta la ideologia patriarcal colonial, sin que las mujeres se lleguen a declarar
feministas. Sin pretensiones de andlisis literario muestro como esta poesia hecha por
mujeresnegras y ligada a la tradicién oral, transgrede el imaginario dominante y las
representaciones raciales construidas desde la colonia sobre el cuerpo y la sexualidad de
las mujeresnegras, permitiéndoles recuperar su poder eroético (Lorde 2004).

De un buen nimero de mujeresnegras poetas puede decirse que efectlan
cimarronismo poético, pues su poesia no obedece a los canones estéticos establecidos
por la poesia considerada culta, sino que se enraiza en la tradicién oral, de la cual han
tomado el ritmo, la memoria ancestral, y el espiritu trasgresor que la caracteriza. Intento
mostrar los vinculos entre la produccién particular poética de las mujeres y la tradicion
oral como memoria colectiva.

Las insurgencias epistémicas de las mujeresnegras son insurgencias cotidianas,
son insurgencias para la sustentacién de la vida. Una femealogia de nuestras
insurgencias propias de mujeresnegras nos deberia llevar a una mirada de largo aliento
que nos permita reconocernos en las luchas contra la esclavizacion surgidas en la misma
Africa, en donde la reina Nzinga en el siglo XVII comand6 su ejército contra los
esclavistas portugueses. Pero incluso antes, en la memoria perdida de todas las mujeres
que dejaron su vida en la busqueda de la libertad y que la historia oficial no se interesa

en reivindicar. Si bien no estoy interesada en una historia heroica individualista, los
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pocos nombres de mujeresnegras que encontrardn en este texto, recuperados de los
archivos coloniales, los traigo a la memoria como testimonios de nuestra rebeldia
ancestral cimarrona como mujeresnegras.

Toca nuestro ancestral Linga
y muéstranos el destino...
el kilumbu curard las venideras penas.
Ifafa, tus diez y seis 0jos
vigilaran nuestra marcha
en este mundo nuestro, no nuestro.

(Ramirez 2011,18).
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Capitulo uno

Analitica (s) decolonial (es) sobre género, raza-etnicidad.

Insurgencias epistémicas y/de feminismo (s) decolonial (es)

Introduccion

Desde la participacién en los movimientos afrodescendientes e indigenas del
continente y en los feminismos contra hegemonicos, asumiendo algunas veces esa doble
militancia, un nimero de mujeres cada vez mayor hemos venido cuestionando las
narrativas convencionales (epistemologicas, politicas y utopicas) desde las que se
pretendia explicar los mundos, tanto por el feminismo occidental moderno como por los
mismos movimientos indigena y afro. Al propoésito de construccion de nuevas narrativas
ha sido fundamental el grupo de intelectuales y activistas que en América Latina se han
propuesto la analitica de la modernidad / (de) colonialidad.

Uno de los aportes mas importantes de la analitica modernidad / (de)
colonialidad ha sido el cuestionamiento al mito de la Modernidad que ha
desenmascarado su lado oscuro que tiene una relacion directa con la colonialidad del
poder. Estas confluencias epistémico—politicas entre feministas decoloniales y
pensadores decoloniales han permitido un cuestionamiento a la forma de produccion del
conocimiento de la sociedad occidental basada en la filosofia cartesiana, que desdobla al
sujeto que piensa en cuerpo y razon, por lo que ese sujeto del conocimiento es sobre
todas las cosas un sujeto racional.

La analitica de las/los pensadores/as de la modernidad / (de) colonialidad desde
sus cuestionamientos al fendbmeno de la Modernidad ha denunciado el eurocentrismo
como pretension hegemonica de las culturas europeas sobre el resto del mundo. No
obstante, las feministas decoloniales han sefialado la ausencia en esa epistemologia de
lo que significé el sacrificio de las mujeres, primero en Europa y luego en América, en
ese proceso de constitucion de la Modernidad global. Este feminismo que se ha
planteado contra hegemonico también discute con la invisibilizacion de la experiencia
de las mujeres no-blancas por parte del feminismo occidental moderno que universalizd
la categoria mujer.

Para plantear sus debates, el feminismo decolonial utiliza un arsenal epistémico
propio pero también acude al arsenal epistémico de la analitica modernidad / (de)

colonialidad. Lo que se presenta en este capitulo es la trama de esos debates, en donde
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se cuestionan y reinterpretan categorias como patron colonial de poder, género,
patriarcado, interseccionalidad, que junto con feminismo decolonial e insurgencias
epistémicas permitiran dar cuenta de la invisibilizacion de los tiempos y los modos
propios de pensar y hacer de las mujeresnegras.

Précticas, conocimientos y saberes ignorados

Las mujeresnegras nortecaucanas en la Marcha de los Turbantes que se moviliz6
para demandar la defensa de la vida en el territorio expresaban que

Somos mujeres negras nortecaucanas, descendientes de africanos y africanas,
que fueron esclavizadas. Somos conocedoras del valor ancestral que tienen nuestros
territorios. Sabemos que a muchos de ellos les tocd pagar con su vida nuestra libertad.
Sabemos de la sangre que derramaron nuestros ancestros y ancestras para conseguir
estas tierras. Sabemos que trabajaron afios y afios en condicion de esclavitud para
dejarnosla. Nos ensefiaron que la tierra no se vende, entendian que debiamos garantizar
a los renacientes la permanencia en el territorio.Han pasado cuatro siglos y su
memoria es nuestra memoria, sus practicas son nuestras practicas trasmitidas desde
nuestras abuelas y abuelos; nuestras hijas y nuestros hijos hoy continGan reafirmando
nuestra identidad como pueblos libres.

Hoy nuestras vidas estan en peligro. Las posibilidades de existir como pueblo
Afrodescendiente son minimas. Muchos hombres y mujeres estan amenazados de
muerte. Nosotras hemos vivido de la mineria ancestral, como una actividad que les
permitio a nuestros ancestros comprar su libertad y la nuestra. Esta actividad ha estado
articulada a la agricultura, a la pesca, a la caceria y a los saberes ancestrales que las
mayoras y comadronas han inculcado en nosotras para permanecer como pueblos?’.

Las mujeres expresan en este comunicado ser conocedoras, tener memoria y
realizar précticas ancestrales que resultan ser ignoradas por quienes pretenden
despojarlas del territorio. Para entender el por qué los pensamientos, razonamientos,
practicas, sentimientos y deseos de las mujeresnegras son discursos ignorados es
importante remitirnos a la discusion sobre el origen y conceptualizacion de la
Modernidad que nos permita llegar a la colonialidad del saber. Para esto plantearé un
dialogo en primer lugar entre Enrique Dussel e Inmanuel Wallerstein e iran entrando a
escena otras/os autores/as latinoamericanas y caribefios.

Parto de considerar la Modernidad una nocién- imagen creada por los europeos
para explicarse a si mismos y a partir de si mismos al resto del mundo. Es parte de una
construccién lineal de la historia del mundo en la que Europa es la protagonista
principal y los antagonistas son los barbaros que se oponen a la civilizacién que la

modernidad ofrece: indigenas y afrodescendientes (aparecen como barbaros, pero nunca

2" Comunicado a las mujeres colombianas y a la opinién piblica. Marcha de los Turbantes.
Movilizacién de mujeres afrodescendientes por el Cuidado de la Vida y de los Territorios Ancestrales.
Noviembre 18 de 2014. Subrayado propio.
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sus luchas de resistencia ni sus aportes culturales y econdmicos). Segun la historia
eurocéntrica la Modernidad empieza con la revolucion industrial y el movimiento
ilustrado (llustracion) de los siglos XVIII y XIX. Se desconoce en esta historia toda la
violencia ejercida contra los pueblos colonizados por los europeos antes del siglo XVII1.
La historia de Europa se convierte en la historia del mundo, en la historia universal y el
europeo en el sujeto moderno por excelencia, en el sujeto de la historia.

Dussel sera critico de la linealidad y parcialidad histéricas de la nocién
Modernidad. Para Dussel la Modernidad tiene comienzo con la invasion de América
por los ibéricos. Replanteando asi tanto la fecha de inicio como el origen. Va a hacer
uso de la nocion sistema-mundo para plantear que la Modernidad es un fendmeno que
sobrepasa a Europa y es mas bien un fendmeno global, mundial: “el despliegue y
control del “sistema- mundo” en sentido estricto” (Dussel 2005,5). La Modernidad
como fendmeno global al que aportan sustancialmente los pueblos de la América
colonizada:

En el Occidente la “modernidad”, que se inicia con la invasion de América por parte de
los espatfioles, [...] es la “apertura” geopolitica de Europa al Atlantico; es el despliegue
y control del “sistema — mundo” en sentido estricto (por los océanos y no ya por las
lentas y peligrosas caravanas continentales), y la “invencion” del sistema colonial, que
durante 300 afios ira inclinando lentamente la balanza econdémica-politica a favor de la
antigua Europa aislada y periférica. Todo lo cual es simultaneo al origen y desarrollo
del capitalismo (mercantil en su inicio, de mera acumulacién originaria de dinero). Es
decir, modernidad, colonialismo, sistema-mundo y capitalismo son aspectos de una
misma realidad simultanea y mutuamente constituyente. (Dussel 2005,13)

Dussel llama “segundo eurocentrismo” a la vigencia de la perspectiva “clasica”
de Modernidad presente en autores contemporaneos como Lyotard, Vattimo, Habermas
e incluso Wallerstein. Dussel propone una primera, una segunda y una tercera
modernidad. Para él la primera modernidad seria la ibérica (del 1492 a 1630
aproximadamente), con matices musulmanes (por Andalucia), inspirada en el
renacimiento humanista italiano. En general “es una modernidad mercantil,
preburguesa, humanista, que comienza la expansion europea” (2005,13). Ubica el
desarrollo de la segunda modernidad en las Provincias Unidas de los Paises Bajos,
provincia espafola hasta comienzos del siglo XVII, un nuevo desarrollo de la
Modernidad, ahora propiamente burguesa (1630-1688)”. Y la tercera modernidad, “la
inglesa y posteriormente la francesa, despliega el modelo anterior (filosoficamente

iniciado por un Descartes o Spinoza, desplegandose con mayor coherencia practica en el
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individualismo posesivo de un Hobbes, Locke o Hume)” (2005,15). Esta ultima es la
Unica que reconoce el eurocentrismo.

Dussel considera que la Revoluciéon Industrial y la lustracion no son el
comienzo de la Modernidad como es comun pensar, sino que con ellas (Revolucién
Industrial e Ilustracion) la Modernidad alcanzé su plenitud “y al mismo tiempo se
afianzaba el colonialismo expandiéndose Europa del Norte por el Asia primero y
posteriormente por el Africa” (2005,14). Desde esta particular vision América Latina
fue un momento constitutivo de la Modernidad y el sistema colonial inaugurado con la
invasion y conquista de Ameérica fue periférico de un mundo capitalista moderno, y por
lo tanto, él mismo moderno. América se constituye en la primera periferia de Europa
(2005,149). De ninguna manera hubo nunca feudalismo en América como algunos
autores lo proponen. De esta forma Dussel desprovincializa la nocion de Modernidad,
volviéndola una nocion universal.

La Modernidad y el sistema—mundo tienen la misma antigliedad y el mismo
origen: el dominio europeo sobre el planeta. El sistema colonial que se inaugura con la
conquista de América genera condiciones asimétricas en las culturas que tienen que ver
con la posiciéon de cada una en el sistema colonial. “La cultura occidental, con su
“occidentalismo” obvio, situaba a todas las otras culturas como mas primitivas, pre-
modernas, tradicionales, subdesarrolladas” (2005,14).

Dussel cuestiona el que esta asimetria no es tomada en cuenta por los autores
multiculturalistas que proponen el didlogo entre las culturas, tales como Habermas y
Rawls. Denuncia lo que llama un “multiculturalismo altruista” que exige para el
dialogo la aceptacién por parte de todos, de ciertos principios procedimentales que son,
supuestamente no advertidos por quienes los proponen, profundamente occidentales.
Para Dussel esto supondria la aceptacion de un Estado multicultural tal como se expresa
actualmente en la cultura occidental, restringiendo las posibilidades de sobrevivencia de
las demas culturas (2005,14-15).

La posicion de Wallerstein es todavia eurocéntrica, desde la interpretacion que le
hace Dussel, dado que posterga la Modernidad y su centralidad en el mercado mundial
hasta la “Ilustracion” y el surgimiento del liberalismo. Wallerstein considera la
Modernidad y la centralidad del mercado mundial como hechos sincronicos porque
mantiene una perspectiva europea. Para Dussel Europa es primero Moderna y después
llega a ser centro. Dussel desplaza su mirada de Europa y puede ver hacia Oriente y

encontrar que la China y la region indostanica tenian hacia finales del siglo XVIII un
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gran peso productivo-econémico en el mercado mundial que Europa no podia igualar.
Este desplazamiento no lo hace Wallerstein, por eso su eurocentrismo. Esta discusion
es importante en términos de evaluar el impacto de la hegemonia europea en el resto de
las culturas del mundo y del aporte del resto del mundo a la Modernidad.

Dussel considera que la hegemonia central e ilustrada de Europa solo tiene dos
siglos, lo que resulta en un plazo muy corto para haber ejercido un poder de
transformacion significativo en el “nucleo ético-mitico” de culturas milenarias como la
china y otras orientales, indias, bizantino-rusas, bantu y la latinoamericana (2005,17).
Dussel reconoce que estas culturas han sido colonizadas, pero en mayor parte excluidas,
“despreciadas, negadas, ignoradas mas que aniquiladas” (p.17). El desprecio sobre
estas culturas es, precisamente, el que ha permitido su sobrevivencia. Esa sobrevivencia
en el silencio, en la oscuridad, en el desprecio, es lo que llama Dussel la “exterioridad”:

Esa “exterioridad” negada, esa alteridad siempre existente y latente indica la existencia
de una riqueza cultural insospechada, que lentamente renace como las Ilamas del fuego
de las brasas sepultadas por el mar de cenizas centenarias del colonialismo. Esa
exterioridad cultural no es una mera “identidad” sustantiva incontaminada y eterna. Ha
1do evolucionando ante la Modernidad misma, se trata de una “identidad” en sentido de
proceso Yy crecimiento pero siempre como exterioridad. (2005,17)

Este rodeo me permitié llegar a la nocién exterioridad como un concepto Util
para pensar a las mujeresnegras del Pacifico colombiano. Como Dussel mismo lo sefiala
en el parrafo citado, no se trata de identidades incontaminadas y puras sino de espacios
que no han logrado ser completamente colonizados por la modernidad, no por el
aislamiento fisico relativo que vividé el Pacifico debido a su geografia sino por la
marginalidad a la que ha sido arrojado como también lo es la negredumbre®® en las
grandes ciudades. Hay en esta exterioridad un potencial epistémico, ignorado por la
modernidad, que se fragua desde la geopolitica y corpo-politica del conocimiento de
esta exterioridad o marginalidad relativa. Esta exterioridad es la posibilidad de la

emergencia del pensamiento critico fronterizo.

% a categoria “Negredumbre” del antropdlogo chocoano Rogerio Velasquez (1908-1965) hace
referencia “a la masa de negros que son objeto de su investigacion, en una audacia semantica que
relaciona negros con muchedumbre. Pero no se trata de cualquier muchedumbre, sino de aquella
conformada por afrodescendientes colocados en situacion de exclusion y marginalidad, <<los de abajo>>,
<<la raza maldita>>, <<los esclavizados>>, <<los miserables>> (Leal, 2007) que, ademas habitan en un
territorio especifico: el de los rios, la selva y el mundo rural”. (Patifio, German, en el prologo a
Velasquez, Rogerio, 2010:12). Pero también los que habitan los cordones de miseria de las grandes
ciudades La negredumbre son todas y todos quienes hacen parte de la masa negra de empobrecidos que
habitan el territorio de la nacion. La Negredumbre es el bloque social de los oprimidos por razones de
racialidad/ etnicidad y clase. La negredumbre es la masa, mas como categoria socioldgica, como plantea
Patifio, sin aludir a la subjetividad. Son las personas en la base de la pirdmide social estigmatizadas
(Goffman, 2006) en razon del color de su piel.
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En la historia del sistema moderno-colonial de género a las mujeresnegras les ha
sido negado el estatuto de lo humano, siendo arrojadas a la exterioridad. Desde su
ubicacion en ese lugar de la no-existencia han desplegado su potencial epistémico. Esos
saberes, practicas, conocimientos y epistemologias producidas por las mujeresnegras a
lo largo de su presencia en Abya Yala son insurgencias epistémicas, ignoradas por no
corresponder a quien se supone es el sujeto del conocimiento.

Ahora bien, a Dussel puede plantearsele la critica que Breny Mendoza (2014)
hace a Quijano en términos de que desconocen en este proceso de constitucion de la
modernidad, lo que significo el sacrificio de las mujeres en Europa primero y luego en
Abya Yala al considerarselas brujas en todo el proceso de expansién mundial del
capitalismo y la colonizacion como lo narra Silvia Federici en Caliban y la Bruja
(2010). No obstante Dussel reconozca en ese hombre europeo conquistador (yo
cénquiro) también una subjetividad falica (yo féalico o yo violo) que se ejercié contra las
mujeres y las culturas, el genocidio de las mujeres acusadas de brujeria como
constituyente fundamental de la modernidad es ignorado. Federici muestra que no se
traté de una préactica oscurantista medieval, sino que al contrario tuvo su origen en la
[lamada ilustracion y se prolongé por varios siglos siendo ejercida tanto por el
catolicismo como por el reformismo protestante.

En relacién con Frantz Fanon, Aimé Cesaire y Fausto Reinaga®’, encuentro que
estos parten de una geopolitica y corpo-politica distinta a la de Dussel. Mientras Dussel
como argentino que se pensaba europeo, es confrontado en ese continente y se pone en
busca de la identidad latinoamericana, Fanon, Cesaire y Reinaga viven en carne propia,
desde siempre, la colonizacion del ser. Es desde la vivencia del racismo que estos tres
autores, intentan comprender todo el proceso de dominacion y explotacién a que han
sido sometidos los pueblos a que cada uno pertenece. Sus planteamientos tedricos
surgen de su praxis liberadora: Fanon como miembro del FLN argelino y desde su
préactica psiquiatrica que busca comprender la psicologia del colonizado, Cesaire como
miembro del partido comunista y activista politico del movimiento (o proyecto) de la

negritud y su carrera politica como alcalde y representante nacional por Martinica y

® Frantz Fanon (1925-1961). Médico psiquiatra martiniquez de gran influencia en los
movimientos sociales de los afios 60 y 70 del siglo XX. Sus aportes mads importantes se dieron en
relacion con la reflexion sobre el colonialismo y sus psicopatologias. Apoyd las luchas de liberacion de
Argelia e hizo parte del Frente Nacional de Liberacion de Argelia. Aimé Cesaire (1913-2008). Poeta y
politico también de Martinica, fue uno de los ide6logos del movimiento de la Negritud. Fausto Reinaga
(1906-1994). Intelectual Indigena boliviano, publicé mas de 30 libros siendo el mas conocido y
considerado por muchos el mas importante La revolucion india. Fue un antieuropeo radical.
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Reinaga desde la “guerra de pensamiento” que lo lleva a fundar el partido indio de
Bolivia. Los tres plantean criticas contundentes a la civilizacion occidental. Hacen
importantes aportes a la descolonizacion del saber y del poder desde su propia herida
colonial, desde el reconocimiento del ‘“no-ser”. Son criticos del conocimiento
producido por Occidente que se erige como valido, universal y objetivo.

Fanon formula una critica decolonial a Freud, Lacan y toda la tradicidn
psicoldgica de las ciencias sociales que no toman en cuenta los efectos de la
colonizacion, del mundo estructural exterior, en la experiencia de vida, en la psicologia,
del colonizado. Pero asegura que también el blanco se comporta segin una linea de
orientacion neurdtica ya que es esclavo de su superioridad (Fanon 2009,87). Cesaire
hace un cuestionamiento a la produccion de conocimiento de quienes se hacen llamar
humanistas y guardan silencio frente a las grandes injusticias, por eso los llama
fascistas. Reinaga por su parte, plantea “un humanismo superior al humanismo de
occidente” (1978,109). Cesaire, al igual que Fanon, considera que el colonialismo ha
construido a negros y a blancos. Mientras Fanon asegura que “el blanco estd preso en
su blancura. EI negro esta preso en su negrura” (2009,42), Cesaire afirma que “el
colonizador, al habituarse a ver en el otro a la bestia, al ejercitarse en tratarlo como
bestia, para calmar su conciencia, tiende objetivamente a transformarse el mismo en
bestia” (2007,19). Estos autores, por supuesto, tampoco incorporan en su teorizacion la
forma particular en que las mujeresnegras e indigenas padecieron la colonizacién.

Mientras que en Dussel una futura cultura transmoderna estd dada por la
posibilidad del dialogo intercultural que toma en cuenta las asimetrias existentes, en
Fanon, Cesaire y Reinaga se trata de la lucha de liberacion, armada y epistémica. En
estos tres autores el sujeto es el negro para los dos primeros y el indio para el ltimo.
Parten de la categoria dominante en la interseccién, como lo dird Maria Lugones. Los
tres se plantean la necesidad de crear una sociedad nueva, que signifique la superacién
del racismo, pero no aparece la presencia de otros sujetos particulares, no hay dialogos
de oprimidos al interior del pueblo colonizado, ni didlogos entre colonizados. Dussel, al
menos, esta planteando el dialogo intercultural entre los pensadores criticos del centro-
imperial y del mundo post —colonial y periférico, pero también y fundamentalmente “un
dialogo entre los “criticos de la periferia’, un dialogo intercultural Sur-Sur, antes que
pasar al didlogo Sur—Norte” (2005,23). Es ese didlogo el que nos lleva a la

transmodernidad.
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Si bien Cesaire propone un universal concreto en oposicién al universal
abstracto del pensamiento occidental, y Grosfoguel (2008) considera que desde ese
aporte se puede plantear la transmodernidad como proyecto utépico descolonizador,
considero en lo personal, que no es suficiente el didlogo entre pueblos-culturas
oprimidas como lo plantean Cesaire y Dussel. Ignoran todavia, en Dussel aparece a
veces, no con mucha fuerza, la necesidad de dialogos criticos al interior mismo de los
pueblos-culturas, intra-exterioridades, no solo inter sino intraculturales, que no dejen
sin resolver las situaciones de subordinacién al interior de las mismas. Requerimos de
la intraculturalidad para hacer justicia a todos los sujetos y sujetas subordinadas por
otros subordinados al interior de las culturas. La nocion universal todavia nos deja en el
ambito de la modernidad, por lo que serd mejor avanzar al pluriverso (Escobar 2012),
tomando siempre en cuenta lo inter e intra-versos, es decir, la discusién sobre las
desigualdades y subordinaciones al interior de cada universo, de cada cultura.

En términos de las relaciones que pueden tejerse entre Fanon, Cesaire y Reinaga
con Quijano y Lugones, resulta clave el concepto colonialidad del poder de Quijano.
Este concepto pone de relieve la importancia de la dimension racial (tanto la idea de
raza como el racismo) para la dominacion y la construccion de subjetividades en tension
continua dentro de una sociedad explotada politica, econémica, cultural, epistémica y
sexualmente, entre otras. Quijano introduce la nocion “raza” en la historia y en la
analitica del pensamiento latinoamericano, desafiando, como lo sefiala Walsh (2015), su
propia obra que hasta los afios 80 consideraba lo social principalmente y con respecto a
clase social. Hacia finales de los 80 Quijano plantea una teoria histérica de la
clasificacion social de la poblacion del mundo basado en la idea de "raza"™ como
constitutiva del modelo global capitalista eurocentrado de poder. “Raza” es el eje que
articula todas las otras dominaciones, incluida la de género. Walsh siguiendo a Lugones
considera que aunque género no es explicitamente nombrado (Quijano usa sexo), en la
teoria de Quijano si esta constituido por y constituye la colonialidad del poder (Ibid).

Esta colonialidad impuso un patron de poder “que afecta todas las dimensiones
de la existencia social tales como la sexualidad, la autoridad, la subjetividad y el
trabajo” (Quijano 2000). Las alternativas a esa colonialidad y a ese poder exigen la
transformacion social en todas las multiples jerarquias que la conforman.

La nocién colonialidad del poder cuestiona la construccion eurocéntrica de la
sociedad liberal europea como la norma universal y sus formas de conocimiento como

las Unicas validas. Estos autores que se han atrevido a pensar por si mismos (Fanon,
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Cesaire, Reinaga), son alternativas al pensamiento eurocéntrico-colonial en América
Latina y el Caribe. Son expresiones de esa “amplia gama de busquedas de formas
alternativas de conocimiento que cuestionan el caracter colonial/eurocéntrico de los
saberes sociales y la propia idea de modernidad como modelo civilizatorio universal”
(Lander 2000,27).

Como parte constitutiva de la Colonialidad del Poder se han construido otras
nociones como Colonialidad del Ser y Colonialidad del Saber. Maria Lugones
introduce la nocion Colonialidad del Género con lo cual le da historicidad al género.
Género es para Lugones un constructo colonial al igual que raza. La colonialidad del
poder queda completa cuando Lugones plantea que la colonizacién no solo racializd
sino que generizd a las sociedades sometidas, lo que le permite crear la nocion sistema
moderno/colonial de género. Lugones considera que colonialidad no se refiere
solamente a la clasificacion racial, a la cual se subordina el género.

Lugones investiga la interseccionalidad entre raza, clase, género y sexualidad,
preocupada por la indiferencia de los hombres colonizados hacia las violencias contra
las mujeres no blancas. La autora parte del concepto de Quijano colonialidad del poder
para entender la interseccion entre raza y genero en el patron de poder capitalista
eurocentrado y global, ya que tanto raza como género adquieren significado en ese
patrén. Es decir, género no seria precedente a la colonizacion. La colonialidad del poder
y la modernidad son los ejes organizadores del capitalismo eurocentrado y global. Dice
que entender los rasgos historicamente especificos de la organizacion del género en el
sistema moderno/colonial de género es central a una comprension de la organizacion
diferencial del género en términos raciales.

Lugones pretende expandir el enfoque de Quijano introduciendo otros elementos
en el andlisis. Afirma que las categorias homogéneas como “negro”, “indio”, “mujer”
seleccionan como norma al dominante en el grupo, escondiendo la deshumanizacién
que la colonialidad del género implica para las mujeres negras, indigenas o mujeres “de
color” (2008,82). El aporte de Lugones es sustancial para entender la situacion
intracultural, que no estaba presente en los autores que hemos venido mencionando
(Fanon, Cesaire, Reinaga, Dussel).

Lugones afirma que “tanto la produccion del conocimiento como todos los
niveles de la concepcion de la realidad se hallan "engenerizados™ (2008,92), es decir,
son cambios que se introdujeron en el proceso de colonizacién que inferiorizaron a las

mujeres colonizadas que no lo estaban antes en los términos occidentales, lo cual se
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logra con la complicidad forzada de los hombres colonizados. Esto llevd a una
transformacion de todas las dimensiones de la organizacion social: las relaciones
comunales e igualitarias, las ritualidades, el ejercicio de la autoridad. Lugones se
pregunta por que esa complicidad forzada continta ain en el analisis contemporaneo del
poder: “la teorizacion de la dominacion global contintia llevandose a cabo como si no
hiciera falta reconocer y resistir traiciones o colaboraciones de este tipo” (2008,76).

Desde los planteamientos de Lugones se amplia también la nocién de
Transmodernidad de Dussel, que es vista por él como un proyecto mundial de liberacion
en el que se afirman los momentos culturales propios negados o despreciados que se
encuentran en la Exterioridad de la Modernidad. “Se trata de una estrategia de
crecimiento y creatividad de una renovada cultura no solo descolonizada sino
novedosa” (Dussel 2005,24). La Transmodernidad partiria de un universalismo concreto
como el planteado por Cesaire y particularizado por Lugones en las mujeres no blancas
0 de color, para incluir a todos y todas en una pluriversalidad de historias, de culturas,
de experiencias que trascienden el universalismo abstracto de la cultura occidental y la
vision eurocéntrica de la modernidad.

Ahora bien, esta transmodernidad solo es posible en el didlogo intercultural e
intracultural. Dussel propone un didlogo “entre los creadores criticos de sus propias
culturas [que] no es ya moderno ni postmoderno, sino estrictamente ‘transmoderno’,
porque la localizacion del esfuerzo creador no parte del interior de la Modernidad, sino
de su exterioridad, o ain mejor de su ser ‘fronterizo’” (2005, 24).

Se trata en Gltimas de “la afirmacion y desarrollo de la alteridad cultural de los
pueblos postcoloniales, subsumiendo al mismo lo mejor de la Modernidad, deberia
desarrollar no un estilo cultural que tendiera a una unidad globalizada, indiferenciada o
vacia, sino a un pluriverso trans-moderno (con muchas universalidades: europea,
islamica, vedanta, taoista, budista, latinoamericana, bantu, etc.) multicultural, en didlogo
critico intercultural” (2005,23). No obstante lo latinoamericano no puede verse como
una entidad homogeénea. Habria que preguntarse: ¢qué es la identidad latinoamericana?
Dussel ha dicho antes que un dialogo intercultural tiene que reconocer las asimetrias
entre las culturas, no obstante insisto en que el didlogo no debe ser solo intercultural
sino también intra-cultural. Es necesario reconocer los sujetos oprimidos al interior de
las culturas mismas. El otro asunto que no queda claro es como se resuelven esas

asimetrias, esas contradicciones fundamentales entre las culturas, para dar paso a una
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transmodernidad donde caben todos y todas®. Finalmente la interculturalidad que
plantea tiene un énfasis muy cultural que pareciera dejar de lado la colonialidad.

Desde su interlocucién con el movimiento indigena ecuatoriano Walsh plantea la
interculturalidad como un paradigma “otro” que busca cambiar la colonialidad del poder
y hacer visible la diferencia colonial. En esta perspectiva la interculturalidad “representa
una légica, no simplemente un discurso, construido desde la particularidad de la
diferencia” (Walsh 2007¢,50) que busca “refundar lo nacional desde el asumir la
pluralidad como eje crucial”. Walsh (2009,47) pone particular interés en la nocion de
“interculturalidad epistémica” que hace referencia a una practica politica y al mismo
tiempo a una contra-respuesta a la hegemonia geopolitica del conocimiento. Esta
practica politica es una préactica politica cultural orientada a conocer el pensamiento
dominante, actividad que permite que emerja un conocimiento “otro” que orienta el
programa del movimiento en las diferentes esferas de la sociedad, es un pensamiento
oposicional al proyecto civilizatorio de las elites y orientado a la construccion de una
propuesta alternativa de civilizacién y sociedad. Un aspecto importante es el caracter
procesual de la interculturalidad, no como algo dado y de una vez sino, algo en
permanente camino y construccion (Walsh 2009,43).

En esta nocion de interculturalidad critica, que propone Walsh, creo que se logra
avanzar en una interculturalidad que toma en cuenta no solo la cultura sino
fundamentalmente el patrén de poder colonial, el patron de racializacion y la diferencia
colonial. Creo que este avance es posible porque estd pensado desde los grupos
histéricamente subalternizados, invisibilizados, desde las ausencias. Desde este punto
podemos hacer la conexion con Santos (2005) y su sociologia de las ausencias que tiene
como proposito visibilizar, valorar y potenciar las experiencias construidas por la razén
indolente occidental como ausencias y/o residuos. Sin embargo, considero que la
propuesta de traduccion intercultural de Santos, planteada como un “trabajo de
interpretacion entre dos o mas culturas con el objetivo de identificar preocupaciones
isomorficas entre ellas y las diferentes respuestas que proporcionan” (2005,137) no
contempla el patrén colonial de poder, la diferencia colonial. Es decir las asimetrias

entre las culturas.

% Deseo de una vez dejar claro que soy consciente de las limitaciones del lenguaje formal que
exige la presentacion de una tesis, por lo que hubiera preferido usar la x remplazando la vocal que asigna
género al sustantivo, en lugar de eso he debido usar las/los, lo que nos deja en el dualismo del que el uso
de la x pretende escapar.
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Nelly Richard (2009) reconoce que los procesos de traduccién siempre generan
desconexiones violentas que evidencian luchas por la significacion, no obstante su
planteamiento de la hibridez deja muchas dudas porque no se menciona la hegemonia, o
pretension hegemonica, de la cultura occidental. Igual cosa sucede con Bhabha para
quien el discurso critico abre posibilidades de traduccidn antes que mantener separadas
posiciones “irreconciliables” y quien afirma que su “lugar de partida paradigmatico (es)
el hibridismo cultural e historico del mundo postcolonial”, no es la herida colonial ni la
diferencia colonial. Considero entonces, que las ideas de traduccidn presentes en Santos,
Richard y Bhabha son apuestas criticas aun modernas que se encuentran lejos de una
propuesta transmoderna y mucho mas del pluriverso.

Pensar desde y con otras/os sujetas/os y sus luchas (sociales, politicas,
epistémicas, existenciales) por la vida, como las que desarrollan las mujeresnegras del
Pacifico colombiano, se hace indispensable a los proyectos decoloniales que quieren
apostar por el pluriverso. Es necesario reconocer que también en las mujeresnegras se
construyen alternativas al pensamiento eurocéntrico—colonial moderno, y que la
Modernidad y la colonizacion nunca ejercieron en estos lugares pleno dominio.

Miraremos ahora las propuestas epistemoldgicas que también nos aportan a
pensar desde y con las mujeresnegras del territorio-region del Pacifico.

Feminismo (s) decolonial (es)

La critica que hiciera Lugones (2008) a Quijano podria considerarse un punto de
partida (algo asi como la entrada en sociedad, la visibilizacién) del feminismo
decolonial, un feminismo que esti en plena expansion social, espacial y epistémica.
Lugones plantea una critica al pensamiento decolonial de Quijano pero también
establece una relacién con ese pensamiento, no una ruptura. EI feminismo decolonial se
encuentra con el pensamiento decolonial en la critica al eurocentrismo y a la
colonialidad del poder, como cuestionamientos profundos al paradigma europeo que
propone la modernidad como proyecto emancipatorio para toda la humanidad.

El eurocentrismo denunciado como colonialidad del saber exige remitirse al
pensamiento de las diversidades colonizadas que han estado excluidas de la
universalidad y romper con la presuposicion de una logica histérica Unica para la
totalidad historica (Quijano 1991,12). La mirada se vuelve a los espacios, experiencias y
horizontes de expectativas de grupos, etnicidades, mujeres ubicados en la exterioridad

del sistema mundo—capitalista en lo que se ha llamado el vuelco decolonial (Walsh
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2008,135). En la perspectiva de Espinosa (2014,7) compartida por la mayoria de las
feministas decoloniales, se trata sobre todo de una apuesta epistémica.

El cuestionamiento al proyecto modernizante y emancipatorio europeo lleva a
cuestionar todas las relaciones sociales inscritas en la matriz colonial de poder.
Descolonizarse significa un desprendimiento epistémico del conocimiento europeo,
pensar la propia historia, pensar la propia liberacion pero con categorias propias, no
prestadas (Lozano 2010a,11). Pensar también toda la compleja estructura de relaciones
que se entretejen en la matriz colonial; de genero, heterosexismo, racismo, clase,
colonialidad.

A diferencia del feminismo blanco el feminismo decolonial se enfoca en
cuestiones del colonialismo para ver la construccion diferencial del género en términos
raciales. Reconoce una articulacion entre trabajo, sexo y colonialidad del poder. Una
tarea crucial del feminismo decolonial la constituye en palabras de Lugones “La
investigacion historica del por qué y del como de la alteracion de la relaciones
comunales con la introduccion de la subordinacién de la mujer colonizada en relacion al
hombre colonizado y el por qué y como de la respuesta del hombre a esa introduccion
forman una parte imprescindible de la base del feminismo decolonial” (2008,76).

Quienes hoy se denominan feministas decoloniales tienen distintas procedencias
y fuentes pero podrian mencionarse las siguientes:

El feminismo negro y de color norteamericano que denuncié el caracter
incompleto de la pretendidamente universal teoria feminista blanca que bajo la categoria
“mujer” excluy0 las experiencias de las mujeres no—blancas y no heterosexuales, por lo
que propuso la articulacion de las opresiones de género, raza, clase y sexualidad. Este
cuestionamiento al sujeto universal del feminismo hegemdnico ha estado presente
también en otras voces: indigenas, negras, trans y leshianas desde sus propios lugares de
enunciacion. El feminismo negro cuestiond ademas la mistica femenina (ser mujer es
ser el florero de la casa por lo que hay que ganar la calle) condensada en el libro de
Betty Friedan, la negativa vision de la familia de este feminismo blanco; primero por la
universalizacion que hace de la familia nuclear y segundo por la condena que hace de la
familia como un lugar de explotacion para las mujeres. La otra critica es a la concepcion
de patriarcado que asume que todos los hombres ejercen dominio sobre todas las

mujeres.
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Los feminismos del Tercer Mundo®** que también han cuestionado el
universalismo del feminismo blanco eurocéntrico, el heterosexismo y la colonizacion y
la colonialidad (Anzaldda, Moraga, Mohanty, Oyewdmi).

Los feminismos negros afrodescendientes e indigenas que han cuestionado el
patriarcado interno a sus grupos étnicos asi como el racismo del feminismo blanco.

El pensamiento latinoamericano y caribefio en sus expresiones filosoficas (Zea,
Dussel, Fanon, Cesaire, Quijano, Fals Borda, Freire), literarias (Mariategui, Zapata
Olivella), politicas (movimientos sociales) y teoldgicas (Boff, Hinkelammert, Tamez).

Los pensamientos indigenas y afrodescendientes y sus movilizaciones por la
reivindicacion de derechos colectivos.

El feminismo decolonial asume este adjetivo en didlogo y enriquecimiento
mutuo con las/los pensadoras/es del grupo modernidad/ (de) colonialidad.

Para Espinosa quien se declara feminista antirracista y decolonial el feminismo
decolonial es deudor también de la

revision critica al esencialismo del sujeto del feminismo y la politica de la identidad que
comienza a gestarse a partir de las escritoras activistas lesbianas provenientes del
feminismo de color gue continua aun hoy en un movimiento alternativo a los postulados
ampliamente difundidos del feminismo posestructuralista y la teoria queer blanca. En
este mismo tenor, recupera el legado de autoras claves del feminismo poscolonial con su
critica a la violencia epistémica, la posibilidad de un esencialismo estratégico (Spivak,
1998), el llamado a una solidaridad feminista norte-sur y la critica al colonialismo de la
produccion de conocimientos de la academia feminista asentada en el norte (Ch.
Mohanty, 1983, 2003). Asi mismo recoge varias de las criticas de la Corriente feminista
auténoma latinoamericana, de la que varias de nosotras hemos sido parte, incorporando
una denuncia de la dependencia ideoldgica y econémica que introducen las politicas
desarrollistas en los paises del tercer mundo, asi como del proceso de
institucionalizacién y tecnocratizacion de los movimientos sociales que impone una
agenda global de derechos dtil a los intereses neocoloniales. (Espinosa 2014,3)

El feminismo decolonial como proyecto en movimiento que se construye desde
diversos lugares de enunciacion no es, ni ha de ser la pretension gue sea, una expresion
homogénea. Es mas bien la expresion aun inacabada de las luchas que libran en el sur
global mujeresnegras, mujeresindigenas, mujeres leshianas y trans, mujeres campesinas
y populares contra todas las fuerzas que las oprimen de diferente modo, haciendo uso de
su poder insurgente. No es que por ser negra, lesbiana, indigena o campesina ya se es
una feminista decolonial, es porque desde ese lugar de enunciacion se proponen unas

apuestas politicas que analizare mas adelante. Mientras tanto, haré una aproximacion a

%! Esta es una homogenizacion atrevida que no pretende borrar las diferencias entre feminismos
como el chicano, brasilero, islamico, africanos, asiaticos, de la india, etc.
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los conceptos, nociones, propuestas epistemoldgicas encontrados en textos de diversa
indole y procedencia de quienes se definen como feministas decoloniales.

Sistema moderno- colonial de género

Esta categoria ha sido propuesta por Maria Lugones (2008,77) como marco de
analisis que permita entender el sometimiento tanto de hombres como de mujeres en
todos los &mbitos de la existencia asi como hacer visible y comprensiva “nuestra lealtad
hacia este sistema de género”. Lugones entrelaza dos marcos de analisis para llegar a su
sistema moderno—colonial de género. Uno es el trabajo sobre género, raza y
colonizacién de los feminismos de mujeres de color®* de Estados Unidos, los
feminismos de mujeres del Tercer Mundo y las versiones feministas de las escuelas de
jurisprudencia Lat Crit y Critical Race Theory que han enfatizado el concepto de
interseccionalidad para hacer visible tanto la multiplicidad de las opresiones como la
exclusion histérica y teorico-practica de las mujeres no-blancas de las luchas de
liberacion en nombre del sujeto universal Mujer. Su otro marco analitico es la
colonialidad del poder, central al analisis del patron de poder global capitalista,
introducido por Anibal Quijano.

Lugones complejiza y amplia el andlisis de Quijano para entender los procesos
de entrelazamiento de la produccién de raza y género, como ya fue mencionado, por lo
gue no me extenderé mas a ese respecto y mas bien ofrezco una caracterizacion de la
categoria introducida por Lugones.

El sistema moderno colonial de género da cuenta de la construccion de la
autoridad colectiva, de todos los aspectos de la relacion entre capital y trabajo y de la
construccién del conocimiento. Revela asi mismo las maneras en que las mujeres
colonizadas no-blancas fueron subordinadas y desprovistas de poder. Cuestiona el
caracter heterosexual y patriarcal de las relaciones de género y procura el entendimiento
de la organizacion diferencial del género en términos raciales en perspectiva historica.
Asume que la organizacion colonial / moderna del género tiene un lado claro / visible
que son el dimorfismo bioldgico, la dicotomia hombre / mujer, el heterosexualismo y el
patriarcado. Del lado oscuro / oculto estdn las “rarezas sexuales” como el
hermafroditismo o intersexualidad, y todo lo que no encaja en ese lado claro visible y

que alimenta el miedo sexual de los colonizadores. Estos lados permiten entender el

%2 “Hemos hablado de ‘Mujeres de Color’ como de una identidad de coalicion que se sitla

contra los monologismos, no como de un distintivo racial. Como identidad de coalicion busca
identificaciones que sean multiples, inestables, situadas histéricamente, a través de dialogos complejos
desde dentro de la interdependencia de las diferencias no dominantes” (Lugones 2005,74).
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alcance, la profundidad y las caracteristicas del sistema género colonial /moderno, ya
que en palabras de Lugones

El lado visible/claro construye, hegemdnicamente, al género y a las relaciones de
género. Solamente organiza, en hecho y derecho, las vidas de hombres y mujeres
blancos y burgueses, pero constituye el significado mismo de «hombre» y «mujer» en el
sentido moderno/colonial. La pureza y la pasividad sexual son caracteristicas cruciales
de las hembras burguesas blancas quienes son reproductoras de la clase y la posicion
racial y colonial de los hombres blancos burgueses. Pero tan importante como su
funcion reproductora de la propiedad y la raza es que las mujeres burguesas blancas
sean excluidas de la esfera de la autoridad colectiva, de la produccion del conocimiento,
y de casi toda posibilidad de control sobre los medios de produccion. La supuesta y
socialmente construida debilidad de sus cuerpos y de sus mentes cumple un papel
importante en la reduccién y reclusion de las mujeres burguesas blancas con respecto a
la mayoria de los dominios de la vida; de la existencia humana. El sistema de género es
heterosexualista, ya que la heterosexualidad permea el control patriarcal y racializado
sobre la produccidn, en la que se incluye la produccién del conocimiento, y sobre la
autoridad colectiva (2008,85)

El lado oscuro, donde estan las mujeres de color, es completamente violento. Lo
humano solo esta en el lado claro por lo tanto la gente “no blanca” y no heterosexual ha
sido convertida en animales no racionales®>. Solo las mujeres burguesas blancas son
contadas como mujeres. Las hembras excluidas de esa descripcion son tratadas como
animales en el sentido de ser seres “sin género”, sexualmente hembras pero no
femeninas (ibid.,94). Todos estos cambios solo son comprensibles si se entiende el lugar
del género en las sociedades precolombinas y su imposicion colonial, lo que Lugones
Ilama la colonialidad del género. EIl sistema moderno/colonial de género plantea una
constitucién mutua entre la colonialidad del poder y la colonialidad del género. No se
puede explicar ni entender la existencia del uno sin el otro.

Desde el sistema moderno—colonial de género se problematiza el dimorfismo
bioldgico y se considera la reduccién del género a lo privado, al control sobre el sexo y
sus recursos y productos una cuestion ideoldgica que reproduce la colonialidad del
género.

Entramado categorial

Bajo esta nominacion ubico la premisa tedrica del feminismo decolonial que
plantea la fusion indisoluble de las opresiones. La mayoria de las feministas
decoloniales han abandonado el uso de la nocion interseccionalidad, dado que
consideran que no da cuenta de la forma en que las opresiones actian en maltiples y

simultaneos niveles y pareciera aludir mas a una yuxtaposicién de discriminaciones que

% Esta aclaracion es importante ya que el ser humano también es un animal. Idea sugerida por
Sofia Medina.
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puede tornarse jerarquica. Lugones considera que el concepto interseccionalidad® da
cuenta de “la exclusion historica y teorico practica de las mujeres no-blancas en las
luchas liberadoras llevadas a cabo en el nombre de la Mujer” (Lugones 2008,77):

La lucha de las feministas blancas y de la «segunda liberacion de la mujer» de los afios
70 en adelante pasé a ser una lucha contra las posiciones, los roles, los estereotipos, los
rasgos, y los deseos impuestos con la subordinacion de las mujeres burguesas blancas.
No se ocuparon de la opresion de género de nadie mas. Concibieron a «la mujer» como
un ser corpéreo y evidentemente blanco pero sin conciencia explicita de la modificacion
racial. Es decir, no se entendieron asi mismas en términos interseccionales, en la
interseccion de raza, género, y otras potentes marcas de sujecion o dominacion. Como
no percibieron estas profundas diferencias, no encontraron ninguna necesidad de crear
coaliciones. Asumieron que habia una hermandad, una sororidad, un vinculo ya
existente debido a la sujecion de género. (Lugones 2008,95)

En ese sentido la interseccionalidad fue una propuesta que pretendié ampliar la
reflexion sobre el cuerpo sexuado y generizado para articular otras opresiones como la
clase y la raza, no contempladas dentro del feminismo hegemonico y desde alli
radicalizar la critica al universal mujer de la teoria feminista.

La interseccionalidad denuncia la invisibilizacion a la que se somete a las
mujeres que son racializadas y empobrecidas al considerarlas por un lado mujeres y por
el otro negras o de color. Sin embargo, esta nocion tiene sus peros, sefialados por la
misma Lugones. Si las categorias “mujer”, “negro” y “hombre” se consideran como
homogéneas terminan seleccionando al “dominante” en el grupo, como SU NOrma,;

por lo tanto, «mujer» selecciona como norma a las hembras burguesas blancas
heterosexuales, «hombre» selecciona a machos burgueses blancos heterosexuales,
«negro» selecciona a machos heterosexuales negros y, asi, sucesivamente. Entonces, se
vuelve logicamente claro que la logica de separacion categorial distorsiona los seres y
fendmenos sociales que existen en la interseccion, como la violencia contra las mujeres
de color. Dada la construccién de las categorias, la interseccion interpreta erréneamente
a las mujeres de color. En la interseccion entre «mujer» y «negro» hay una ausencia
donde deberia estar la mujer negra precisamente porque ni «mujer» ni «negro» la
incluyen. La interseccion nos muestra un vacio. Por eso, una vez que la
interseccionalidad nos muestra lo que se pierde, nos queda por delante la tarea de

% Se afirma que el término fue acufiado por la experta legal Kimberlé Williams Crenshaw en
1995, si bien se reconocen los antecedentes del término en el feminismo negro de los Estados Unidos.
Este movimiento ya habia usado términos como “riesgo multiple” y “opresiones entrelazadas” (Muifioz
2011). “La declaracion mas general de nuestra politica en este momento seria que estamos
comprometidas a luchar contra la opresién racial, sexual, heterosexual y clasista, y que nuestra tarea
especifica es el desarrollo de un analisis y una préactica integrados basados en el hecho de que los sistemas
mayores de opresion se eslabonan. La sintesis de estas opresiones crean las condiciones de nuestras vidas.
Como Negras vemos el feminismo Negro como el légico movimiento politico para combatir las
opresiones simultaneas y multiples a las que se enfrentan todas las mujeres de color... Una combinada
posicién antirracista y antisexista nos junto inicialmente, y mientras nos desarrollabamos politicamente
nos dirigimos al heterosexismo y la opresion econdmica del capitalismo (Combahee River Collective
1988, 179).
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reconceptualizar la I6gica de la interseccion para, de ese modo, evitar la separabilidad
de las categorias dadas y el pensamiento categorial. Solo al percibir género y raza como
entretramados o fusionados indisolublemente, podemos realmente ver a las mujeres de
color. Esto implica que el término «mujer» en si, sin especificacion de la fusion no tiene
sentido o tiene un sentido racista, ya que la logica categorial histéricamente ha
seleccionado solamente el grupo dominante, las mujeres burguesas blancas
heterosexuales y por lo tanto ha escondido la brutalizacion, el abuso, la
deshumanizacion que la colonialidad del género implica. (Lugones 2009)

La interseccionalidad ha sido util para entender como en el entrelazamiento de
diversas opresiones se establecen relaciones de poder de unas mujeres (blancas) sobre
otras (no-blancas) y cuestionar, como se ha reiterado, la categoria “mujer” por ocultar
precisamente esas relaciones de poder y la opresion especifica de las mujeres de color.
Este, considera Lugones (2005,67), es el aporte sustancial de Kimberlé Crenshaw quien
situaba la violencia contra las mujeres de color en la ley, develando esa violencia por
medio de la interseccion entre raza y género. No obstante Lugones considera que la
interseccion todavia piensa las categorias de opresion como separadas y separables,
cuando en realidad “la opresion de género y la de raza afectan a la gente sin ninguna
posibilidad de separacion” (Ibid,68), si bien la légica dominante y el orden social estan
organizados de forma categorial, siendo esta la razon por la que no se ve la violencia
contra las mujeres no blancas como una cuestion de derechos. La fragmentacion social
que hacen del oprimido (individual y colectivo) los mecanismos sociales de opresion, a
su vez enmascara las opresiones, las oculta; esto es posible porque son consideradas
como separables.

La separabilidad de las opresiones es un hecho colonial. Al considerarse solo al
hombre blanco eurodescendiente como el sujeto de derechos, la opresion sobre otras
particularidades y colectivos queda no solo oculta sino legitimada. Si como dice la
misma Lugones, el que no es blanco heterosexual no es humano, de ahi se sigue que es
I6gico que no tenga derechos. Es precisamente el sistema moderno—colonial de género
el que efectlia 0 da origen a ese marco categorial que se instala en los imaginarios, que
se hace cognitivamente dominante y hace dificil percibir y resistir las opresiones como
fusionadas y fundidas.

La interseccionalidad aparece como una nocién insuficiente pero también
improcedente, ya que nos muestra la fusion de las opresiones pero en la logica
categorialmente dominante, de forma que “nos vemos a nosotros mismos como seres
fragmentados, fragmentos combinados a la vez de mujeres blancas y de hombres no

blancos. Y cuando lo hacemos empezamos a perder el sentido de nosotros mismos y de
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nuestra comun situacion. Se trata de un lugar super—impuesto al que nos resistimos”
(Lugones 2005,70).

Un intento de superar la l6gica categorial dominante es el planteamiento de la
I6gica de la fusion. Hay fusiones de resistencia (mujer/negra) y fusiones de dominacion
(hombre/blanco) y cada fusidn se vive y se comprende relacionalmente. En palabras de
Lugones:

Dado que la fusion es una resistencia a multiples opresiones, se pueden apreciar
también las formas en las que otros han concebido, han dado forma cultural, han
teorizado, expresado, incorporado su resistencia a mdltiples opresiones. Se puede
también llegar a comprender como y en qué medida esas resistencias se apoyan o
socavan unas a otras. No se trata precisamente de posibilidades teorizadas sino de
posibilidades vividas. Esta es la razon de que busquemos la coalicion (2005,70).

Desde lo vivido puede decir La Red de Mujeres Negras del Pacifico en su
ponencia al Seminario-Taller Internacional sobre Género y Etnia realizado del 22 al 24
de enero de 1996 en Cali que

El ser mujer y pertenecer a la etnia negra ha hecho que la MUJER NEGRA experimente
en su diario vivir, a nivel familiar, social, comunitario, laboral y politico, situaciones de
dominacion, subvaloracion y desventaja que le impiden desarrollarse plenamente a nivel
personal y social. Esta afirmacién traera a las mentes de todas y todos muchos ejemplos
de doble discriminacién por ser mujeres y negras, que a nivel laboral, acceso a servicios
como salud, educacion, participacién en espacios comunitarios, ilustran estas
situaciones™.

Desde el lugar de las opresiones enmascaradas/fundidas se resiste, a través de la
produccion de diversos conocimientos, al conocimiento eurocéntrico, a la opresion
colonial, a la racializacion del trabajo, el género y la sexualidad; se crean
comprensiones resistentes de la realidad y de la propia situacion en ella. Es asi que “En
la l6gica de la fusion hay un impulso hacia la coalicién. Cuando vivimos como fusiones
que resisten a opresiones multiples, podemos apreciar las formas en las que otros han
concebido, han dado forma cultural, han teorizado, expresado, e incorporado su
resistencia a opresiones multiples” (Lugones 2005,75).

La interseccionalidad es una nocion que estad siendo institucionalidad como
perspectiva interseccional, con la que se procura desde las instituciones del Estado
propiciar politicas de igualdad. También ha sido incorporada a las ciencias sociales,
especialmente en la sociologia, como una categoria de andlisis. Esto se hace desde la

I6gica categorial dominante sin articular las categorias colonialidad del poder y sistema

% Resaltado mio, mayusculas fijas en el original.
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de género colonial/moderno, lo que termina de vaciarla de cualquier posibilidad de
transformacion real de los sujetos y colectivos oprimidos de multiples formas. Hay que
hacer siempre la pregunta sobre cual es el sujeto de la interseccionalidad, especialmente
cuando se plantean politicas publicas.

Hay que evitar mirar a los sujetos como portadores de mdaltiples opresiones
yuxtapuestas que asi como se juntan en la interseccionalidad también pueden separarse.
Hay que mirar la posicion de sujetos especificos en el sistema de género-moderno
colonial en su articulacion o sistema de relaciones con los otros sujetos (sociales no
individuos) de forma que la opresion puede ser entendida en su totalidad y no como
variables compartimentadas. Es por esto que en el entendimiento de que mujer y negra
no son dos experiencias distintas, que puedan separarse en la vida real, he decidido
escribir siempre mujernegra, como lo sefialé en un comienzo. No hay una experiencia
de subordinacion como mujer que se suma a la de la opresion racial, como mujernegra
Vivo una experiencia de opresion que no es posible compartimentar, es mas, como lo ha
sefialado Lugones: ser mujernegra ni siquiera es ser una mujer. Las mujeres blancas son
las Gnicas con el estatuto de lo humano.

Las mujeresnegras, indigenas y también hombres a los que se les escatimo la
humanidad: negros, indigenas, obreros, campesinos y personas no hetero-normativas,
han sido pensados como seres irracionales, sin posibilidades de producir conocimiento.
Al respecto las mujeres indigenas mexicanas enfatizan que

[Los] principios que nos inspiran a recuperar y fortalecer la reciprocidad,
complementariedad, dualidad para recuperar el equilibrio; [...] estamos analizando [los
usos y costumbres que atentan contra la dignidad y los derechos humanos], porque
también creemos que nos ilumina la luz de la razon y la justicia®.

Si los preceptos de igualdad desechan a algunos hombres y no contemplan a las
mujeres blancas, entonces las mujeresnegras e indigenas padecen de una doble negacion
de su experiencia en tanto mujeres y negras/indigenas.

El conocimiento se pretende descarnado, descorporizado, neutral, bajo el
dominio absoluto de la razén. Las teoricas de la epistemologia feminista han estado de
acuerdo en negar la posibilidad de un conocimiento des-situado. Las epistemologas
feministas han denunciado el androcentrismo y el sexismo velados de la ciencia que se
pretende neutral (Harding 1996), sin avanzar hacia un cuestionamiento al racismo que

circunda a la ciencia y aun a las epistemologias feministas. En este sentido Lugones

% Pparte del pronunciamiento de la Primera Cumbre de Muijeres Indigenas de las Américas,
realizado el 2002 en la ciudad de Oaxaca, México. En Marcos, 2014:143. Subrayado mio.
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avanza al considerar que “la raza, el género y la sexualidad son categorias co-
constitutivas de la episteme moderna colonial y no pueden pensarse por fuera —de esta
episteme— como tampoco de manera separada entre ellas” (Lugones 2012). Esta
inseparabilidad de las opresiones es uno de los aportes epistemoldgicos mas importantes
del feminismo decolonial.

Antes de hacerse popular y entrar en el debate académico la nocion
interseccionalidad después de ser usada por Kimberlé Williams Crenshaw en 1995, las
mujeresnegras latinoamericanas, y en el caso particular las colombianas, también nos
veniamos planteando nuestra condicién de multiples opresiones interconectadas.

En un texto publicado en 1992 lo expresé de esta manera:

¢Quién soy yo? Se pregunta una mujer negra en América Latina en el afio 1992. El afio
de la llamada “Celebracion del Quinto Centenario del Descubrimiento de América”.
Pregunta existencial, pero cuya respuesta no estd en su psiquis individual sino en su
historia. Intuye algunos indicios que pudieran dar orientacion a su busqueda de una
respuesta: es mujer, negra, pobre. Ademas, su situacion que a veces le resulta
particular, es una particularidad que comparte con millones de mujeres en el continente.
Mujeres ignoradas por la historiografia burguesa, blanca, adulta y masculina. (Lozano
1992,1)

En el mismo articulo se dice méas adelante:

Ser negra no es solamente una cuestion de raza. Lo es también de posicién social (ser
empobrecida e inferiorizada), de situacion histérica (descender de africanas y africanos
esclavizados en América) y antropolégica (poseer una cultura forjada en un contexto de
resistencia a la dominacién), y también de identidad (ser identificada o autoidentificarse
como negra), es decir, que el color de la piel tiene un valor social y donde vayas seras
identificada como negra y pobre. [...] Es por esto que, al hablar de la mujer negra como
la mas pobre de entre los pobres, corremos el riesgo de reforzar el estereotipo que
asegura que los negros y las negras estan en el Gltimo nivel social, porque es el lugar
gue les corresponde precisamente por ser negros. (Lozano 1992,12)

Las mujeresnegras participantes del V Taller de Formacion a Formadoras y | en
Equidad para las Mujeres Negras realizado entre el 24 de noviembre y el 14 de
diciembre de 1996, manifestaban que

Las mujeres negras no somos primero mujeres y después negras, SOmos mujeres negras.
Esta dicotomia elude la situacion de las mdltiples discriminaciones que la etnia
dominante ejerce sobre las mujeres negras y que se conjugan en un solo cuerpo como
mujer, negra, pobre, emigrante del Pacifico o habitante de barrios populares. Analizar
las diferencias en las relaciones sociales entre mujeres negras y hombres negros, las
formas de subordinacion y discriminacion de las mujeres tanto al interior de su grupo
como las establecidas con la sociedad mestiza y las imégenes de ser mujer negra u
hombre negro, es imposible llevarlas a cabo si no se articula con la etnia, la edad, la
clase social y el espacio territorial donde se conjugan y se viven. (Rojas y Aristizabal
1996,7)
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En el Informe Sombra que realizara el colectivo de mujeres del PCN Kuagro Ri
Ma Changaina Ri PCN al Comité para la Eliminacion de la Discriminacion contra la
Mujer CEDAW, en 2013 afirman que

El sujeto mujer-Afrodescendiente estd determinado por una articulacion entre raza,
cultura, clase, género y sexualidad, integral, sin jerarquia de categorias, en un marco de
derechos individuales y colectivos. En este sentido es imperativo atender y responder a
la complejidad cultural de mujeres que se identifican como Negras, Afrocolombianas,
Palenqueras o Raizales, dadas sus experiencias historicas de formacion poblacional y
cultural y a partir de esa comprension, identificar y responder de manera concreta a sus
necesidades, problematicas, aspiraciones y propuestas a la luz no solo de sus derechos
individuales como mujeres, sino también sus derechos colectivos como parte de grupos
étnicos diferenciados (4).

La historia, el espacio territorial y los derechos colectivos aparecen como
categorias indisociables de lo que significa ser mujernegra afrocolombiana, palenquera
y raizal. La nocion interseccionalidad resulta estrecha para expresar la situacién
multiopresiva de las mujeresnegras afrocolombianas.

Quienes han renunciado a utilizar la nocién interseccionalidad construyen otros
términos en donde la variedad es la norma, a veces como sin6nimos de
interseccionalidad o como una nocién diferente. Se utilizan expresiones como
opresiones cruzadas, imbricaciones de las opresiones, imbricacion de las relaciones de
poder (Houria Bouteldja)®’, co—constitucion de la opresién (Espinoza 2014),
opresiones mdltiples (Lugones 2012; Espinosa 2014), fusion de las opresiones
(Lugones, 2012). Estas expresiones estan formuladas en la I6gica de superar el marco
categorial que junta pero también separa las opresiones.

Revaluando y re conceptualizando el Género

Desde las tedricas-activistas feministas decoloniales la categoria género ha sido
reconceptualizada. En el 2010 formulé estas preguntas:

¢Son las categorias género y patriarcado, tal como se las define usualmente,
construcciones desde la exterioridad, fruto de un pensamiento otro, o por el contrario, son
las categorias género y patriarcado producto de la razon imperial? ;Son Utiles estas
categorias a los procesos de descolonizacion de las mujeresnegras y de la normatividad
heterosexual? (Lozano 2010c)

El feminismo decolonial fiel a los feminismos que le han dado origen: el
feminismo negro, el feminismo indigena, el feminismo lésbico, el movimiento popular

de mujeres, que desde sus practicas politicas han complejizado “el entramado de poder

%" Francesa-algeriana integrante del Partido Indigenas de la Republica. http:/indigenes-
republigue.fr/raza-clase-y-genero-la-interseccionalidad-entre-la-realidad-social-y-los-limites-politicos/
accedido el 17/05/2015.
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en las sociedades poscoloniales, articulando categorias como la raza, la clase, el sexo y
la sexualidad” (Curiel 2007,100)®, ha revaluado y reconceptualizado la categoria
género.

Para empezar, esta la idea de que el género no necesariamente estructura las
relaciones sociales en todas las sociedades como lo ha concebido el feminismo
euronortecéntrico. Esto lo afirma Lugones con base en los trabajos de Gunn Allen en
comunidades de América pre intrusién y Oyeronke Oyewumi entre los Yoruba. Las
relaciones entre hombres y mujeres antes de la colonialidad/modernidad no podrian
interpretarse desde el género, considera Lugones. Lo que se produce en los pueblos
colonizados es mas bien una imposicion de un sistema opresivo de género que termina
subordinando “las hembras”, dice Lugones, en todos los aspectos de la vida. No deja de
haber un tufillo idealizador de las comunidades originarias en la perspectiva de
Lugones, Oyewumi y Allen.

El mundo indigena precolombino y africano, se asegura por estas autoras, ha sido
traducido al género en su concepcién dicotomica, heterosexual, racializada y jerarquica,
lo que representa “ejercer la colonialidad del lenguaje por medio de la traduccion
colonial” (Lugones 2011,112).

La invencion del género es correlativa a la supremacia del varén blanco europeo poseedor
de derechos sobre las mujeres de su propio grupo, sin embargo este es un tipo de relacion
reservada a lo humano; la mujer blanca europea como compafiera y reproductora de la
raza y del capital es humana; (3) al resto de las gentes del mundo extra europeo se impuso
un orden natural al servicio de la supremacia blanca (humana) por lo cual no se podria
afirmar que el sistema de género funcionara para los pueblos colonizados; de esta forma,
para la autora (4) la raza, el género y la sexualidad son categorias co-constitutivas de la
episteme moderna colonial y no pueden pensarse por fuera —de esta episteme— como
tampoco de manera separada entre ellas. (Lugones 2012,30)

Por lo tanto un género dicotomico no da cuenta de esta relacion racializada
introducida por la colonizacion y mas bien es funcional a la explotacion capitalista
moderna colonial, puesto que oculta la explotacion de las personas no blancas,

especialmente de las mujeres. Las mujeres negras no son del mismo género que las

3 “Experiencias como la de las Complices, Las Proximas, las Chinchetas, Mujeres Creando,
Mujeres rebeldes, Lesbianas feministas en Colectiva, el Movimiento del Afuera con sus obvias
diferencias, desde RepuUblica Dominicana hasta la Argentina han propuesto un feminismo excéntrico, del
afuera, desde la frontera, comunitario, desde los margenes como espacios posibles de construccion
politica desde la accidn colectiva autogestionada y autbnoma que produce teoria propia y un pensamiento
descolonizador frente al eurocentrismo y a la teoria y perspectiva de género mas conservadora y que
cuestiona de fondo la relacion saber-poder y la dependencia a las instituciones” (Curiel 2009,5). En
Colombia Akina Zaji Sauda, Otras negras y...feministas!, Mujeres diversas. Podrian mencionarse muchas
mas.
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mujeres blancas dado que el género se aplica solo para quienes entran en el canon de lo
humano. Es asi que las mujeresnegras no tienen género, tienen raza y las mujeres
blancas no tienen raza, tienen género.

Es por esto que el feminismo decolonial “hace un llamado a observar como la
clasificacion social de género, al igual que la de raza, es sustantiva a la colonialidad del
poder y sus consecuencias en la organizacion de la vida, en la produccion de
conocimiento, en la constitucion de subjetividades, en la economia, etc.” (Lugones
2012, en Espinosa y otras 2014,34).

Lugones propone la mutualidad de la construccion de la colonialidad del poder del
sistema de género colonial/moderno. Considera ambos modelos epistémicos necesarios,
pero bajo la logica de la construccion mutua, que es la que hace lugar para la
inseparabilidad de la raza y del género (Lugones 2009).

Se trata entonces de abandonar la mirada basada en un género universalista que se
proyecta hacia el resto de la humanidad, cuando en realidad es una particularidad que
refleja la experiencia histdrica y su forma de interpretacion y problematizacion del
mundo de las mujeres geopoliticamente occidentales (Espinosa y otras 2014,13). Desde
esta concepcion, el género no puede ser, no es, el eje articulador de las opresiones.

Rita Segato controvierte la idea de que el género no era un principio organizador
de las sociedades que ella llama “preintrusion” en América ni de las africanas como lo
propone Oyeronke Oyewumi. Sus estudios en las sociedades yorubas brasileras la llevan
a afirmar que si habia género pero que este no era dual ni dicotomico por lo que plantea
para estas sociedades un patriarcado de baja intensidad (2014,77). En esto coincide con
las feministas comunitarias Julieta Paredes aymara de Bolivia y Lorena Cabnal maya-
xinka de Guatemala, quienes han planteado que la opresion de género no es un invento
colonial pues desde antes ya las mujeres vivian una situacion de subordinacion en las
comunidades originarias, lo que las lleva a hablar de un patriarcado originario
precolonial que se entronca con el patriarcado occidental (Paredes 2010,66).

Para las feministas comunitarias una nocion 1til para “analizar a lo interno de las
relaciones intercomunitarias entre mujeres y hombres, no solo la situacién actual basada
en relaciones desiguales de poder, sino como todas las opresiones estan interconectadas
con la raiz del sistema de todas las opresiones: [es] el patriarcado” (Cabnal 2012,2),
afiadiendo ademas que:

Con esto afirmamos que el patriarcado originario ancestral se refuncionaliza con toda la
penetracion del patriarcado occidental, y en esa coyuntura historica se contextualizan, y
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van configurando manifestaciones y expresiones propias que son cuna para que se
manifieste el nacimiento de la perversidad del racismo, luego el capitalismo,
neoliberalismo, globalizacion y méas. Con esto afirmo también que existieron
condiciones previas en nuestras culturas originarias para que ese patriarcado occidental
se fortaleciera y arremetiera. (Cabnal 2012,13)

Para Cabnal la categoria totalizadora es la de Patriarcado, lo que le permite
afirmar que “es el sistema de todas las opresiones, todas las explotaciones, todas las
violencias, y discriminaciones que vive toda la humanidad (mujeres hombres y personas
intersexuales) y la naturaleza, como un sistema histéricamente construido sobre el
cuerpo sexuado de las mujeres” (Ibid,14). Cabnal parece desdecir de la version de la
fluidez y el transito de género (Segato, 2010, 2014) en los pueblos originarios ya que
afirma que la hetero-realidad cosmogoénica originaria

Es la norma que establece desde el esencialismo étnico que todas las relaciones de la
humanidad y de ésta con el cosmos, esta basada en principios y valores como la
complementariedad y dualidad heterosexual para la armonizacién de la vida. Sin
embargo, estos se constituyen en la mas sublime imposicion ancestral de la norma
heterosexual obligatoria, en la vida de las mujeres y hombres indigenas, la cual es le-
gitimada a través de practicas espirituales que lo nombran como sagrado. (Cabnal Ibid.,
14)

Esta heteronormatividad sexual seria parte de ese patriarcado originario que se
entronca con el colonial. El cuestionamiento de esta feminista indigena comunitaria
alcanza al sumak kawsay o sumak Qamafa. Si bien valora el paradigma por ancestral y
enraizado en la cosmovision de los pueblos andinos que “plantean la vida en plenitud,
entendida en un equilibrio magnifico y sublime de lo espiritual y material tanto en lo
interno como externo de la comunidad, para alcanzar lo superior”, considera que

tanto por los documentos consultados como por los procesos en que he participado,
puedo argumentar que mucho del planteamiento, es desde una construccion
cosmogonica masculina, ademas la mayoria de exponentes y pregoneros del
movimiento indigena del paradigma en la actualidad “con propiedad y autoridad
epistemoldgica” son hombres. (Cabnal 2012,14)

Lo que nos dice Cabnal es que el buen vivir tiene que ser pensado desde los
intereses de las mujeres con su participacion, de lo contrario no sera vida plena para
todas y todos. Si la cosmogonia misma es patriarcal y heterosexista, es necesario
despatriarcalizar los legados ancestrales:

La opresion manifestada contra las mujeres a lo interno de nuestras culturas y
cosmovisiones es algo que hay que cuestionar de manera frontal y nombrarla como es:
misoginia, expresada y manifestada en las actitudes y practicas cotidianas mas remotas
y actuales, contra nuestros cuerpos, nuestros pensamientos, decisiones y acciones
(Cabnal 2012,18).
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Cabnal lo cuestiona jtodo! Su critica alcanza los mitos de creacion, la
designacion de la pachamama engendrada por Tata inti, padre sol, fecundante, superior
que esta arriba y se impone sobre la madre tierra, la naturaleza es femenina y los astros
masculinos, la forma en que se nombran lagunas y montafias enraizadas a la
heterosexualidad. Todo esto manifiesta, afirma Cabnal, la imposibilidad de una
concepcion y una vivencia multidimensional de las sexualidades, pues desde la misma
espiritualidad hay una carga de sancion muy fuerte que se expresa en la familia y en la
comunidad (Ibid. 2012,14). Se considera lo no heterosexual como desviacion producto
de la influencia occidental o como le escuché a un lider nasa en la Universidad del Valle
alguna vez; producto de las hormonas femeninas que le ponen al pollo para acelerar su
crecimiento™.

Las relaciones entre mujeres y hombres estdn basadas en principios y valores
estructurales que a lo interno de mi cosmovisién indigena establecen una dualidad
opresiva, con lo cual no veo posibilidades para la liberacion de la vida de las mujeres
para la armonizacion total cdésmica, si continuamos refuncionalizando funda-
mentalismos étnicos. (Cabnal 2012,14)

Hay un entrampamiento en una cosmogonia antropocéntrica de la cual parece
dificil escapar, sobre todo cuando lo ancestral resulta en un argumento de movilizacién
y reivindicacion de derechos colectivos para los pueblos originarios. Estas son mujeres
valientes que superaron el miedo o tal vez nunca lo tuvieron a ser llamadas
divisionistas de las luchas de sus pueblos.

Lo que expone el feminismo comunitario parece contradecir los hallazgos de
Sylvia Marcos en las culturas mesoamericanas, a la cual pertenece Lorena Cabnal.
Sylvia encuentra que existe una fluidez permanente de dualidades metaféricas, divinas y
corporeas, que buscan constantemente el equilibrio y que van més alla “de las categorias
fijas y mutuamente excluyentes de la teoria de género” (1995,16). Sylvia nos dice que la
dualidad mesoamericana no puede ser un ordenamiento binario entre polos “estaticos”
como el que aparece en la teoria de género, heredera en esto, de la tradicion clasica. El
concepto de “balance” se puede entender en primera aproximacion como un “operador”
gue modifica continuamente los términos de las dualidades y da asi su cualidad Unica al
concepto de pares opuestos y complementarios propios de todo el pensamiento

mesoamericano. “Moldea” la realidad, la hace fluir, impide su estratificacion.

% En este sentido también se expres6 pablicamente Evo Morales alguna vez.
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Requerimiento fundamental para el mantenimiento del cosmos, este “equilibrio
fluido” no podia coexistir con categorias cerradas, inamovibles, unitarias. La exigencia
de “equilibrio” siempre reconstituyéndose, que era inherente al concepto
mesoamericano de un universo movil, hacia también que todo punto de equilibrio
estuviera igualmente en permanente desplazamiento. Las mismas categorias de lo
femenino masculino eran abiertas, “en flujo” (Marcos 1995,16). Marcos (2014,152)
cita el pronunciamiento de la Primera Cumbre de Mujeres Indigenas de las Américas
que se llevd a cabo en el 2002 en la ciudad de Oaxaca, México, en donde dejan
planteada su nocion de género:

Hablar del concepto de género supone remitirse al concepto de dualidad manejado
desde la cosmovision indigena... ya que todo el universo se rige en términos de
dualidad: el cielo y la tierra, la noche y el dia, la tristeza y la felicidad, se complementan
el uno al otro.

La dualidad es algo que se vive, nos la ensefian en la espiritualidad y lo vivimos en la
ceremonia, lo vivimos cuando vemos familias en las que las mujeres y los hombres, el
papa y la mama deciden.

Estas declaraciones nos permiten ver distintas lecturas que se hacen de la
herencia ancestral dependiendo del lugar de enunciacion.

Segato, podriamos decir que en la linea del feminismo comunitario de Paredes y
Cabnal, contradice la idea de que el género no es un principio organizador de lo social
per s€. Afirma que las relaciones de género son “una escena ubicua y omnipresente de
toda vida social” por tanto, en clara alusion a Lugones, considera que

no se trata meramente de introducir el género como uno entre los temas de la critica
descolonial o como uno de los aspectos de la dominacion en el patréon de la
colonialidad, sino de darle un real estatuto teérico y epistémico al examinarlo como
categoria central capaz de iluminar todos los otros aspectos de la transformacion
impuesta a la vida de las comunidades al ser captadas por el nuevo orden colonial
moderno. (Segato 2014,76)

Segato considera que hay evidencia historica suficiente que muestra la existencia
de nomenclaturas de género en las sociedades tribales y afro-americanas, que dan
sefiales de organizacién patriarcal aunque distinta al patriarcado occidental; de ahi su
nocion de patriarcado de baja intensidad, que se acerca a la nocién de patriarcado
originario ancestral de Lorena Cabnal.

Ahora bien, aungue el género de estas culturas muestra jerarquias de prestigio en
términos de lo masculino y lo femenino, Segato asegura que son frecuentes las aberturas

al transito y circulacion entre esas posiciones de género, que “incluyen lenguajes y
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contemplan practicas transgenéricas estabilizadas, casamientos entre personas que el
Occidente entiende como siendo del mismo sexo, y otras transitividades de género
bloqueadas por el sistema de género absolutamente enyesado de la colonial /
modernidad” (Ibid,77). Esto es contrario a lo que ha planteado Cabnal al respecto, si
bien hay que considerar que Rita Segato esta refiriéndose a las poblaciones indigenas de
la Amazonia brasilera y a veces sus analisis los hace extensivos a la poblacion negra del
Brasil.

Para Segato el género si existe o0 existia en estas comunidades pero es distinto y
ha sido colonizado por el géenero occidental de lo que ella llama colonial modernidad,
transformando la estructura toda de relaciones de la aldea. En este proceso los hombres
se erigen como intermediarios con el mundo exterior y expanden su autoridad hacia
adentro de la comunidad (hiperinflacion masculina) al mismo tiempo que hacia afuera,
ante los administradores blancos, se emasculan. Esta emasculacion estaria en el origen
de la violencia contra las mujeres, ya que solo en el espacio interno pueden estos
hombres emasculados exhibir el poder que les permita restaurar su virilidad afectada por
el frente externo. Segato asegura que “Esto vale para todo el universo de masculinidad
racializada, expulsada a la condicion de no-blancura por el ordenamiento de la
colonialidad” (2014, 81). En Lugones esa violencia estd dada por la complicidad de
género de los hombres colonizados con sus colonizadores. No obstante esta
complicidad de género planteada por Lugones enmascara las relaciones de poder entre
los hombres.

Mientras para Lugones la colonialidad de género se impone sobre una aldea sin
género erigiendo a los hombres como maxima autoridad e imponiendo la nomenclatura
del género, para Segato esa colonialidad se sirve de unas relaciones de género ya
establecidas y jerarquicas donde los hombres tenian el dominio de lo publico y se oculta
en una nomenclatura de género precedente, que la percibe como mas ancestral de lo que
realmente es.

En el mundo de la aldea el género es jerarquico pero dual y sus relaciones son
complementarias, en tanto que en el mundo moderno es jerarquico, binario y
suplementar. Con suplementar Segato quiere decir que cuando un término de la relacion
ejerce una jerarquia abismal debido a que su representatividad se hace universal, es
decir de representatividad general, el segundo término es convertido en solo un “resto”
por lo que ya no complementa al otro sino que lo suplementa. Ahi estaria lo disimil

entre dualismo y binarismo.
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Esta critica de la caida de la esfera doméstica y del mundo de las mujeres desde una
posicién de plenitud ontoldgica al nivel de resto o sobra de lo real tiene consecuencias
gnoseoldgicas importantes. Entre ellas, la dificultad que enfrentamos cuando, a pesar de
entender la omnipresencia de las relaciones de género en la vida social, no conseguimos
pensar toda la realidad a partir del género dandole un estatuto tedrico y epistémico como
categoria central capaz de iluminar todos los aspectos de la vida. A diferencia de esto,
en el mundo pre-intrusion, las referencias constantes a la dualidad en todos los campos
simbdlicos muestran que este problema de la devaluacién gnoseolégica del sistema de
género alli no existe. (Segato 2014, 86)

Como puede apreciarse, género es dentro del feminismo decolonial una
categoria en debate. Intentando sintetizar este debate podria empezar por establecer los
acuerdos: 1. cuestionamiento a la subordinacion del género a la raza. Especialmente en
el debate con Quijano se cuestiona la raza como categoria totalizante que invisibiliza el
género (Mendoza 2014,92). En Segato género parece ser la categoria totalizante y
patriarcado en las feministas comunitarias; 2. La desnaturalizacién del género y la
heterosexualidad. Es decir, género y heterosexualidad son historicos y hay que
entenderlos en contexto; 3. La colonizacién del género sobre los pueblos originarios y
afrodescendientes a partir de la intrusion de la colonial-modernidad (Segato) o el
sistema moderno—colonial de género (Lugones) o el patron colonial de poder
(Quiijano); 4. El entrelazamiento indisoluble de las multiples opresiones que puede ser
nombrado como interseccionalidad, matriz de dominacion, fusion, co-constitucion,
sobrecruzamiento, multiplicidad de las opresiones®.

Los desacuerdos o el debate van por el lado de si habia 0 no género antes de la
colonizacién. Considero que en ese debate se parte de una nocién estandar de género en
la que se dice como es el género en determinadas sociedades pero no se define
precisamente qué es género. Se dice que el género occidental moderno es binario y
dicotdmico y que el género pre intrusion es fluido y dual, pero no se dice qué es género.
Hablan de cdmo opera el género pero no dicen qué es. Segato es quien mas se acerca a
definirlo como una categoria de analisis, explicativa de las relaciones entre lo masculino
y lo femenino (no hombres y mujeres).

El género como categoria analitica explicativa permite aseverar que tal como se
define en Occidente la relacion entre lo masculino y lo femenino no existia ni en las

sociedades africanas ni en las nativas de Abya Yala, que en estas sociedades los arreglos

%0 género, raza, clase y sexualidad son las que mas se sefialan pero por supuesto no son las Gnicas,
habria que mencionar situacion de discapacidad (o diversidad funcional), adultocentrismo, entre otras. Y
como mencioné parrafos mas arriba categorias como historia, territorio y derechos colectivos son
fundamentales para las mujeresnegras afrocolombianas.
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de género eran otros, como lo han mostrado Marcos, Rivera, Paredes, Cabnal y Segato,
por lo que se habla de un patriarcado originario ancestral o un patriarcado de baja
intensidad que termina a partir de la colonizacion en un entronque de patriarcados.

Silvia Rivera Cusicanqui (2014,123) afirma que “se ha documentado en los
Andes un sistema de género en el que las mujeres tenian derechos publicos y familiares
mas equilibrados con sus pares varones, los que comienzan a ser trastrocados tan solo
en décadas recientes por la colonialidad del género, llevando como consecuencia a la
“profundizacion de la patriarcalizacion de estas sociedades” (Ibid.,124). Lo que
implica un patriarcado preexistente, si bien, de baja intensidad ya que las mujeres tenian
derechos més equilibrados con los hombres.

Algunas feministas decoloniales como Paiva (2014,295) reconocen el origen de
la categoria género como lejana a los contextos indigenas, no obstante la valoran en
tanto consideran contribuye a explicar las relaciones entre hombres y mujeres indigenas
en la actualidad. Paiva si avanza en una definicion de la categoria:

Género es un conjunto de determinantes de la vida social, colectiva e individual
adquiridos en el proceso de la crianza; se trata de caracteristicas socialmente construidas
que definen y relacionan los &mbitos del ser y del quehacer femenino y masculino. (...)
Es posible concebirlo como una red de simbolos culturales, conceptos normativos,
patrones institucionales y elementos de identidad subjetiva que a través de un proceso
de construccidn social, diferencia los sexos y al mismo tiempo los articula dentro de
relaciones de poder que (definen) el acceso a los recursos (y) permiten delimitar
espacios de poder y subordinacion. (Paiva 2014,295)

Otras autoras como Rivera (2014,121), la cual se propone “realizar una lectura
de ‘género’ de la historia de la juridicidad boliviana”, no define la categoria. En su texto
se devela una nocion dicotémica del género referida a hombres y mujeres.

Algunas desde la experiencia de la cooperacion internacional mencionan que
“mucho hemos criticado las feministas de varios sectores hasta qué punto esa palabra
esta totalmente despolitizada y ha perdido el componente de critica al sistema de
dominacién patriarcal, limitdindose a contar cuantos hombres y cuantas mujeres
participan de un determinado proyecto” (Cabnal y ACSUR 2010,30).

Lo importante en este debate es visibilizar opresiones que estuvieron ocultas a
los andlisis del pensamiento latinoamericano pero también de los movimientos sociales
incluidos indigenas y afrodescendientes. En ese sentido el aporte de Quijano con su
nocion “raza” que se convierte en una analitica de la colonialidad del poder ha sido
invaluable. Vale entonces lo que dice Walsh (2015) al respecto, de que no es un marco

cerrado que ya da cuenta de todas las formas en que actla y se expresa la matriz de
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poder colonial moderno y la dominacién estructural sobre toda la existencia. Es mas
bien nos dice Walsh una invitacion a su uso de forma que provoque reflexiones,
ampliacién de sus dominios y operacion, precisamente en la via que lo hizo Lugones. La
nocion genero parece haber recorrido un camino similar. Es decir ha sido cuestionada
ampliamente, pero no abandonada. No se trata, considero, de absolutizar ninguna
categoria porque entonces volveriamos al inicio. Se trata precisamente de ver cémo en
determinados contextos, atravesados por procesos historicos coloniales pero
particulares, diversas opresiones se fusionan, funden o entrelazan haciendo que un
individuo o colectivo viva una experiencia Unica. Como lo expresaban las
mujeresnegras del Encuentro Nacional de Mujeres Negras Al Encuentro de Nosotras
Mismas realizado en octubre de 1997 en Cali:

Las relaciones de género al igual que las relaciones interétnicas y las relaciones de clase
son relaciones de poder constitutivas de la sociedad. De ahi que para entender la
reflexion y el analisis sobre la categoria género para las mujeres negras esta debe ir
asociada a la categoria de etnia. Tanto el racismo como el sexismo son formas de
violencia y violacion de los derechos humanos que se expresan desde las formas mas
sutiles hasta las mas violentas™.

Las mujeres insistian en que

Aunque existen experiencias y situaciones problematicas comunes entre las mujeres de
las distintas sociedades, la experiencia de raza transforma la experiencia de género. Ser
mujer negra, significa tener la experiencia simultanea de ser mujer y de ser negra. ES
necesario de-construir las categorias universales de mujer para dar paso a un estudio de
la diferencia. A la construccion del concepto de género desde las mujeres negras, a la
visibilizacién de la presencia de la mujer negra en la construccion de una sociedad mas
equitativa y justa®.

*! Memorias del evento sin publicar. Este encuentro bajo el lema: “Identidad y autonomia. Al
encuentro de nosotras mismas” fue convocado por las 12 mujeres negras participantes del V Taller de
Formacion de Formadoras (1996). A él asistieron unas 100 mujeresnegras procedentes de todo el pais y
tuvo lugar en Cali, en el Centro Recreacional Sebastian de Belalcazar, km 5 via Cristo Rey del 10 al 13 de
octubre de 1997. Se plante6 como finalidad “aportar desde nuestra condicion de ser mujeres
negras/afrocolombianas, al movimiento social de mujeres y a la sociedad colombiana, nuevas miradas,
nuevas formas de conocimiento, de saberes, que permitan hacer nuevas lecturas de una realidad diversa,
discontinua, heterogénea para crear lazos de fraternidad, sensibilidad, equidad y apertura hacia todo
aquello que es diferente sin que esto sea sinbnimo de desigualdad y discriminacion étnica, sexual,
socioecondmica, cultural, entre otras. Ademas, ir acompafiandonos como un movimiento fuerte, con
capacidad propositiva, empezar a disefiar nuestra politica social como contribucién a la construccién de
una sociedad mas justa y humana. Para ello, se busca fortalecer a las distintas organizaciones tanto de
mujeres como mixtas que se encuentren en las localidades y/o regiones del pais, desde la perspectiva de
género y etnia”. Los objetivos proponian: -Aportar al fortalecimiento de los diferentes procesos
organizativos de las mujeresnegras/afrocolombianas a partir de la reflexion acerca de la articulacion entre
la identidad étnica y de género, -reflexionar sobre nuestros derechos como mujeres negras y —
potencializar la construccion del movimiento nacional de mujeres negras/afrocolombianas para
constituirnos en parte fundante del movimiento social de mujeres. Plegable del encuentro.

“2 Memorias del evento sin publicar. Resaltado mio.
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En relacion con la utilidad de este debate para mi investigacion creo que no se
puede asimilar la situacion de comunidades negras como las del Pacifico, Palenque,
Patia y otras que son construcciones propias de los afrodescendientes al analisis de las
comunidades indigenas, generalizando el analisis para toda la masculinidad racializada
no blanca. Son dos historias diferentes. Es una generalizacion que no contribuye al
andlisis de lo que considero es/son una/s particularidad/es poco tenida/s en cuenta en
este debate. La referencia suele ser lo indigena a lo que se afiade lo afro por extension o
visto sobre todo desde las perspectivas mas urbanas o caribefias y brasileras.

La nocion patriarcado no puede generalizarse a todos los hombres y me parece
que cuando las compaferas feministas comunitarias hablan de los patriarcados
(originario y colonial) no hacen presente la diferencia en términos de lo que el
patriarcado colonial moderno también significé para los hombres indigenas. Finalmente
hubo una complicidad entre colonizados y colonizadores, manifiesta Lugones y Segato,
pero eso no puede ocultar la feminizacion del indio “que incorpora el sexismo y la
misoginia; elementos que dan cuenta de la configuracion de los patrones de poder y
dominacién que, desde entonces —Y en adelante—, estructurarian al sistema-mundo-
moderno-colonial” (Ochoa 2014,106). Esto lo que significa en ultimas es que también
sobre el indio el varon blanco ejerce dominio patriarcal. Y por supuesto sobre el negro,
como lo dice Hazel Carby (2012,218):

Los hombres negros no han sostenido las mismas posiciones patriarcales de poder que
los varones blancos. Es igualmente insatisfactorio aplicar el concepto de patriarcado a
situaciones coloniales diversas, ya que es incapaz de explicar por qué los varones negros
no han disfrutado de los beneficios del patriarcado blanco. Hay estructuras de poder
obvias en ambas formaciones sociales, coloniales y esclavistas, que son
predominantemente patriarcales. Sin embargo, las formas histéricamente especificas de
racismo nos fuerzan a modificar o alterar la aplicacién del término «patriarcado» al
aplicarlo a los hombres negros. Las mujeres negras hemos sido dominadas
«patriarcalmente» de formas diferentes por hombres de «diferentes» colores.

Me pregunto ¢cudl de los dos planteamientos puede ser mas Util para analizar la
violencia contra las mujeresnegras hoy dia? Pero también la violencia histérica contra
las mujeresnegras en sus propias comunidades. Porque no se trata de que los hombres
sean indiferentes a la violencia que se ejerce contra las mujeres (Lugones) sino que ellos
mismos son los perpetradores de esa violencia. Violencia que “se agudiza y se sufre
doblemente, muchas veces con la complicidad de los compafieros negros que
encuentran en la mujer y en los hijos el Unico espacio para ejercer el dominio patriarcal

que les niega una sociedad que los humilla” (Lozano 1992,20).

62



La teoria de la emasculacién de Segato me permite entender (no aceptar) la
actitud de los hombres negros al interior de sus comunidades a partir de su castracion
exterior, es decir en su relacién con el mundo blanco. Una situacién que no se ha
quedado en el pasado y que hoy en dia se enmascara bajo la ciudadania. Los hombres
negros fueron completamente emasculados ante sus hijos, no tenian ningin poder de
decision sobre sus comparieras sexuales ni sobre su propia vida. Fueron también
victimas del dominio patriarcal del blanco. No se vivio entre la poblacion negra una
colonialidad del género sobre la aldea porque no habia aldea, esta quedd en Africa, de
donde fueron secuestrados individuos que intentaron con sus memaorias reconstruir sus
sociedades y terminaron construyendo otras.

¢Qué hizo que el patriarca imposible (Cogollo y otras 2004) se convirtiera en
un patriarca en pleno ejercicio? Hay dos explicaciones para sendas violencias. Para la
violencia histérica la emasculacion y para la violencia feminicida actual la construccion
de la masculinidad que el sujeto debe adquirir como estatus (Segato 2014,78). En el
caso del Pacifico el sujeto debe probar ante su grupo de pares en el contexto de un
conflicto armado como parte del proceso de expansion de la modernidad y el
capitalismo global en la region, que es un hombre. Habria un cambio en la forma de
probar que se es hombre. Hacerse hombre en la tradicion del Pacifico significaba
enfrentar solo, en una especie de rito de iniciacion, los espiritus del monte a donde se
enviaba al adolescente entre los 16 y 17 afios a enfrentarse con su propio miedo. Ser
hombre ahora estd ligado a demostrar potencia bélica y sexual para ser reconocido y
titulado como sujeto masculino. Con la colonizacion sobre los pueblos indigenas se da
un entronque de patriarcados (Paredes) que no se da con la poblacion secuestrada de
Africa. Més bien esta poblacion reorganiza su mundo y asume parte de las relaciones de
género dominantes. En el capitulo dos veremos las transgresiones que la poblacién
negra del Pacifico hizo al sistema moderno colonial de género, que no pudo ser uno
totalmente otro debido precisamente a esa herencia colonial. En ese sentido la activista
afrocolombiana Libia Grueso afirma que

...el poder patriarcal fue un atributo del amo. No fue un atributo del negro macho, sino
un atributo que se ejercié desde el poder del amo sobre el negro-negra, sobre todas sus
relaciones sociales y econdmicas, hasta en las de la sexualidad. La familia como
“grupo con sentido de pertenencia” se determind desde la posicion del amo. Es
conocido que los apellidos de los negros aun hoy —no de los afrodescendientes
cimarrones— son heredados de los amos. En el Pacifico, por ejemplo, las procedencias
territoriales se pueden identificar por los apellidos. Durante el esclavismo que los amos
ejercieron en las minas, la tenencia de las cuadrillas implicaba asignar a los esclavos el
apellido del amo asi no existieran lazos de consanguinidad entre ellos. Por lo tanto, los
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nombres y los apellidos de las personas negras heredados del esclavismo no son

apellidos propios sino que son de las familias a las que pertenecian; el apellido

occidental que representa el sentido de familia, de lo propio, para el negro significé lo
contrario, su no pertenencia sobre si mismo y sobre su descendencia”. (Grueso

2007,146)

Los hombres negros estuvieron, y ain hoy, en distintas posiciones de poder
patriarcal con respecto a los varones blancos, especialmente durante la etapa esclavista
como lo narra Libia Grueso. No obstante, reconstruidos los vinculos comunitarios y
familiares, también se reconstruye un patriarcado originado en esa experiencia colonial
que podria denominarse patriarcado negro-colonial dado que como veremos, a pesar de
la violencia ejercida contra las mujeres, éstas tenian un liderazgo sobresaliente en sus
comunidades que esta siendo minado pues los actores externos neo-coloniales solo
negocian y transan con los hombres, en un reforzamiento—potenciacion de ese
patriarcado negro colonial. A esto se debe el asesinato de numerosas mujeres lideresas.
Es una manera de promover la “domesticacion” de las mujeres para que sea mas
efectiva la empresa neo-colonial. Asi que los feminicidios son la expresion de un

proceso de modernizacidén en permanente expansion [que] es también un proceso de
colonizacion en permanente curso. Asi como las caracteristicas del crimen de genocidio
son, por su racionalidad y sistematicidad, originarias de los tiempos modernos, los
feminicidios, como practicas casi maquinales de extermino de las mujeres son también
una invencion moderna. (Segato 2014,81-82)*

La intencion es reducir a las mujeres al espacio doméstico, borrarlas a como dé
lugar de la esfera de lo publico—comunitario. Como lo afirmaron las mujeresnegras del
V Taller de Formacion: “los hombres negros estan viciados también por la cultura
dominante” (Rojas y Aristizdbal 1996,40). Es por esto que en el Manifiesto de las
mujeres al Congreso Nacional se hace un llamado a reconocer

Que habiéndonos construido histéricamente como pueblos desde nuestras resistencias
cimarronas y palenqueras, y en la lucha permanente por la conquista de nuestra dignidad
como seres humanos, hemos venido cargando diferentes taras que han profundizado la
situacion de subordinacion de las mujeres dentro de nuestras comunidades. Es asi como
la cultura patriarcal, comun a todas las sociedades y culturas conocidas, tiene entre la
poblacion negra caracteristicas particulares dado que los hombres negros fueron
considerados sementales y las mujeres reproductoras de esclavizados dentro del
proceso esclavista, lo que ha significado para nosotras, las mujeres negras, una situacion
de desventaja y ser mas proclives al ejercicio de todo tipo de violencias, manifestandose
en un deterioro de nuestra dignidad y limitando nuestro protagonismo politico en todos
los &mbitos de nuestra vida. (2013,9)

*3 Cursivas en el original.
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En relacion con la pervivencia de este patriarcado negro-colonial que se expresa
en lo que he dado en Ilamar el habitus colonial esclavista las mujeres en su Manifiesto
contintan llamando la atencién acerca de que

La lucha por la emancipacion del pueblo negro/afrocolombiano, debe asumir la

reflexion y superacién de todas las situaciones internas de injusticia, para que todos y

todas, como sujetos sociales de derechos, logremos una situacion y condicion de

bienestar integral que se represente en una vida buena, digna y abundante. Por lo tanto

es urgente y necesario cuestionar todo tipo de actitudes y hechos que causen dafio a

otros y otras, especialmente a las mujeres, dada su situacion histérica de discriminacion

y subordinacion. No se puede reivindicar el derecho a la vida si la vida de las mujeres

no se respeta. (2013,9-10)

Tambieén las mujeresnegras participantes del V Taller de Formacién en 1996
afirmaban que “Las mujeres negras en el proceso de afirmacion y construccién de
elementos de identidad debemos develar los rasgos negativos de la esclavizacion”,
refiriéndose a la violencia patriarcal contra las mujeres al interior de las comunidades
negras.

Volviendo a las preguntas que formulé al inicio de este apartado, considero que
género es un instrumento de la casa del amo, un artefacto del poder colonial, cuando se
define de forma binaria, dicotdmica, biologicista y universal sin tomar en cuenta la
historia colonial y los contextos, lo que impide ver la fusién de multiples opresiones que
afecta a determinados colectivos y particularidades. A la descolonizacion de la categoria
han contribuido las diversas expresiones del feminismo decolonial, que la han re-
originalizado y transgredido para que logre contribuir al desmantelamiento de la casa
del amo, esto es de la colonialidad del poder.

La nocion patriarcado es también una categoria colonial moderna que ha sido
resignificada desde el feminismo decolonial por lo que se habla de patriarcados en
plural, historizando y des-universalizando esta nocion que parecia condenarnos a un
patriarcado transhistorico y transcultural.

Ambas categorias hay que entenderlas en relacién de mutualidad con el patrén
de poder colonial, como propone Lugones, para emprender el camino del
desprendimiento epistémico hacia la descolonialidad que signifique una verdadera
liberacion para todas/todos.

Feminismo hegemonico vs. Feminismos diversos

Los cuestionamientos

La historia del feminismo contada en olas o periodos de tiempo lineales que

empiezan en el siglo XVIII con la exigencia de derechos ante los revolucionarios
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franceses y se continta en la lucha sufragista por derechos politicos, luego por derechos
sociales y después reproductivos, esconde como dijo la historiadora Joan Scott “la
discontinuidad, el conflicto y las diferencias que podrian subyacer a la estabilidad
politica deseada por las categorias nombradas como mujeres y feminismo” (1996,35).
Esa historia no da cuenta de la pluralidad de las mujeres ni de sus luchas en diversos
contextos del mundo entero por el reconocimiento de sus derechos. No suele nombrarse
en esa historia una sola mujernegra o indigena. Las mujeresnegras, indigenas,
campesinas y populares deben ser evangelizadas en el discurso feminista como camino
a su salvacion, perdon, a su emancipacion. No solo son mujeres europeas Yy
norteamericanas definiendo para las demas lo que significa ser mujer, son también las
feministas del Tercer Mundo o del mundo pobre que consideran como Uunico
conocimiento valido sobre las mujeres el que estas mujeres blancas primer mundistas
producen, por lo que solo las leen a ellas.

El “feminismo eurocéntrico [que] le asigna a la mujer del (mal Ilamado) Tercer
Mundo, la posicién de victima por excelencia de las culturas patriarcales, [y] ademas
ignora otras formas de opresion de las mujeres distintas a la de género (como seria en
este caso, la discriminacion vinculada a la etnia)” (Cogollo y otras 2004,2) es un
discurso colonial en el sentido en que ha construido a las mujeres del Tercer Mundo, 0
del Sur Global, como un “otro”. “El feminismo ha sido [...] blanco y occidental. Esto
ha significado que quienes hacen parte del movimiento deben asumir el habitus colonial
moderno” (Lozano 2010c,14). También afirma Lugones que “el feminismo ‘blanco’ ha
extendido una nocion concreta de ser mujer que tiene que ver con el imaginario burgués
y racista impuesto desde el encuentro del Viejo y el Nuevo™ (2014,42).

¢Es el feminismo parte de los saberes que deslegitiman, desconocen,
invisibilizan el pensamiento propio de las mujeres no—blancas? ¢Cdmo responde, ha
respondido el feminismo decolonial al eurocentrismo del feminismo hegemdnico?

Como ya lo he mencionado el feminismo decolonial es una diversidad de
expresiones, reflexiones, movimientos y luchas de las mujeres del sur global. Esta
diversidad tiene como una de sus caracteristicas méas fuertes la critica al feminismo
hegemonico nombrado de muchas formas: blanco, burgués, occidental, liberal,
moderno, colonial, eurousacéntrico. Estas denominaciones estan asociadas al
cuestionamiento del universal “mujer”: blanca, occidental, de clase media /alta y
heterosexual que deviene en un caracter racista como lo manifestaba ya en los afios 70

Domitila, la mujer minera de Bolivia quien participd en la Conferencia Internacional de
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la Mujer realizada en México en 1975 en donde no encontrO eco para Sus
preocupaciones como minera pobre explotada, sino méas bien rechazo de las feministas
que le planteaban que esos problemas de los que ella hablaba no eran problemas de la
mujer. En su testimonio relatado en sencillas y profundas palabras se revela todo el
agobio del universalismo que se volcd sobre ella. Cuenta Domitila que cuando se animo
a plantear los problemas que como mujeres trabajadoras de mina tenian en Bolivia:

Esto me llevo a tener una discusién con la Betty Friedman, que es la gran lider
feminista de Estados Unidos. Ella y su grupo habian propuesto algunos puntos de
enmienda al “plan mundial de accion”. Pero eran planteamientos sobre todo feministas
y nosotras no concordamos con ellos porque no abordaban algunos problemas que son
fundamentales para nosotras, las latinoamericanas. La Friedman nos invitd a seguirla.
Pidi6 que nosotras dejaramos nuestra “actividad belicista”, que estdbamos siendo
“manejadas por los hombres”, que “solamente en politica” pensabamos e incluso
ignordbamos por completo los asuntos femeninos, “como hace la delegacion boliviana,
por ejemplo” —dijo ella. (Viezzer 2014,395)

Plantear los temas de la explotacion y la pobreza eran (son) asuntos politicos
que no tienen nada que ver con el feminismo. Esto me recuerda que en el encuentro
internacional feminista realizado en 1981 en Bogota no dejaron entrar a las “mujeres
politicas” que son las que pertenecen a partidos u organizaciones politicas como los
sindicatos, para evitar que les politizaran el evento. Esto me lo contd una activista
feminista colombiana, que fue parte de las organizadoras del evento.

Desde una vision feminista eurocéntrica suelen despreciarse las acciones de las
mujeres que no se entienden como directamente relacionadas con las transformaciones
de las relaciones de género subordinadas. Esto ha dado pie a una division entre lo que se
denomina el movimiento popular de mujeres y el movimiento feminista que se
corresponden con el binarismo feminista de necesidades practicas e intereses
estratégicos. Segun esta teoria el movimiento popular de mujeres se mueve alrededor de
la reivindicacion de sus necesidades précticas, no avanzando hacia una conciencia de
género que le permita reivindicar sus intereses estratégicos, por lo que no tienen una
agencia feminista. Por eso las feministas deben ser quienes lideren el proceso de
consecucion de derechos de las mujeres pues “la tienen clara”. Las mujeres populares
no, dado que se enredan en la solucion de su vida material cotidiana. Como si los
intereses estratégicos de todas las mujeres fueran los mismos. El feminismo
eurocéntrico sustenta asi, dice Rita Segato (2014,76), una superioridad moral al
pretender transmitir los avances de la modernidad en el campo de derechos a las

mujeres no—blancas, indigenas, negras, populares, campesinas del mundo colonizado,
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con lo que se creen con derecho (incluso jel deber!) a intervenir con su misién
civilizadora—colonial-moderna

Esta posicion del feminismo occidental liberal devela una perspectiva clasista y
racista que menosprecia las luchas de las mujeres histéricamente empobrecidas por la
preservacion de su vida y la de su familia. Aqui hay una fuerte diferencia entre las
mujeres de grupos étnicos y las feministas occidentales. Las mujeres de grupos étnicos
suelen estar preocupadas por “los temas de descolonizacion y de redistribucion de la
tierra y la riqueza social, es decir, estan preocupadas por el eje colonial y clasista”
(Tapia 2009,218) en tanto las feministas occidentales se preocupan por asuntos como la
ley de cuotas, en las que no suelen tener representacion mujeres negras, indigenas,
campesinas ni populares, ni significan tampoco un cambio en la politica estatal ni en el
modelo de desarrollo, “se trata, entonces, de procesos de ampliacion de areas de
igualdad politica en el seno de las instituciones de la cultura dominante, sin
modificacion de las divisiones entre lo publico y lo privado” (Tapia 2009,218). Es mas

Este feminismo etnocéntrico, como lo llama [Aida] Herndndez, no problematiza la
relacion entre liberalismo y feminismo; antes asume por principio que el liberalismo les
‘ha dado’ a las mujeres mayor equidad que ‘esas culturas’, ‘barbaras’, ‘atrasadas’ o
‘primitivas’. [...] Este discurso feminista reproduce, como lo dicen Chandra Mohanty y
Vandana Shiva, un colonialismo ideolégico discursivo que no pesa menos que el de los
mismos hombres que defienden el patriarcado. (Cumes 2009,33)

Las feministas liberales, o que se acomodan al sistema, desconocen que su
acomodo fortalece el patriarcado, no lo destruye. Amplia la brecha entre mujeres y
fortalece las inequidades que sostienen el sistema. El segundo aspecto es que no se
aprecie que una lucha de mujeres es feminista porque se la estad midiendo con el racero
usaeurocéntrico. Asi que lucha feminista es la que se parece a las luchas de las europeas
y norteamericanas. Para ser feminista una lucha de las mujeres tiene que moverse bajo
los mismos esquemas de lo que se define como feminismo. No se contempla una lucha
por el territorio como un proceso de empoderamiento de las mujeres que las lleva a
replantear su posicion en la organizacion y en la comunidad.

Domitila vuelve a ser interpelada por una mujer de la delegacion mexicana que
le recuerda que el lema de la conferencia ese afio es “Igualdad, desarrollo y paz”, por lo
que la invita a hablar de “nosotras las mujeres”:

—Hablaremos de nosotras, sefiora... Nosotras somos mujeres. Mire, sefiora, olvidese
usted del sufrimiento de su pueblo. Por un momento, olvidese de las masacres. Ya
hemos hablado bastante de esto. Ya la hemos escuchado bastante. Hablaremos de
nosotras... de usted y de mi... de la mujer, pues.
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A lo que Domitila le responde:

—NMuy bien, hablaremos de las dos. Pero, si me permite, voy a empezar. Sefiora, hace
una semana que yo la conozco a usted. Cada mafiana usted llega con un traje diferente;
y sin embargo, yo no. Cada dia llega usted pintada y peinada como quien tiene tiempo
de pasar en una pelugueria bien elegante y puede gastar buena plata en eso; y, sin
embargo, yo no. Yo veo que usted tiene cada tarde un chofer en un carro esperéndola a
la puerta de este local para recogerla a su casa; y, sin embargo, yo no. Y para
presentarse aqui como se presenta, estoy segura de que usted vive en una vivienda bien
elegante, en un barrio también elegante, ;no? Y, sin embargo, nosotras las mujeres de
los mineros, tenemos solamente una pequefia vivienda prestada y cuando se muere
nuestro esposo o0 se enferma o lo retiran de la empresa, tenemos noventa dias para
abandonar la vivienda y estamos en la calle.

Ahora, sefiora, digame: ¢tiene usted algo semejante a mi situacién? ;Tengo yo algo
semejante a su situacion de usted? Entonces, ¢de qué igualdad vamos a hablar entre
nosotras? ¢Si usted y yo no nos parecemos, si usted y yo somos tan diferentes? Nosotras

no podemos, en este momento, ser iguales, aun como mujeres, ;jno le parece?’.
(Viezzer 2014,396)

El discurso feminista se ha alimentado del discurso moderno ilustrado y ha
heredado de éste el desconocimiento de la dimension colonial de la modernidad (Goémez
2014,360). La preocupacion fundamental de este feminismo ha sido el desmontaje del
patriarcado entendido en su caracter universal que solo se atafie de las relaciones entre
hombres y mujeres por lo que la opresion a superar es la subordinacion de género (en
los términos dicotdmicos y binarios ya analizados). El feminismo eurocentrado “se ha
presentado como una narrativa critica del universalismo androcéntrico al tiempo que ha
producido y fijado un universalismo de género que proyecta hacia el resto de la
humanidad, lo que en realidad es la experiencia historica y la forma de interpretacion y
problematizacion del mundo de un grupo de mujeres ubicadas geopoliticamente en
Occidente” (Espinosa y otras 2014,13). Es “un feminismo convencido de si mismo cuya
pretension de universalidad lo vuelve excluyente, etnocéntrico y racista”* |

Es un discurso y una practica coloniales. Al respecto en los afios 80 la brasilera
Lélia Gonzales afirmaba:

o feminismo latino-americano perde muito da sua forca ao abstrair um dado da
realidade que é de grande importancia: o carater multirracial e pluricultural das
sociedades dessa regido. Tratar, por exemplo, da divisdo sexual do trabalho sem
articula-la com seu correspondente em nivel racial, é recair numa espécie de
racionalismo universal abstrato, tipico de um discurso masculinizado e branco. Falar da
opressdo da mulher latino-americana é falar de uma generalidade que oculta, enfatiza,

“ «Descolonizando nuestros feminismos, abriendo la mirada. Presentacion de la red de
feminismos descoloniales”. Red de Feminismos Descoloniales, México, 2012. La Red est4 compuesta
por Rosalva Aida Hernandez, Sylvia Marcos, Margara Millan, Mariana Favela, Veronica R. Najera, Aura
Cumes, Mariana Mora, Meztli Yoalli Rodriguez, Oscar Gonzalez, Ana Valadez, Guiomar Rovira, Raquel
Gutiérrez, y Gisela Espinosa. En Espinosa, Gomez y Ochoa 2014,458.
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gue tira de cena a dura realidade vivida por milhées de mulheres que pagam um prego
muito caro pelo fato de ndo ser brancas™. (1988,14)

En lo que Leila Gonzales expresa hay una critica al feminismo latinoamericano
que no ha sabido tomar distancia del pensamiento feminista hegemonico por lo que ha
descuidado las multiples realidades que cruzan el ser mujer en este continente. Esta
critica es ampliada por Espinosa y otras (2014,20) quienes consideran que las criticas
fundamentales pasan por:

(1) la dependencia al conocimiento feminista producido fundamentalmente en el norte
global y las dificultades para la produccidén de una teoria latinoamericana de cufio
propio atenta a la particularidad del sujeto feminista latinoamericano (Espinosa 2010 y
Mendoza 2008); (2) la institucionalizacidn del feminismo, su complicidad con la agenda
de la cooperacién internacional y la ldgica burocratica estatal de las democracias
liberales; (3) el clasismo, el racismo, la heteronormatividad de las diferentes corrientes
feministas, incluyendo el feminismo auténomo que terminé replicando muchas de las
practicas que criticaba.

El sistema colonial de género ha legitimado la subordinacion de unas mujeres
por otras y de unos colonizados sobre otros, ha otorgado privilegios que hacen que todas
las mujeres no seamos iguales ni podamos identificarnos con el sujeto mujer del
feminismo eurousacentrado, que habla de sororidad mientras unas mujeres son
explotadas por otras.

Resulta pertinente a esta reflexion la pregunta que se hacia Sueli Carneiro en
1996 cuestionando la esencia mujer: “Cuando hablamos del mito de la fragilidad
femenina, que justificd historicamente la proteccion paternalista de los hombres sobre
las mujeres, ;de qué mujeres estamos hablando?” Y ella misma se contesta:

Nosotras las mujeres negras hacemos parte de un contingente de mujeres que trabajaron
durante siglos como esclavas en la agricultura o en las calles como vendedoras,
vendedoras de comidas, prostitutas, etc. Mujeres que no entendieron nada cuando las
feministas dijeron que las mujeres deberian ganar las calles y jtrabajar! Hacemos parte
de un contingente de mujeres con identidad de objeto. Ayer al servicio de fragiles
sefioritas y de los sefiores morbosos de los ingenios. Hoy empleadas domésticas de
mujeres liberadas y grandes damas o mulatas tipo exportacion. Cuando hablamos de
romper con el mito de la reina del hogar, de la musa idolatrada de los poetas, ;de qué

® “E] feminismo latinoamericano pierde mucho de su fuerza al abstraerse de un hecho de la
realidad que es de suma importancia: el cardcter multirracial y multicultural de las sociedades de la
region. Tratar por ejemplo de la division sexual del trabajo sin articularla con su correspondiente en el
nivel racial, es recaer en una especie de racionalismo universal abstracto, tipico de un discurso
masculinizante blanco. Hablar de la opresion de la mujer latinoamericana es hablar de una generalidad
que oculta, enfatiza, que saca de la escena la dura realidad vivida por millones de mujeres que pagan un
precio muy caro por el hecho de no ser blancas”. Traduccién mia.

“® Carneiro, Sueli. “Género, raza y etnia en el Brazil“. Ponencia presentada en el Seminario-taller
internacional género y etnia organizado por el Centro de Estudios de Género de la Universidad del Valle
— Sede Meléndez, del cual fui la coordinadora general. Esta fue la primera vez que en Colombia se trato
este tema en un evento publico. Santiago de Cali, Enero 22,23 y 24 de 1996.
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mujeres estamos hablando? Las mujeres negras hacen parte de un contingente de
mujeres que no son reinas de nada, que son pintadas como anti-musas de la sociedad
brasilera porque el modelo estético de la mujer es la mujer blanca. ;Cuando hablamos
de garantizar las mismas oportunidades para hombres y mujeres en el mercado de
trabajo, estamos garantizando empleo para qué tipo de mujer? Hacemos parte de un
contingente de mujeres para las cuales los anuncios de empleos utilizan la frase: “se
exige buena apariencia”. Cuando hablamos que la mujer es subproducto del hombre,
que surgié de la costilla de Adan, ;de qué mujer estamos hablando? Hacemos parte de
un contingente de mujeres originadas en una cultura que no tuvo Adan. Originadas por
una cultura violada, folclorizada y marginalizada, tratada como cosa primitiva, cosa del
Diablo, esto también es un elemento alienante para nuestra cultura. (Carneiro 1996 y
2009,4)

Desde el movimiento social afrocolombiano las mujeres han sido prevenidas con
el feminismo y aqui podemos leer por qué

No es extrafio que el sentido comun asocie el concepto de ‘feminismo’ con una actitud
retaliadora y radical de enfrentamiento por parte de ‘las mujeres’, con ese conjunto
humano homogeneizado y representado en el término ‘hombres’. Pareciera como si una
postura feminista implicase estar enfrentadas y a la defensiva con los hombres y
asumirlos como el bando enemigo. De ahi la dificultad de los movimientos afros para
abordar el tema de género (Fl6rez-Fl6rez, en prensa) y que sus intentos muchas veces
rayen con el miedo de los hombres, y de algunas mujeres, a verse enfrentados/as. Tales
creencias, especialmente extendidas en sociedades periféricas, tienen cierto asidero en la
realidad histérica del movimiento feminista surgido principalmente en las sociedades
centrales industrializadas, que efectivamente apoyé gran parte de su senda en una vision
del género femenino esencialista, universalista y casi victimista, construyendo a ‘los
hombres’ como su contendor y enemigo a enfrentar. (Cogollo y otras 2004,2)

Las teoricas y activistas del feminismo hegemonico tienden a desconocer los
contextos politicos y culturales particulares y méas bien a explicarlo todo desde las
premisas feministas occidentales. Desde la experiencia colombiana puedo afirmar que al
feminismo todavia le cuesta reconocer y aceptar la existencia de la diversidad entre las
mujeres y todavia no se plantea el racismo como una de sus banderas de lucha.
Estamos ante un tipo de “feminismo que desconsideram categorizagdes de raca de
classe social e de orientacdo sexual favorecendo assim discursos e praticas voltados para
as percepgdes e necessidades de mulheres brancas heterossexuais de classe media” *’
(Bairros 2014,182). Plantearse el racismo seria reconocer que existe una situacion de
desigualdad y discriminacion entre las mismas mujeres que opera en beneficio de unas
cuantas, precisamente de las pocas que han manejado el poder dentro del movimiento.

En el 2011 algunas compafieras relatan lo que fue su participacion en el

Encuentro latinoamericano y del Caribe de Accion y Practica Feminista, ELCAP,

47 “feminismo que desdefia categorias como raza, clase social, orientacion sexual, favoreciendo
asi discursos y practicas inclinados para las percepciones y necesidades de mujeres blancas
heterosexuales de clase media”. Mi traduccion.
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realizado del 18 al 21 de noviembre en Bogota. Este evento se realiz6 en reaccién u
oposicion al 12 Encuentro Feminista Latinoamericano y del Caribe, EFLAC, a
celebrarse también en Bogota entre el 23 y el 26 de noviembre del mismo afio, y del que
se cuestiond, entre otros, su realizacion en el Hotel Tequendama, propiedad del ejército
de Colombia y la financiacion con dineros del Estado y de la cooperacion

internacional*®

, lo que no amerito para disminuir los costos de partipacion por mujer,
aproximadamente 120 dodlares ($216.000), que se cobraron a todas las participantes sin
importar procedencia étnica o social ni que se necesitara 0 no hospedarse y alimentarse
en el hotel. Este fue sin duda un evento realizado con una mentalidad elitista,
completamente burguesa y excluyente que desconocio las propuestas que se hicieron
desde las localidades para hacerlo mas inclusivo y para sacarlo de ese hotel militar®.

Las feministas organizadoras del EFLAC llegaron a afirmar que el hecho de que
el hotel fuese propiedad del ejército nacional y estuviera cuidado por ellos era garantia
de seguridad para las mujeres participantes, lo que nos habla del grado de
etnocentrismo, indiferencia o en el mejor de los casos desconocimiento de la situacién
de vulneracion de derechos que el ejército colombiano efectla contra las mujeres
indigenas, negras, campesinas y populares en la mayoria del territorio nacional y no
siempre ligado al conflicto armado. Es decir, ese tipo de temas no son de discusion
feminista. Este es un feminismo que aunque en el discurso puede declararse
antimilitarista, en la practica no lo es. Aunque habia venido participando en Cali de
reuniones preparatorias de la participacion regional en el encuentro, mi forma de
protesta fue no asistir. EI ELCAP fue el encuentro del feminismo autbnomo en reaccion
al EFLAC. No obstante, cuenta la compafiera afrocolombiana Martha Rivas, quien
participé del ELCAP que

dentro del encuentro unas compafieras se cranearon un taller que se llamé Resistencia
femenina afrodiasporica, buscando que las mujeres mestizas tomaran conciencia del
racismo estructural que ejercen, pero al taller solo asistimos mujeres negras. Solo
estuvimos las organizadoras y las tres que fuimos de Cali. La organizadora del taller
nos comentd que al inicio del evento se quemaron todas las opresiones pero no se
guemo el racismo, se hizo notorio que el racismo para las mujeres mestizas que hacen
parte de todas estas luchas feministas no representa una opresién estructural. Y al final
del evento hicimos una critica a la representacion de las brujas que hicieron las
feministas porque utilizan solo simbolos de las brujas europeas ¢y acaso las brujas que
tenemos en el Pacifico no son también brujas? Ademas de la critica a la ausencia de

8 El presupuesto del evento fue de alrededor de 800.000 délares, lo que constituye un
presupuesto jenorme!

“ Se pueden ver noticias y criticas a este EFLAC en las paginas
http://heroinadeloperiferico.blogspot.com/2011/11/apuntes-criticos-sobre-el-eflac-por-un.html
https://www.facebook.com/note.php?note id=143081225794712,
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reflexion sobre el racismo, hicimos una cartelera que decia: Si el feminismo no es
antirracista no sirve para nada®.

Las mujeres negras no encontraron tampoco en el ELCAP ni la vision ni la
practica de un feminismo que les permitiera sentirse integradas. Es como si las luchas

tuvieran que ser compartimentalizadas. Lugones explica como

En el desarrollo de los feminismos del siglo XX, no se hicieron explicitas las
conexiones entre el género, la clase, y la heterosexualidad como racializados. Ese
feminismo enfocd su lucha, y sus formas de conocer y teorizar, en contra de una
caracterizacion de las mujeres como fragiles, débiles tanto corporal como mentalmente,
recluidas al espacio privado, y como sexualmente pasivas. Pero no explicito la relacion
entre estas caracteristicas y la raza, ya que solamente construyen a la mujer blanca y
burguesa. Dado el cardcter hegemonico que alcanzé el analisis, no solamente no
explicitd sino que ocultd la relacion. Empezando el movimiento de “liberacion de la
mujer” con esa caracterizacion de la mujer como el blanco de la lucha, las feministas
burguesas blancas se ocuparon de teorizar el sentido blanco de ser mujer como si todas
las mujeres fueran blancas. (2014,68)

El feminismo liberal considera que la emancipacion de la “mujer” se puede
obtener dentro de la sociedad capitalista liberal. Y en efecto la “mujer” de ese
feminismo, blanca y burguesa, ha obtenido avances, al punto que algunas llegan a negar
que la subordinacidn de género exista. Pero los avances de las mujeres blancas de clase
media y alta han significado mayor explotacion para las mujeres no blancas de las clases
mas bajas que han tenido que ir a remplazarlas en el trabajo doméstico y de crianza en
sus hogares, teniendo que abandonar a sus propios hijos e hijas. Suele ocurrir que las
nifias abandonen la escuela para cuidar a sus hermanitos/as mas pequefios mientras su
madre trabaja en un hogar ajeno. Esta es la razén por la que las apuestas de este
feminismo como la igualdad salarial, los derechos sexuales y reproductivos, el derecho
sobre el propio cuerpo, la autonomia, se sienten lejanas o impertinentes por parte de las
mujeres populares de todos los colores. El trabajo de unas mujeres en el hogar de otras
fortalece el patriarcado dado que evita encarar

la co-responsabilidad paterna y doméstica de los varones [la cual] se ve postergada
indefinidamente por la existencia de estas otras mujeres en los hogares, que se hacen
cargo de la ‘segunda’ jornada femenina. Lo que queda fuera de discusion con esta
transaccion entre mujeres de distinto poder econémico y origen cultural, es la imagen de
las ocupaciones domésticas como si ‘naturalmente’ correspondieran al sexo femenino.
Esta naturalizacion es algo que la teoria feminista viene impugnando desde hace varias
décadas. (Rivera 2014,130)

%0 Reflexion puesta por la compafiera en el circulo de saberes, dindmica de la memoria del
Encuentro regional de mujeres negras afrocolombianas por la construccion de un feminismo otro,
realizado en la Casa Cultural El Chontaduro el 27 de julio del 2013, organizado por el grupo “Otras
negras...y feministas! Memoria en audio del evento.
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Lo que esta situacion denota es la complicidad de las mujeres blancas 0 mestizas
con los procesos de colonizacion y dominacion capitalista. La sororidad no se construye
entre todas las mujeres sino solo entre aquellas que pueden efectuar solidaridad de clase
y “raza”. Breny Mendoza nos hace ver que

El avance de sus derechos civiles [de las mujeres blancas] puede decirse que ha
dependido de la sUper explotacion de las mujeres negras, latinas e indigenas dentro de
sus paises, y de las mujeres de la periferia. Explotacion que hoy se extiende a las
mujeres migrantes en el contexto de la economia global. Es importante sefialar que en la
actualidad, este pacto colateral entre hombres y mujeres blancas de la metropoli se
manifiesta de manera perversa en la guerra contra el terrorismo y la institucionalizacion
de la tortura, tal como se dejo entrever en el caso Abu Ghraib de Estados Unidos.
(2014,97)

Mendoza realiza un sugestivo analisis de la complicidad de las mujeres blancas
y del feminismo norteamericano con la invasion a Afganistan y a Irak que se efectuaron
en nombre de la liberacion de las mujeres del medio oriente, por lo que muchas mujeres
ademas de aprobar la invasidon quisieron ser parte de ella. “En este sentido, las formas
de tortura que se dieron en Abu Ghraib con sus connotaciones pornograficas constituyen
una nueva version de la colonialidad de género y de sexualidad” (Ibid., 97).

A las mujeres de grupos étnicos el feminismo liberal occidental moderno suele
verlas como oprimidas de forma exclusiva por el patriarcado étnico. Es una manera de
ocultar su propio lugar de poder (Cumes 2009,34).

Muchos analisis feministas han negado las especificidades historicas de las relaciones
de género en las culturas no occidentales. En este sentido es importante retomar la
critica al feminismo radical y liberal por presentar una vision homogeneizadora [...],
Con este aval, algunas feministas urbanas con concepcidn occidental del feminismo, en
muchas ocasiones han tenido una falta de sensibilidad cultural frente a la realidad de las
[...] indigenas, asumiendo que nos une una experiencia comun frente al patriarcado, y

se han olvidado de las diferencias y la diversidad. (Paiva 2014,305)

Por esta razon las mujeres indigenas y negras se han preguntado con cual
feminismo se puede caminar (Gémez Grijalva 2014,269). En la blsqueda de esa
respuesta han decidido apostarle mas bien a la construccion de un feminismo desde lo
propio, llenar de contenido propio el concepto feminista, sin renunciar a él, viéndolo
como la posibilidad de articulacién con otras luchas, en donde se respeten las
diferencias pero se rechace la desigualdad (Cumes 2009).

Las apuestas

Las feministas decoloniales se plantean “la necesidad de deslindarnos de

aquellos feminismos que reproducen las matrices colonizadoras que se importan de los
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centros de poder y nos han llegado desde las activistas y tedricas del Norte™™".

Podriamos decir que el primer acuerdo en cuanto a las apuestas es a la separacion de ese
feminismo liberal moderno que ha creado una vision homogenizadora del feminismo
por lo que muchas mujeresnegras, indigenas, campesinas y populares lo rechazan por
burgués, divisionista e individualista.

Para el feminismo latinoamericano, deudor del feminismo europeo y del
norteamericano, la situacion subordinada por la raza y por la clase le merecidé poca
importancia. Se sobreestimé la situacién de género, es decir, el valor social otorgado a
la diferencia sexual, que hace que en esta sociedad se aprecie mas lo que hacen los
hombres que lo que hacen las mujeres; las mujeres blancas pelearon entonces por ser
iguales a sus hombres. La negritud y la pobreza fueron ignoradas. (Lozano 1992,11)

Estos feminismos “otros” se nombran de muchas maneras: Feminismos contra
hegemdnicos, Feminismos diversos, Feminismo Comunitario, Feminismo paritario
indigena, Feminismo negro decolonial, Feminismo auténomo, Feminismo radical, o
simplemente lucha de mujeres. Lo importante es que estas expresiones de lo que acojo
en llamar en términos generales feminismo decolonial responden a las busquedas de las
mujeres que no se han sentido expresadas dentro del feminismo occidental. Estas
mujeres asumen un feminismo desde otros paradigmas y cosmovisiones. No es un
feminismo acabado de inventar. Es un feminismo que tiene sus antecedentes en otras
muchas pensadoras que se plantearon criticas e insurgentes ante el paradigma
occidental. Ya he mencionado no solo sus influencias sino sus antecedentes. Radicaliza
el cuestionamiento al sujeto “mujer” deconstruyéndolo de forma radical: “no somos
mujeres por eleccion, mujer es el nombre de un cuerpo ultrajado, forjado bajo el fuego.
Mujer es el lugar especifico al que nos ha condenado el patriarcado y todos los otros

3952

sistemas de opresion” y si no es suficiente se dice también que:

pero ademas —y este es el punto de quiebre desde donde ya no es posible volver atras—
el feminismo, en su complicidad con la apuesta descolonial, hace suya la tarea de
reinterpretacion de la historia en clave critica a la modernidad, ya no solo por su
androcentrismo y misoginia —como lo ha hecho la epistemologia feminista clasica—,
sino desde su caracter intrinsecamente racista y eurocéntrico.  (Espinosa y
otras,2014:31)

* Red de feminismos descoloniales. “Descolonizando nuestros feminismos, abriendo la mirada.
Presentacion de la red de feminismos decoloniales. En Yuderkis Espinosa y otras 2014,463.

%2 Declaracién del Encuentro Feminista Auténomo, celebrado en la ciudad de México en marzo
de 2009. en Espinosa, Gémez y Ochoa (Eds.). Tejiendo de otro modo: Feminismo, epistemologia y
apuestas descoloniales en Abya Yala. Popayan, Editorial Universidad del Cauca. P. 414.
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Los feminismos negros e indigenas surgidos en el continente se han propuesto la
doble critica. Por un lado al etnocentrismo del feminismo hegemonico y por el otro al
esencialismo y sexismo interno de sus comunidades y organizaciones, como la dejan ver
las mujeres que elaboraron el Pronunciamiento de la Mesa de Mujeres del Precongreso
Cali y resto de municipios del 17 y 18 de agosto de 2013 cuando afirman:

Denunciamos el caracter androcéntrico y patriarcal de las organizaciones y de las
comunidades del pueblo afrocolombiano, negro, palenquero y raizal, que agudiza ain
mas la situacién de marginalidad y violencia que viven las mujeres. Consideramos que
no es posible avanzar hacia la erradicacion del racismo y en la construccion de una
sociedad més justa sino avanzamos en la construccion de la equidad entre hombres y
mujeres al interior de nuestras comunidades y organizaciones. No habrd un mundo otro
si pervive la opresion de las mujeres. Resulta inconcebible que asi como los Estados y
la sociedad en general han negado el racismo, al interior del pueblo negro
afrocolombiano se niegue la subordinacion de las mujeres. La situacion subordinada de
la mujer se hace presente tanto en la sociedad colombiana en general, como en los
grupos étnicos del pueblo negro afrocolombiano: en nuestras comunidades también se
viven el abuso sexual contra menores de 14 afios por parte de hombres adultos,
violencia sexual contra sus comparfieras de vida o las mujeres en general, limitaciones
por parte de compafieros o esposos a la participacién politica, subvaloracién de sus
capacidades y propuestas en las organizaciones, inasistencia alimentaria a los hijos e
hijas, abandono de hogar, confinamiento, matrimonio forzado, violencia fisica y
psicoldgica, represion econémica como castigo cuando las mujeres ya no quieren vivir
con sus parejas. Todas estas situaciones se han visto agravadas en el marco del conflicto
armado. (p.3-4)

No obstante las criticas internas, es un feminismo que se construye en la lucha
conjunta por las reivindicaciones étnicas. No es separatista. Mas bien hace un llamado

areconocer que

El cuestionamiento interno es valido y nos ayuda a construir una unidad con bases
solidas, sin sacrificar a ningln sujeto social. Es la discusion y el debate abiertos, y sin
miedo a la confrontacion y a la autocritica, los que nos permitiran adelantar con éxito el
proceso de unidad que soflamos desde hace tantos afios. Este planteamiento [el de la
violencia al interior de las comunidades y organizaciones negras], mas que dividir
internamente o fomentar la vision racista de la sociedad dominante sobre nosotros y
nosotras, nos ayuda a avanzar en el reconocimiento de nuestras debilidades, falencias y
limitaciones, para potenciarnos politicamente y ser abanderados de un proceso politico
distinto, que se constituya en propuesta de una sociedad alternativa, no solo para la
poblacion negra, sino para toda la poblacion colombiana y sea un referente ético-
politico para otros pueblos. (Manifiesto de las mujeres al Congreso 2013,10)

Las mujeresnegras portadoras de este feminismo otro no piensan solo en sus
derechos como mujeres ni como comunidad sino que se piensan la sociedad toda. Lo
que no contraria el hecho de que las mujeres han creado sus propios espacios de
reflexion, como la Red de Mujeres Negras del Pacifico (1996,2) que se expresan asi:

Las Mujeres Negras como actoras sociales, también nos movilizamos y fue asi como de
manera especifica decidimos hace cuatro afios, asumir el reto de conformar entre los
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diferentes grupos y organizaciones locales una Red de Mujeres Negras del Pacifico,
como la expresion politica organizativa propia. Los objetivos planteados estan dirigidos
a lograr la comunicacion y lazos de solidaridad entre las distintas organizaciones de
mujeres y mixtas, luchar por el reconocimiento y aplicacion de nuestros derechos
étnicos y de género, estudiar la realidad de las necesidades de las mujeres vy
sensibilizarla en el manejo y uso sostenible de la naturaleza, trabajar por la defensa del
territorio, asi como contribuir al crecimiento del Movimiento Negro y el Movimiento
Social de Mujeres en Colombia.

Estos feminismos se proponen construir nuevos paradigmas desde las

cosmovisiones ancestrales sin esencializarlas, mas bien cuestionandolas cuando es

necesario y en defensa de la vida toda. En este sentido las mujeresnegras de la Red del

Pacifico contindan afirmando.

Para avanzar en el alcance de nuestros propdsitos, hemos decidido asumir como Red de
Mujeres Negras del Pacifico, sus principios fundamentales como son la
afirmacion étnico-cultural y la promocion y el fortalecimiento de las
organizaciones autonomas de Mujeres como estrategias centrales. En este
proceso estamos revisando y evaluando nuestro trabajo permanentemente, pues
nos hemos dado cuenta que la lucha por el poder, el protagonismo, los intereses
personales por encima de los colectivos, la politiqueria, la concepcion del
conocimiento académico como indicador de superioridad y verdad absoluta y la
subvaloracion y falta de credibilidad entre nosotras mismas como mujeres
negras, en relaciébn con otras personas y con las instituciones, generan
situaciones conflictivas, agresivas y descalificadoras al interior de los procesos
organizativos.  Los resultados amenazan las posibilidades de construir
colectivamente nuestros suefios, pero también se constituyen en una oportunidad
para desplegar todas nuestras fuerzas y trabajar, convocar, e incidir en la
problematica con propuestas alternativas y transformadoras (p.3).

Una de las apuestas mas importantes del feminismo decolonial es que las

mujeres se asumen como sujetas epistémicas, asi lo dice Lorena Cabnal, indigena maya-

xinka:

Abordar el anélisis de mi realidad como mujer indigena con un enfoque antipatriarcal
comunitario, que cada dia se teje con sus propios conceptos y categorias y que nombra
con autoridad mis opresiones, pero también mis rebeldias, mis transgresiones, mis
creaciones. [...] el feminismo comunitario es una recreacion y creacion de pensamiento
politico ideolégico feminista y cosmogonico, que ha surgido para reinterpretar las
realidades de la vida histdrica y cotidiana de las mujeres indigenas, dentro del mundo
indigena. [...] Esta propuesta ha sido elaborada desde el pensamiento y sentir de
mujeres indigenas que nos asumimos feministas comunitarias, en este caso las aymaras
bolivianas de Mujeres Creando Comunidad y las mujeres xinkas integrantes de la
Asociacion de Mujeres indigenas de Sta. Maria en la montafia de Xalapan, Guatemala,
para aportar a la pluralidad de feminismos construidos en diferentes partes del mundo,
con el fin de ser parte del continuum de resistencia, transgresion y epistemologia de las
mujeres en espacios y temporalidades, para la abolicion del patriarcado originario
ancestral y occidental. [...] Porque dentro de las relaciones e interrelaciones de pueblos
originarios, tenemos solvencia y autoridad para cuestionar, criticar y proponer
aboliciones y deconstrucciones de las opresiones historicas que vivimos, podremos
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aportar enormemente con nuestras ideas y propuestas para la revitalizacion y recreacion
de nuevas formas y practicas, para la armonizacién y plenitud de la vida. (Cabnal
2012,12)

El feminismo decolonial problematiza el colonialismo y la colonialidad desde la
experiencia de las mujeres que ha implicado “la creacion de sujetos, cuerpos,
sexualidades y nociones de belleza especificas cruzadas por la raza”. Cuestiona asi
mismo “la reproduccién del racismo y el clasismo hasta el presente, inclusive dentro del
feminismo”. Cuestiona el poder de los hombres dentro de sus comunidades. También
considera que “poner en el centro del debate la raza — categoria con la que hemos sido
construidas desde el siglo XV — implica reconocer que todas estamos racializadas”
(Gémez 2011 en Quiroga 2014,173). Las mujeresnegras participantes del V taller de
formacion a formadoras (1996) planteaban en los siguientes términos lo que ellas
definian como el problema de las mujeres negras:

El racismo y sexismo como ideologia interiorizada en el inconsciente colectivo, que se
expresa a través de la discriminacion racial y sexual. La discriminacion sexual,
entendida como las relaciones de subordinacion que la sociedad ejerce sobre las mujeres
negras, manifestada en la negacion del SER persona pensante, racional, con intereses,
con capacidad y autonomia sobre su cuerpo, su sexualidad y fertilidad, con
potencialidades, visibilizandola Unicamente como objeto de placer para el disfrute
sexual de los hombres. La discriminacion racial, entendida como las relaciones de
subordinacién que se traducen en: la negacién de una identidad propia, en la
desigualdad socioeconémica, el no acceso a la igualdad de oportunidades en la toma de
decisiones, en el no reconocimiento del territorio como espacio de vida. Estas formas
de discriminacion se han generado histéricamente en la sociedad contra las mujeres
negras o afrocolombianas, por las relaciones de poder que se dan en todos los &mbitos y
espacios de la vida social tanto al interior como al exterior de las comunidades negras,
imposibilitando la construccion de identidades que reafirmen los valores culturales y
propicien nuevos desarrollos desde la afirmacion del SER, de un espacio para SER y del
gjercicio del SER. (Rojas y Aristizabal 1996, 19-20)

En el Manifiesto de las mujeres al pre-congreso Cali y resto del Valle las
mujeres que alli se expresaban en relacién con el racismo y la manera como afecta sus
vidas denunciaban que

El racismo es violencia; una violencia que tiene un impacto multiple en las mujeres
negras de acuerdo a su condicion social de mujeres, negras, en situacion de pobreza,
desplazamiento, discapacidad, agravada si se define homosexual, bisexual o transexual,
pero también a otras condiciones que podrian afiadirse, generando en las mujeres
negras/afrocolombianas una situacion de opresion agravada. Es por esto que ser mujer
negra es estar ubicada en una posicion inferiorizada con respecto al resto de la
poblacion y al resto de las mujeres. Este racismo se acentla y se perpetla en la guerra,
en algunas practicas culturales internas fruto del patriarcado, en los mecanismos
judiciales, en los sistemas de salud, en las expresiones cotidianas de la violencia fisica,
psicoldgica y sexual (p.2).
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En ese sentido Gomez (2011 en Quiroga 2014, 174) también considera esencial
“el debate feminista sobre el mestizaje”. Pero muy especialmente el feminismo
decolonial es

un feminismo que se piensa y repiensa a si mismo en la necesidad de construir una
practica politica que considere la imbricacion de los sistemas de dominacion como el
sexismo, racismo, heterosexismo y el capitalismo, porque considerar esta ‘matriz de
dominacion’, como bien la denomind Hill Collins (1998), es lo que otorga al feminismo
una visién radical. (Curiel 2014,328)

Al respecto, en el Manifiesto de las mujeres al pre-congreso Cali y resto del
Valle, ya mencionado, se afirma que “el racismo es funcional al capitalismo. Mientras
exista éste ultimo se mantendra el primero” (p.5).

Es este un feminismo contextualizado, en el que “el contexto econdémico y
cultural en el que las mujeres indigenas han construido sus identidades de género, marca
las formas especificas que toman sus luchas, sus concepciones sobre la ‘dignidad de la
mujer’ y sus maneras de plantear alianzas politicas” (Hernandez 2014,280).

Concebimos entonces a los ‘indigenas’ y afrodescendientes como maneras diversas de
poner en accion en la contemporaneidad esos dispositivos perceptuales, interesados en
una individualidad donde la comunidad se aparece. Estos ‘otros’ feminismos,
entendidos asi, son también diversos y contienen tensiones. Son también feminismos
que, por extension, revitalizan aquellas expresiones del feminismo urbano, teorico,
complejo pero desterritorializado y pobre en raigambres culturales™.

Estos feminismos se proponen la coalicion no solo entre mujeres, también con
los movimientos sociales contra-hegemaonicos del continente desde la condicion de ser
generizadas como mujeres, que como afirman Espinosa y otras (2014,15), es una
condicion que no ocurre de forma universal o abstracta “pues estd eminentemente unida
al origen de raza y clase, asi como al régimen heterosexual”. No es una tarea facil,
pues como ha dicho Lugones ninguna categoria dominante soluciona el problema de la
unificacion, es desde la fusién de las categorias que pueden construirse alianzas, esto
implica negarse al esencialismo de cualquier diferencia por estratégico que parezca. El
reto es generar “coaliciones desde la heterogeneidad que la descolonialidad reivindica,
evitando invisibilizar lo que es minoritario o lo que ha pasado a ser menos hegemoénico”
(Espinosa y otras 2014,36).

En este sentido he planteado la necesidad de superar la politica de las
identidades para trascender a una politica de la solidaridad. La politica de las

identidades nos ha enfrascado en un compartimento estanco desde donde pretendemos

%% Red de feminismos descoloniales, en Espinosa y otras, 2014,462.
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reivindicar derechos al Estado dejando las estructuras sociales intactas. Es una politica
perfectamente funcional al avance del capitalismo global imperial que nos deja en la
relacion “ellas y nosotras” con nulas posibilidades de articulacion Una politica de la
identidad que ha corrido el riesgo de ser puramente culturalista, cayendo en “una
“pseudo politica” que no nombra, que no identifica, la disputa real” (Segato 2007a,161),
que es la lucha contra el patron colonial de poder. No se trata de abandonar lo que
somos o0 lo que queremos ser, sino de incorporar las luchas de las/los otras/os
oprimidas/os a nuestras propias luchas sin hegemonia ni vanguardismos. Desde esta
politica de la solidaridad las luchas de las/os otras/os seran también nuestras luchas. Lo
cierto es que “un feminismo que apuesta a la descolonialidad debe evitar cualquier tipo
de esencialismo e idealizacion de los sujetos sociales” (Espinosa y otras 2014,37).

Lo innegable es que el feminismo decolonial ha rescatado el feminismo
hurtandolo de las l6gicas occidentales liberales y modernizantes para hacer de ¢l “una
accion del entre-mujeres ahi donde el entre-mujeres es mal visto, menospreciado,
impedido, es objeto de burla o de represion: el feminismo es un acto de rebeldia al
status quo que da pie a una teorizacion” (Gargallo 2014,376). Es por esto que “En
todas las lenguas de Abya Yala la lucha de las mujeres en sus comunidades para vivir
una buena vida en dialogo y construccién con otras mujeres se traduce en castellano
como ‘feminismo’” (Chirix 2003 en Gargallo 2014,374).

El proximo capitulo nos acercara al sentido de lugar construido por las
mujeresnegras desde sus experiencias de vida en los territorios que ancestralmente

habitan.
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Capitulo dos

Mujeresnegras/afro-colombianas en-lugar.

“Porque la tierra es la madre de uno”

“Hay otros mundos pero estan en este.”
Paul Eluard

“Toda guerra es entre hermanos y
por mandato, maldicion vy
obediencia, del/al Padre”.

Marta Cecilia Vélez S.
Rionegro, Junio de 2006

A orillas del mar, de este mar.
De este mar maravilloso,
De hermosas playas y verdes paisajes,
Que al despertar se siente el rugir de las olas
Y su suave brisa acaricia la piel de sus habitantes.
(Moreno 2014,43)

Introduccion

Las sociedades negras afrocolombianas son mundos otros u otros mundos
construidos en la necesidad de las y los secuestrados de Africa y sus descendientes de
construir y reconstruir los mundos de los que fueron arrebatados. Insertos en America,
mediante multiples practicas de resistencia e insurgencia establecen nuevas relaciones
con la naturaleza circundante y con los otros y otras, tanto con los que compartieron la
misma suerte esclavista como con los esclavizadores, en el proposito de darle sentido a
su existencia. Las africanas, los africanos y sus descendientes encontraron la forma, en
medio de las mas adversas circunstancias imaginables, de construir mundos en los que
pudieran realizar su vida, de esta forma se recrearon a si mismaos.

Desde su llegada al continente americano las mujeres africanas y sus
descendientes se vieron abocadas a desplegar una politica del lugar, que ha tenido
diferentes fases no necesariamente lineales y si en muchas ocasiones simultaneas. Las
mujeres tuvieron que desplegar luchas politicas colectivas para lograr su sobrevivencia
tales como el cimarronismo; se apropiaron de un territorio nuevo para ellas y lo
reinventaron creando nuevas posibilidades de estar en esos lugares a traves de establecer
relaciones con otros seres vivos, humanos (indigenas) y no humanos (naturaleza)
(Harcourt y Escobar 2007,13). Las mujeres negras/afrocolombianas fueron creando,

fortaleciendo y defendiendo con sus propias manos los lugares que fueron (han venido)

81



ocupando. Estos lugares ocupados por las mujeres y sus familias nunca han sido solo el
lugar del hogar, siempre han sido lugares en disputa econémica, politica y
epistemoldgica. El Pacifico colombiano es un ejemplo de ello.

La politica del lugar es una praxis; es el nombre que podemos dar a la praxis de
apropiacion, defensa, reconstruccion del lugar, que exige la construccion de un
conocimiento practico de la naturaleza para la sobrevivencia y de un relacionamiento
con los otros seres humanos. “El lugar se constituye por las practicas sociales y es
constitutivo de éstas mismas” (Oslender 2008,88). La relacion con la naturaleza
produce tecnologias y la relacion con los otros seres humanos produce comunidad.
Oslender cita a Pred (1984,279) cuando afirma que “El lugar no es so6lo lo que se
observa fugazmente en el paisaje, una localidad o escenario para la actividad y la
interaccidn social. También es lo que tiene lugar incesantemente, lo que contribuye a la
historia en un contexto especifico mediante la creacion y la utilizacion de un escenario
fisico” (p.88). Todo esto es la cultura, el resultado de las actividades de hombres y
mujeres, de cuerpos vivientes, la cual entonces se entiende, como una estrategia para
vivir. En ese sentido afirma Kusch (1976,104) que

si cultura es estrategia para vivir en un lugar y en un tiempo entonces también es
politica. Pienso entonces que, una cultura tiene en su esencia su razén de ser en algo
gue es muy profundo, y que consiste en una estrategia para vivir, que un pueblo esgrime
con los signos de su cultura. Cultura es una politica para vivir. Todo lo que se da en
torno a la cultura. Aquello sea la costumbre, el ritual magico, la produccion literaria,
incluso la tecnologia”.

En este capitulo me propongo ubicar contextualmente a las mujeres negras
afrocolombianas a partir de las nociones de espacio y lugar. Se trata de aportar a una
mejor comprension del entorno socioeconémico, politico y cultural en medio del cual
las mujeres procuran construir y reconstruir sus mundos, mostrando coémo se oponen a
las concepciones hegemdnicas de territorio y se piensan a si mismas. El lugar
privilegiado de analisis como lo mencioné en la introduccion general es la costa del
Pacifico colombiano, convertido en el referente mas importante de la lucha politica del
movimiento  social negro/afrocolombiano 'y el cuerpo de las mujeres
negras/afrocolombianas como su primer territorio, lugares desde los cuales se produce

conocimiento.
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Eulalia™

Eulalia se levanta todos los dias alrededor de las cinco de la mafiana; prepara el
desayuno para su familia compuesta por su marido, tres hijos, una hija, su nuera y 8
nietos. Adelanta el almuerzo que terminara su nuera y coloca en una vianda plastica lo
que serd su comida y la de su hija las aproximadamente 10 horas que estaran en el
manglar, con el barro hasta la rodilla, intentando sacar con la mano las conchas que se
reproducen alli y que venderan al regresar, a un intermediario que a su vez las vende a
compradores ecuatorianos. Su marido y dos de sus hijos, con viandas idénticas a la
suya, pero mas llenas, se dirigen a la palmicultora en donde trabajan desde que decidid
venderles la finca ya que se aburrido que las matas de platano y los palos frutales
amanecieran tumbados por manos criminales. Un dia le llegd la razén de que si no
vendia, una noche de estas a €l le iba a pasar lo mismo, lo iban a tumbar, o mejor dicho,
a tirar al piso.

Desde hace ya varios meses las fuerzas le faltan a Eulalia para remar en su
potrillo hasta la playa donde puede trabajar. La playa cercana a su vivienda de donde ha
extraido conchas desde hace muchos afios fue marcada con un letrero que dice
“Propiedad privada, prohibido el paso”.

Aunque ella y sus otras compafieras de oficio hicieron en principio caso omiso
del letrero (y no porque no supieran leer, algunas saben y ademas el letrero causé
revuelo en la vereda (“!como que propiedad privada si aqui hemos vivido y trabajado
siempre y aqui tenemos enterrados nuestros muertos!”), fueron alejadas de ese manglar
a punta de escopeta: un tiro un dia, casi le dafia una pierna a una de ellas.

Con un préstamo de Plan de Padrinos uno de los compradores de concha ha
logrado adquirir una lancha y un motor y ahora les ha propuesto llevarlas hasta el
manglar donde pueden trabajar y recogerlas en la tarde, con la condicion de que le
vendan a él y no a otro el producto de su trabajo.

En un principio se resistieron; pero ya no les quedé mas remedio. Ahora hay
que levantarse mas temprano, pues la hora de salida es a las seis de la mafiana y la que
no esté a esa hora en el muelle se queda. Ya en la playa, quedan a merced de ser
recogidas a las 5 de la tarde. El precio de compra de la concha también es impuesto por
el comprador.

* Eulalia es un nombre ficticio para un personaje que encarna las vicisitudes de las mujeres
concheras de la costa Pacifica sur.
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Algunas de ellas, sobre todo las mas jovenes decidieron quedarse a trabajar en la
pesquera; la misma que privatizara la playa, tumbara el mangle con retroescavadoras e
hiciera piscinas para sembrar el camardn gque ahora limpian, recibiendo pago a destajo
segun la habilidad de cada una.

Una vez Eulalia quiso probar suerte y a pesar de la oposicion de su marido, dejé
a sus hijos pequefios con la comadre y se fue a ver si lograba engancharse en una
pesquera. Ella pensaba que le iba a ir muy bien en este oficio, limpiando camarén, pues
lo ha hecho desde que se acuerda. Estuvo varias horas por muchos dias haciendo fila en
las pesqueras mas grandes, sin lograr que fuera tomada en cuenta. Un tipo blanco,
gordo, del interior, “un paisa, pues”, cuenta Eulalia, salia y a dedo escogia a las mujeres
que engancharia. Ese dedo nunca se posé sobre ella. Siempre escogian a las mujeres
mas jovenes y aunque ella no es vieja, aparenta muchos mas afnos de los que tiene.

Probd entonces en otras pesqueras mas pequefias y un dia tuvo suerte. La
produccion de camaron fue tal que necesitaron muchas manos, jovenes y viejas, para
limpiarlo rapidamente antes de que se perdiera. Trabajo una semana de 4 am. a 7 p.m.
de pie todo el tiempo, sacando un ratico para almorzar rapidamente lo que habia
Ilevado, ya que comprar la comida en la empresa le resultaba muy caro y jni pensar en
Ilevarse un camaron a la boca! Sus pies se hincharon y empezaron a dolerle mucho, se
sentia muy cansada; pero estaba segura que el esfuerzo se veria compensado el fin de
semana con una buena paga. Tenia una libretica en la que apuntaba los kilos que iba
limpiando. Se habia hecho muchas ilusiones. Su sorpresa se convirtio en una rabia
inmensa cuando al recibir el pago de toda la semana, se dio cuenta que el kilaje de la
empresa era considerablemente menor al que tenia apuntado. No valieron sus reclamos;
se le dijo “negra bruta, usted que va a saber hacer cuentas, si le gusta asi bien y si no
puede irse cuando se le dé la gana”. Como de todos modos la esclavitud habia
terminado hace muchos afios y ella era “libre” de escoger su destino y sus dolencias
eran muchas, decidié volver a conchar.

Una aproximacion a la nocion de lugar

El caso de Eulalia nos ilustra la transformacion que ha sufrido la situacion de las
mujeresnegras en el Pacifico por cuenta del avance del progreso y la modernizacion
capitalistas que siempre se acompafiaron de violencia. Sin embargo, estos cambios no se
presentan Unicamente en las condiciones de vida de las mujeres y la poblacion en
general; como nos lo muestra el relato, la avalancha desarrollista también ha

transformado el lugar.
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No obstante, transformar el lugar no significa “borrarlo”, si bien esto es lo que se
presupone desde las teorias de la globalizacion. Frente a la “ausencia de lugar” que
algunos consideran propia de la condicion moderna y el borramiento discursivo
significativo del lugar en las teorias de la globalizacion y en las ciencias sociales,
Escobar (2005,158) considera que el lugar todavia sigue siendo importante en las vidas
de la mayoria de las personas, entendido como “experiencia de una locacion en
particular con alguna medida de anclaje (inestable, sin embargo), con un sentido de
fronteras (permeables, sin embargo) y de conexién con la vida cotidiana, aun si su
identidad es construida, atravesada por el poder, y nunca fija” (Ibid,158).> Esto nos lo
ilustra mam& Cuama cuando nos cuenta que las/los activistas del proceso organizativo
de comunidades negras llegaron a su rio a decirles que

Iban a venir mineros a sacar oro y bauxita que no lo conociamos, que no permitiéramos
gue se metieran a los rios, yo le explicaba a esta gente y ellos decian, mucha gente en el
rio decia que jqué va a ser! Que el que se venga a meter a mi territorio yo lo saco a
bala, y yo les dije, eso no va a ser a la brava, eso va a ser suavecito, y asi como ya
empezamos las reuniones para alla y para acd, nosotros no nos ddbamos cuenta de las
cosas, los gobiernos han sido tramposos y nosotros no nos ddbamos cuenta de nada, asi
fue que nos fueron explicando y fuimos sabiendo, los gobiernos no nos explicaban nada,
ni de la esclavitud ni nada, ahi fue que nosotros nos fuimos dando cuenta de lo que ha
pasado con nuestros padres. [...] Asi que a los pocos dias la retro, pero como ya la
Constitucion habia salido, el AT 55 fue como un desafio que nos hicieron a nosotros, y
ahora si se metieron los paisas56 al rio a sacar su oro, ellos andaban en el rio, subian y
bajaban tranquilos, hasta que un dia le digo yo a la gente que decia que si yo tuviera
para donde irme me iba porque aqui uno no tiene ni para comer ni para bafiarse, les
dije un dia en el culto: ustedes se malhayan porque el rio estad sucio, pero nosotros
tenemos unas herramientas, si nosotros hacemos una carta esa gente sale de aqui del rio,
y ellos calladitos, me quedé yo también quieta, hasta que vino un diciembre y me quedé
yo pensando, ¢Dios mio sera verdad que nosotros no tenemos el poder para sacar a esta
gente de aqui? Entonces yo dije: yo no sé escribir bien pero voy a hacer una carta, me
eché dos dias haciéndola, y se la mandé al proceso® y fueron ellos copiando y
repartiendo esa carta, y me decia un primo: prima no ponga su vida en venta, y
preguntaban ellos alla que esa mama Cuama dénde es que vivia y cuando ellos iban
subiendo yo me quedaba mirando y no me decian nada...[...] El gobierno si queria
quitarnos las tierras, la constitucion fue un desafio que nos hizo el gobierno.
Participamos en la Ley 70 porque esa era una herramienta para asegurar, se metieron
algunos hombres pero las mas fuimos las mujeres. Haciamos reuniones con la
comunidad, les deciamos a la comunidad que teniamos que organizarnos, prepararnos
para que la gente cuando entrara al rio a quitarnos la tierra no nos la dejaramos quitar,
porque la tierra es la madre de uno®®.

*® Se me hace dificil pensar en una identidad que no sea construida y atravesada por el poder en
este sistema-mundo colonizado.

% paisa, se denomina en la region a todo fordneo. En Colombia se designa con este apelativo a
los nacidos en la regién antioquefia.

 Se refiere a la organizacion Proceso de Comunidades Negras —PCN- con sede en
Buenaventura.

%8 Entrevista a maméa Cuama en septiembre del 2008 con motivo de la conmemoracién de los 15
afios de la Ley 70.
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El relato de mamé& Cuama deja ver la importancia del lugar para la vida de
quienes alli habitan y la relacion de éste con lo global a partir de la explotacién minera
foranea. Mama Cuama esta mostrando también una agencia en el proposito de defender
el que considera un territorio propio. Esta capacidad de agencia del lugar y de las
mujeres suele desconocerse ya que se considera solo propia de lo global y de los
hombres. En este sentido Escobar pretende revertir la asimetria evidente en los
discursos de la globalizacion “donde lo global es usualmente equivalente al espacio, al
capital, a la historia y a la agencia, mientras que lo local se equipara al lugar, al trabajo
y a la tradicion”. (Ibid.,158). El llama “borramiento del lugar” a la invisibilizacion del
lugar en medio de la “locura de la globalizacion”. Al resaltar el lugar tampoco pretende
un borramiento del espacio como dominio de resistencia y alteridad, pues plantea que
espacio y lugar son cruciales tanto para la creacion de resistencias y alteridades como de
dominacién. Lo que se quiere poner en cuestion es el privilegio otorgado al espacio en
el andlisis de la cultura, el poder y la economia.

Un aspecto importante de la argumentacion de Escobar en cuanto al lugar es que
las economias y culturas locales no son producidas exclusivamente por el capital y la
modernidad. Existe una especificidad del lugar que permite una lectura diferente de la
economia y la cultura y del capitalismo y la modernidad. Esto implica que preguntarse
por el lugar es importante para la renovacion de la critica al eurocentrismo, lo que nos
permite apreciar dos aspectos o caracteristicas del lugar: lo politico y lo epistemolégico.
Se plantea que “la politica estd también localizada en el lugar y no unicamente en los
supraniveles del capital y el espacio” (Ibid.,176). En el lugar se concentran
multiplicidad de formas de politica cultural, es decir, dice Escobar, de lo cultural que se
hace politico a través de las conceptualizaciones que hacen hombres y mujeres de su
territorio 'y las definiciones de si mismas/os en oposicion a las
ideologias/representaciones dominantes. El lugar es productor de epistemologias y
conocimientos que surgen con un discurso de la diferencia de caracter anti-esencialista.
No se trata de una defensa roméantica del lugar, ni de la reificacion de las culturas
locales o formas no capitalistas pensadas como “no tocadas” o por fuera de la historia
(Ibid,185).

Es importante también lo econémico ya que el lugar permite una critica al
capitalcentrismo de los discursos de la globalizacion que hace imposible imaginar la

eliminacion del capitalismo. La nocién de lugar permite “pensar en el valor potencial
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de otros modelos locales de la economia desde perspectivas que también se aplican a los
modelos de la naturaleza y el desarrollo” (Ibid,173). Afirma Escobar que el lugar resulta
central para trabajar los temas del desarrollo, la cultura y el ambiente, que es esencial
para imaginar otros contextos y para pensar en la construccion de politicas,
conocimiento e identidad (Ibid,176).

Un aspecto fundamental en su teorizacion del lugar es la posibilidad de que lleve
a articulaciones a través del espacio, mediante redes de distinta clase. Redes que
propician la articulacion del espacio desde abajo creando “configuraciones culturales y
espaciales que conectan unos lugares con otros para crear espacios regionales y mundos
regionales” (Ibid., 188). Lo que nos dice Escobar es que no solo el capitalismo y la
globalizacién reorganizan el espacio, sino que también lo hacen las luchas basadas en
lugar a través de redes y con pardmetros y preocupaciones, obviamente, diferentes a las
del capital, creando “glocalidades”, esto es “configuraciones culturales y espaciales que
conectan unos lugares con otros para crear espacios regionales y mundos regionales
(Ibid., 188). @ Mama Cuama tomd la iniciativa de tejer redes regionales que le
permitieran hacer una defensa del lugar, de su lugar, de su territorio.

Se trata de ver lo local como no necesariamente subordinado a lo global. Mas
bien reconocer todo lo global que hay en los movimientos sociales de oposicion al
capitalismo y al desarrollo pues toman prestado de los discursos metropolitanos de la
identidad y el medio ambiente y lo local que también puede ser globalizado y
convertido en una fuerza politica importante para la defensa del lugar mismo. EI lugar
de/desde el que se habla en este trabajo, es el territorio-regién de grupos étnicos: el
Pacifico colombiano.

Poblamiento y Construccion de mundos

Para nosotros el territorio es todo, la vida, la comida, el trabajo, el sustento, es donde

hemos crecido, donde esta nuestra familia, el monte, los animales, el rio, donde somos

felices, sin el territorio no tenemos nada, sin el territorio es como volver a ser esclavos.
Mama Cuama™.

De Colombia se dice que es un pais de regiones y si bien el pais puede ser
explicado desde la dependencia colonial es importante destacar como esta colonizacién

ha operado regionalmente. Cada una de las regiones colombianas fue articulada al

59Taller sobre el territorio, Buenaventura, marzo del 2000. En Grueso, Libia. 2010. El Derecho
de las Comunidades Afrocolombianas a la Consulta Previa, Libre e Informada. Oficina en Colombia del
Alto Comisionado de Naciones Unidas para los Derechos Humanos. P.18
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sistema capitalista de produccion global colonial desde sus propias particularidades. La
region més aislada del pais, que es la del Pacifico fue articulada a través de la extraccion
de recursos mineros, especialmente oro y platino®.

La historia del Pacifico esta intimamente ligada a su riqueza aurifera. El
<<reconocimiento de placeres>> fue el eje conductor que impulsé y estructuré su
proceso evolutivo posterior y las <<cuadrillas de esclavos>> fueron los pilares en que se
cimento el desarrollo econdmico y social de la region y fue el trabajo en las minas, al fin
de cuentas, el que dinamizd las relaciones entre el hombre y el ecosistema del Pacifico
permitiéndole al negro la posibilidad de adaptarse al medio en forma definitiva
(Gonzélez 2005,3).

Dice Agudelo que la poblacién negra entro al Pacifico entre los siglos XVII y
XVIII como cuadrillas de esclavizados y esclavizadas para trabajar en los reales de

minas.

Cada cuadrilla definia sus peculiaridades en razén de la época en que se hubiera
formado y de varios accidentes en el curso de su desarrollo: compras sucesivas,
acrecentamientos sUbitos, proporcion original entre hombres y mujeres adultos,
condiciones favorables o adversas de abastecimientos, etc. (Colmenares 1997,80). [...]
Las dificultades de abastecimiento para las cuadrillas desde el interior andino indujeron
al duefio de minas a permitir de hecho una flexibilizacion de las actividades de los
esclavos. Estos debieron organizarse para el autoabastecimiento de su alimentacion y
otros productos basicos para su subsistencia en las minas, mediante actividades como la
agricultura, la pesca, la caza y el intercambio con otras cuadrillas y con grupos de las
castas. En efecto al lado de las cuadrillas se dio una dinamica de poblamiento
desarrollada por negros y mulatos libres. Su presencia fue determinante para acelerar
los procesos de obtencién gradual de la libertad de las cuadrillas y le marcaron rumbo a
las dindmicas de ocupacion del territorio. (Agudelo 2005,25-26)

% Lo que no significa que en todo el pais el trabajo de la poblacién negra haya estado limitado a
la mineria, los hallazgos del historiador Jaramillo Uribe permiten afirmar que “no es completamente
acertada la idea de que el negro fue exclusivamente minero” dado que no solo minas de oro y plata,
también “haciendas de ganado, trapiches productores de miel, panela y azlicar, se movian a base (sic) de
mano de obra esclava” y ademas afiade que “dado el rudimentario desarrollo tecnolégico de la economia
neogranadina en aquella época, la produccion se basaba en el trabajo humano en el mas alto grado. De
sus tres elementos constitutivos, a saber, tierra y materias primas, técnica (instrumentos de produccion) y
mano de obra, el mas decisivo y a la vez el mas costoso, por ser el mas escaso, era la mano de obra”
(p.20-21). Es asi que la riqueza se media en la época por el nimero de esclavizados que se poseia. “El
esclavo negro desempefié también un papel importante en los oficios artesanales como carpinteria,
mecéanica de trapiches, peluqueria, zapateria, comercio ambulante de comestibles, administracion
doméstica y direccion de cuadrillas mineras. Unicamente en el barrio de Las Mercedes de Cartagena, al
realizarse el padrén de poblacién en el afio 1777, se encontré que la mayoria de los artesanos que hacian
estos oficios eran negros” (p.24) (Jaramillo 1968). Jaramillo Uribe en este texto plantea la importancia
de conocer la procedencia de la poblacion esclavizada para dilucidar la especifica contribucion de la
poblacion africana y afrodescendiente a la formacion nacional, ya que, asegura, “nuestra poblacion negra,
al llegar a la Nueva Granada poseia una cultura econdmica y tecnolégica (metallrgica del hierro y el
bronce, ganaderia vacuna) superior por algunos aspectos a la de los pueblos prehispanicos que ocuparon
el mismo territorio” (p.19).
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Este poblamiento fue un poco tardio debido a que en el periodo colonial se
hablaba de la costa Pacifica como un lugar malsano de dificil acceso. De hecho el
gobierno colonial tuvo que incentivar con exenciones de impuestos la explotacién
aurifera de la region. El Pacifico ha estado desde los tiempos de la Independencia por
fuera de la idea de nacion que empiezan a gestar las é€lites criollas tanto por su clima
como por la supuesta “pésima calidad de sus habitantes” (Gomez 1930,39 citado por
Garavito y Mosquera 2010,867), en su mayoria negros e indigenas. Se impone en la
construccioén de nacién el andinocentrismo dado que

Desde la region andina se construyd una vision de la nacion que se volvié dominante,
hasta el punto de ser compartida por otras élites regionales en las postrimerias del siglo
XIX. La jerarquia de los territorios, que dotaba a los Andes de una superioridad natural,
y la jerarquia y distribucion espacial de las razas, que ponia en la cispide a las gentes de
color blanco, fueron dos elementos centrales de la nacién que se narraba, sin que a su
lado surgiera de las otras regiones una contraimagen de igual poder de persuasion
(Munera 2005,55 citado en Arocha y Moreno 2007,594).

Desde antes de la abolicion legal de la esclavizacion en 1851, los pobladores del
Pacifico habian venido pagando por su libertad con el oro obtenido de su trabajo en los
dias de descanso y festivos. Historiadores afirman que la forma mas recurrente de
acceder a la libertad en el Pacifico fue la de la compra de la libertad y no tanto las armas
y la violencia (Romero 1986, 60-61 citado por Agudelo 2005,14), si bien estas fueron
utilizadas cuando fue necesario aun por quienes ya habian conseguido su libertad en
legitimo derecho de su defensa:

En algunas ocasiones los negros libres acudian al recurso de la resistencia violenta para
defender su derecho a la libertad. En 1798 un grupo de negros y mulatos libres se arma
e impide que un representante de la justicia colonial detenga a uno de ellos. (Romero,
1986:60-61). En el Chocd se presenta en 1766 el caso de un grupo de libres que
resentidos por la falta de oportunidades de trabajo, de acceder a las minas - todas
controladas por esclavistas - y acosados por el alza de precios en la comida y el
aguardiente deciden atacar el estanco, robar el aguardiente, controlar el pueblo y
presentarle al corregidor un pliego de peticiones. Aunque la accién sélo llegé a este
punto, inmediatamente cundié el panico entre las autoridades locales y los pocos
blancos nobles que habitaban la regién. En el Choc6 de ese entonces los negros eran
diez veces mayores en cantidad de pobladores que los blancos. (Agudelo 2005,13)

Aunque se ha afirmado que el aislamiento del resto del pais y la presencia lejana
de los amos, no hicieron necesario acudir de forma recurrente a la violencia para ganar
la libertad y que la manumision a traves de la compra de la libertad fue el método mas
propicio para conseguirla, sobre todo por las mujeres, también hay evidencias de otros

métodos con los que también se busco la libertad en el Pacifico.
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Si bien no se han encontrado vestigios de un gran nimero de palenques en la
region, se tienen referencias de varios de ellos. Uno de ellos es El Castigo en el sur que
se constituye a finales del siglo XVII y logra mantenerse hasta mediados del XVIII
hasta convertirse en un pueblo en el valle del rio Patia, también se menciona la
Republica de Zambos en la provincia de Esmeraldas (Ecuador), conformada por
descendientes de la mezcla entre indigenas y 23 africanos que lograron escapar de un
barco que encall6 en Portete en el siglo XVI (Tamayo 1993,sp cap.47). Se ha hablado
de un palenque en las cercanias de Tado. En la memoria oral de pobladores de algunos
rios se habla de algunos palenques como el Desparramado en el rio Yurumangui en la
regién del Pacifico vallecaucano®, el palenque de Balsitas en la parte alta del rio Guapi
en el departamento del Cauca; la gente de la comunidad de San Cipriano cuentan de un
Palenque en la zona del rio Escalerete que vierte sus aguas al rio Dagua en el Valle del
Cauca®. Los palenques reportados por la gente estan en la parte alta de los rios.

Sharp tiene indicios de otro palenque a comienzos del siglo XIX conformado
por los esclavizados del Chocd, Barbacoas y el Valle del Cauca al sur del Chocé.
Afirma que

Las expediciones organizadas contra este palenque sélo encontraron casas desiertas y
los negros se adentraron ain mas profundamente en la selva donde nunca fue posible
capturarlos. Una correria emprendida por el gobernador del Micay, en 1819, obtuvo
algin éxito al capturar, finalmente, a unos pocos cimarrones y de esta manera logré
suspender sus invasiones inesperadas a la region. Pero el gobernador admitié que lo mas
seguro era que se presentarian nuevos problemas (Sharp 1993, sp. Cap. 32).

Sharp se basa en cartas y documentos oficiales elaborados por los esclavistas en
namero considerable durante todo el siglo XVIII para afirmar que los cimarrones en el
Choco debieron ser un problema “vejatorio y continuo” ya que en esos documentos y
cartas se quejan de los gastos en que tienen que incurrir al tratar de recapturar algun
esclavizado, trabajador de cuadrilla, que se eché a la fuga. Las ganancias de estos
esclavizadores no solo se veian afectadas por el cimarronaje, también por la compra de
la libertad, ya que era perder una inversion, por lo que algunos buscaban la forma de
eludirle la libertad al negro o la negra aunque estos pretendieran pagarla. Lo importante

es destacar que como dice Sharp

la docilidad no es una palabra que se pueda usar con certeza para describir a los negros
en Latinoamérica, y los espafioles conocian, por experiencia en todas las Américas, la
oposicidn fisica de los africanos y de sus descendientes. Por lo tanto, las insurrecciones
de esclavos, que se presentaban periédicamente en el Choco, eran hechos esperados,

81 Referenciado por el Proceso de Comunidades Negras — Palenque el Congal.
82 Relatos recogidos por Jeannette Rojas Silva de los habitantes de estos rios.
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aunque es especialmente significativo que ocurrieran justo en esta region particular del

imperio espafiol. Los negros por todas partes se resistian a la esclavitud pero rara vez

tenian la oportunidad legal de escapar a la servidumbre como si la tenian en el Chocoé.

Habia una fuerte corriente de negros capaces, de sangre joven, que compraban su propia

libertad. Las revueltas armadas, por otra parte, eran un crimen serio que todos conocian

y cualquier tipo de rebelion grande estaba condenada a fracasar en ultimas y a conducir

a la muerte de sus impulsores. Los espafioles querian el oro del Chocé y ningln esclavo

ni grupo de esclavos podria evitarles que continuaran explotando a los hombres y los

metales. Pero significativamente, las confrontaciones ocurrian una y otra vez y

demostraban, claramente, las frustraciones y la impaciencia ante su cautiverio y

servidumbre. (Sharp ibid.,sp.)

Lo importante aqui es el reconocimiento de que las personas afrodescendientes
esclavizadas supieron actuar de acuerdo al contexto y responder con insurgencias
diversas y permanentes a la situacion de opresion que padecian. Cuando hubo que hacer
uso de la violencia esta fue una reaccion defensiva ante la ignominiosa violencia
esclavista. Hubo insurgencias individuales como la del esclavizado del pueblo de
Bebara que en 1788 ante los vejamenes a los que era sometido de forma constante por
su esclavizadora la mato, pero también insurgencias colectivas para las que se unieron
indigenas y negros, contrariando las disposiciones legales que prohibian todo contacto
interétnico, como el alzamiento ocurrido en 1684 también en el Chocd que obligo a las
autoridades a enviar tropas desde el Valle del Cauca (Losonczy 2006,53).

También la llamada revuelta de 1728 cerca de Tadé (Chocd) en donde 40
esclavizados hostigados por el maltrato se reunieron y asesinaron al espafiol. Después
de este hecho se desplazaron por las poblaciones vecinas para intentar sublevarlas,
asesinando en su camino a otros catorce espafioles. Estos actos como era de esperarse
aterrorizaron a los espafioles que vivian en Tadd. Finalmente la revuelta se diluyé ya
que se dispersaron en el intento de sublevar a esclavizadas/os de otras cuadrillas, lo que
le dio tiempo a las autoridades para enviar refuerzos militares a la zona. La violencia
defensiva del esclavizado y la esclavizada se ve como un acto de suprema barbarie
mientras que la esclavitud y sus métodos ni siquiera son considerados violencia. Se
esconde la barbarie del proceso esclavista y se construye el estereotipo del negro como
un ser violento por naturaleza y/o cultura.

La poblacion negra ubicada en la costa del Pacifico ejercié constante y diversas
formas de resistencia a la esclavizacién y deshumanizacién que esta suponia. No
obstante las formas de resistencia e insurgencia de las mujeres estan mas invisibilizadas
y desconocidas, muchas de las cuales se realizan en el &mbito de lo domeéstico a traves

del conocimiento y uso de diversas yerbas y otras propiedades de la naturaleza que las
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ha llevado a ser tildadas de brujas. La esclavizada y el esclavizado, a pesar de ser
considerados propiedad y objetos de intercambio por la sociedad mayor esclavista,
fueron capaces de producir comunidad en la relacion de unos con otros, y en su relacion
con la naturaleza produjeron técnicas que les permitieron apropiarse y humanizar el
bosque humedo tropical de la selva del Pacifico. Con hilos de diversa procedencia
(africanos, indigenas y espafioles) tejieron una cultura llena de creatividad en la que se
reconoce la importancia de la oralidad como el principal modo de transmitir sus
creencias magico-religiosas y su cosmogonia y que se expresa también en la musica, en
la danza y en una gran capacidad histrionica. Construyeron lazos familiares que
superaron la consanguinidad, por lo que se inventaron formas de convertir en pariente al
compafriero de infortunios, como fieles herederos y herederas del malungaje® que nacié
en los barcos esclavistas. Todo esto les dio arraigo territorial. Es asi que en el Pacifico
se dice “yo soy del Micay”, o “soy del Yurumangui”, o “soy del Calima”. Estos son
nombres de rios. El arraigo se establece con el rio a lo largo del cual la poblacion
construyo el territorio.

El territorio-regidn del Pacifico es una construccién de hombres y mujeres en la
que la matrilinealidad ha jugado un papel muy importante. El arraigue al territorio se ha
dado histéricamente a través del hogar establecido por la mujer dado que mientras los
hombres son moviles las mujeres son las que fijan su hogar en un determinado rio
permitiendo asi desarrollar el sentido de pertenencia. Las tareas de las mujeres en el
territorio son maltiples, como veremos en el capitulo tres; interesa aqui mencionar que,
ademas de encabezar las préacticas festivas y religiosas, las mujeres realizan précticas
agricolas que son la garantia de la seguridad alimentaria de la comunidad. Son las
mujeres las encargadas de la produccion agricola para la subsistencia y del cultivo de
plantas para uso medicinal  (Grueso 2010b,7). Los hombres se encargan
particularmente de la produccion para la comercializacion en su transito continuo a
través del territorio, de acuerdo con la oferta natural, realizando actividades agricolas,
de mineria, pesca, caza y tumbe de arboles.

Afirma Libia Grueso que

% “Malungaje” es la relacion de parentesco nacida entre las personas que compartian la travesia
transatlantica como cautivos en un barco esclavista. EIl término nos ha sido dado a conocer por Jerome
Branche de la Universidad de Pittsburgh, en una conferencia en la Universidad del Valle el 29 de mayo
del 2009. Procede del banti Malungo que expresa las ideas de solidaridad, canoa grande e infortunio. De
este autor se puede leer el articulo “Malungaje: hacia una poética de la didspora africana” en Walsh
(edit.). (2013). Pedagogias decoloniales. Practicas insurgentes de resistir, (re) existir y (re) vivir. Tomo |,
Quito: Abya Yala. EI mismo articulo aparecio también en la revista Poligramas 31, junio 2009.
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Desde la cosmovision del pueblo negro del Pacifico, el territorio y sus recursos son un
patrimonio colectivo (Familiar y Comunitario); la propiedad del territorio y sus formas
de uso y manejo se transmiten de generacion en generacion, es responsabilidad de los
vivos protegerlos, defenderlos y manejarlos de tal manera que los Renacientes tengan el
futuro garantizado. A partir del principio de continuidad que han ejercido en las
relaciones culturales que han existido de un rio con otro en los ciclos productivos, las
fiestas, la familia extensa a través de los rios y de los departamentos (division politico
administrativa), las relaciones comerciales, el acompafiamiento a los muertos, etc.
(Grueso, Escobar y otros 2007,16)

Mujeres y hombres fundaron pequefios poblados, algunos de los cuales se
desarrollaron como ciudades, siendo el caso de Buenaventura, Tumaco y Quibdo. Los
hombres se hicieron mas moviles que las mujeres y constituyeron familias en los
diversos espacios de su movilidad, recorrieron el territorio ampliando sus fronteras®.
Hay que apreciar que “el proyecto y realidad de construccion del territorio region del
Pacifico colombiano es un proyecto mas viejo que la construccion del Estado-nacion
mismo, [...] tan importantes procesos de construccién de territorio se ven estropeados
por el surgimiento del proyecto de Estado Nacion mestizo” (Arboleda y Caicedo en
Garcia 2012,163). En este sentido las mujeresnegras afirman:

La sobrevivencia de la biodiversidad ain con la presencia de los hombres negros y las
mujeres negras, ha sido el resultado de la relaciéon de nuestra cultura tradicional con el
territorio; territorio que trasciende la cuenca del rio en la medida en que son espacios
contiguos y continuos entre una cuenca y otra, y que en términos de la coexistencia de
dos culturas ancestrales, la negra y la indigena, se constituye en un territorio-region
desde la ocupacion, uso y apropiacion de estos grupos étnicos. (Rojas y Aristizabal
1996,147)

La poblacién negra asentada en pequefios poblados a lo largo de las riberas de
los rios y en las playas junto al mar tuvo

La capacidad de recrear en esta region una cultura fluviomarina en armonia con su
entorno selvatico [en la que] se conjugan sistemas propios de organizacion social y
productiva que combinan actividades extractivas de pesca, caza, explotacion forestal,
mineria del oro y obtencion de fibras para artesanias, con la agricultura de vega basada
en la asociacion de cultivos agroforestales, recoleccion de frutos silvestres, palmitos y
plantas medicinales. Esta economia natural se desarrolla de acuerdo con los ciclos de
verano e invierno en los distintos ecosistemas que componen la cuenca hidrografica y
en ella participa la familia extensa y una red de apoyo fundamentada en relaciones de
solidaridad, trabajo colectivo e interdependencia entre las comunidades de cada rio;
todo ello en una cosmogonia cargada de leyendas, magia, musica, danzas y rituales.
Estas formas de ver el mundo y vivir la vida de los pobladores nativos, permitieron por
un lado el fortalecimiento de una cultura propia, y por otro, que los ecosistemas del
litoral Pacifico conservaran su gran riqueza y biodiversidad. Es uno de los aportes a la
construccion de nuestra nacionalidad y al desarrollo econémico del pais. (Rojas y
Aristizabal 1996,6)

% La poblacién indigena se desplazé a las cabeceras huyendo de los conquistadores espafioles
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Es por todo lo anterior que las mujeres de la Red de mujeres negras del Pacifico
expresan un compromiso muy grande al afirmar que

Nosotras somos parte de los renacientes, que obtuvimos como herencia el territorio-
region del Litoral Pacifico colombiano, el cual ha sido habitado ancestralmente por
grupos étnicos negros e indigenas. Por lo tanto al igual que nuestros mayores, nos
corresponde garantizar la permanencia y desarrollo de nuestras etnias y culturas bajo
condiciones armonicas entre hombres y mujeres, sus pares y entre todos con la
naturaleza, que nos provee de todo lo necesario para desarrollarnos como parte de ella.
(1996,1)

Las mujeresnegras reunidas en el V Taller de Formadoras en Yanaconas en
1996 se plantearon el territorio como un espacio apropiado por la resistencia
cimarrona para la vida y la convivencia de grupos étnicos negros e indigenas, sobre el
que se tiene un derecho ancestral (p.13). Se dijo en este taller que sobre el territorio se
ejerce control a través de politicas y planes de desarrollo proyectados desde el interior
del pais, lo que ha llevado a la manifestacion de intereses y conflictos inter-étnicos, no
obstante los grupos étnicos ejercen mecanismos de resistencia. Construir la region como
territorio ha implicado, segun las mujeres de este taller, unas logicas de apropiacién
determinadas por el uso familiar y colectivo, asi como la generacion de estrategias
adaptativas propias que se constituyen en conocimientos que recrean y fortalecen las
identidades étnicas y culturales. Afirman que estas expresiones culturales propias giran
en torno a la alimentacion, el baile, el lenguaje, los mitos, la organizacion “y hasta la
forma de caminar” (p.15).

Las mujeres presentes en el V taller de formadoras tienen claro que “la tierra no
es un valor de cambio” y que “la naturaleza no se ambiciona, no se valora en el sentido
de la relacion capital-trabajo” por lo que en comunidades negras “no existe el sentido de
la acumulacion” dado que “la naturaleza no es una mercancia”, lo cual es valorado de
forma negativa desde las propuestas desarrollistas modernizadoras como un obstaculo a
la producciéon de riqueza. Mas bien las mujeres afirman que “No somos diferentes al
arbol” por lo que “no se busca legar ni controlar la naturaleza” ya que “la naturaleza no
me pertenece”, sino que “la naturaleza es un ser vivo que controla todas las relaciones”.
En esta vision la naturaleza no nos pertenece sino que al contrario pertenecemos al
territorio y “el sentido de pertenencia al territorio estd determinado por los ritmos de la
naturaleza” (1996,38-39).

La manera como las mujeresnegras conciben el territorio va mucho mas alla de

la forma como es concebido por la institucionalidad estatal y por las ONG
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ambientalistas que hacen referencia bien sea a la division politico-administrativa los
unos o a los recursos naturales y ambientales los otros, como lo veremos a continuacion.
El énfasis de las mujeres esta puesto en la vida, en la convivencia y en la relacionalidad.
La expresion de mama Cuama en el texto ya citado: “el territorio es la madre de uno”,
resume el significado del territorio para las mujeresnegras.

Quien nomina pretende controlar: Costa, Litoral, Region, Selva, Choco
biogeografico, Biopacifico, Territorio-Region ¢Qué es el Pacifico colombiano?

Nuestro territorio es el medio generador

indispensable para mantener y recrear la vida y

la cultura de la mujer negra afro-colombiana®.
La costa del Pacifico colombiano ha sido definida como una region a partir de

sus dimensiones fisicas y ambientales. Desde esta perspectiva se ha desconocido la
presencia y por lo tanto la accion del ser humano presentes en ese espacio,
especialmente se ha invisibilizado a la poblacion afrocolombiana que lo habita. Incluso
la definicion que hace la Ley 70% de 1993 no supera el aspecto meramente geogréfico y
simplemente la asimila a una cuenca:

CUENCA DEL PACIFICO: desde la cima del volcan Chiles siguiendo por la division
de aguas de la Cordillera Occidental pasando por el Volcan Cumbal y el Volcén
Azufral, hasta la Hoz de Minama; atravesandole un poco mas debajo de la
desembocadura del rio Guéitara y se continta por la divisoria de aguas de la Cordillera
Occidental, pasando por el Cerro Munchique, los Farallones de Cali, Los Cerros
Tatama, Caramanta y Concordia, continuando por la divisoria de aguas hasta el Nudo de
Paramillo, siguiendo en direccidn noroeste hasta el Alto de Carrizal, para continuar por
la divisoria de aguas que van al rio Sucio y al Cafio Tamarando, con las que van al rio
Leon, hasta un punto de Bahia Colombia, por la margen izquierda del rio Surinque en el
Golfo. Se continta por la costa del Golfo de Urab4, hasta el hito internacional en Cabo
Tiburodn, desde aqui se sigue por la linea del limite entre Panama y Colombia hasta el
lito equidistante entre Punta Ardita (Colombia) y Cocalito (Panama), sobre la Costa del
Océano Pacifico, se continta por la costa hasta llegar a la desembocadura del rio
Mataje, continuando por el limite de la Republica del Ecuador hasta la cima del VVolcéan
Chiles (Ley 70 de 1993).

% Muijeres de la Asociacién Apoyo a la Mujer de Timbiqui — Cauca, presentes en el Encuentro
Nacional de Mujeres Negras Identidad y Autonomia al Encuentro de Nosotras Mismas. Cali, octubre de
1998.

% Esta ley reconoce derechos de propiedad colectiva sobre el territorio ocupado por la poblacién
negra (llamada comunidades negras) en la regién del Pacifico. Esta propiedad colectiva es gobernada por
un consejo comunitario.
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Esta definicion que hace la Ley 70 circunscribiéndose a la cuenca es mas
estrecha que la que hiciera el Instituto Geografico Agustin Codazzi -IGAC- en 1990,
que al menos contempla la divisién politica administrativa:

La faja costera comprendida entre la linea litoral y la Cordillera Occidental; es
predominantemente plana aunque sobresalen las serranias del Baudd y Darién. Se
distingue por su alta pluviosidad la cual es indicativa de las condiciones fisico-bioticas
especiales, tiene 71.000 kilébmetros cuadrados (6% del territorio colombiano) y ocupa el
departamento del Chocd, la faja costera de los departamentos del Cauca, Valle y Narifio
y la vertiente noroeste del Departamento de Antioguia. Incluye 54 municipios, o sea
todos aquellos que tienen la totalidad de su territorio y de sus gentes en la vertiente
oeste de la Cordillera Occidental. (IGAC 1990 En Romero 2003,22)

Esta demarcacion de la region del Pacifico limitada a los aspectos fisicos de la
geografia naturaliza el territorio, le niega historicidad y desconoce las “otras formulas
de construccion social como estrategias historicamente determinadas” (Fals Borda
2000,3) producidas por los pueblos que la habitan: indigenas y afrodescendientes. Fals
Borda habla de una construccion “fetichista y ‘natural’ en relacion con el Estado” que
bien puede aplicarse a la construccion de Colombia como un pais de seis regiones
“naturales”. Este autor ademas cuestiona el ordenamiento territorial como politica de
Estado que se realiza en el marco del contexto de la globalizacion, para hacerlo emplea
los conceptos de espacio/tiempo: bioespacio y tecnorregion (p.8). Asegura que estas
nociones introducen la dimensidén histérica y “destruyen la concepcion rigida e

intangible de bloque lineal de los contenedores espaciales derivada de la era
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newtoniana, como se refleja en los limites que muestran las cartas geograficas actuales.
Bioespacio y tecnorregion, por el contrario, se definen como unidades fractales,
ajustables y revisables, como reflejo de realidades vivas” (p.8-9). Fals Borda también
llama al bioespacio “lugar”.

Desde la nocidn de bioespacio o lugar se hacen visibles los procesos locales y
regionales de produccion y reproduccion de la vida ejecutados por quienes los habitan
en relacion con los “recintos” en que se ejecutan “y de donde se derivan elementos de
continuidad social y diversidad cultural” (Fals Borda 2000,9). El lugar o bioespacio es
una construccion social en permanente transformacion por los procesos en el generados
desde adentro y desde afuera, en una lucha permanente “por el proposito y el uso del
lugar entre los planeadores, los generadores de politicas y aquellas personas que viven 'y
trabajan alli” (Harcourt y Escobar 2007,15), como lo ilustra la region del Pacifico.

A partir de las intervenciones de numerosos agentes sobre la selva himeda
tropical del Pacifico colombiano, esta ha tenido diversas denominaciones. Lo que decia
el politico conservador y ex presidente de la republica Laureano Gomez sirve de
ejemplo a la vision general que se ha tenido del Pacifico por el resto de la nacién
colombiana:

La region del Pacifico, donde habitan los negros, es un territorio de selva, calor,
manglares, bejucos, alimafas y lluvia, lluvia implacable que lo pudre todo y no permite
sino el desarrollo de una vegetacion fofa y viciosa, adaptada a aquel himedo medio,
donde no hay, ni se ve posibilidad de que pueda existir una cultura humana de
importancia (Gémez 1930,39 citado por Garavito y Mosquera 2010,867).

Cuando los propios habitantes se reconocen como region lo hacen para oponerse
al resto del pais: “Somos la region del Chocd porque nos tienen como una reserva para
la riqueza del pais, pero como pueblos no nos reconocen nada”®,

Si bien el IGAC reconoce 54 municipios como pertenecientes a la region del
Pacifico, la Federacion de Municipios del Litoral Pacifico en su pagina web asegura que
“La region pacifico es una franja del litoral conformada por 32 municipios de los
departamentos de Narifio, Cauca, Valle y Choco. Tiene una extension de 75.000 km2,

que representa el 6,2% del territorio nacional”®. La Federacién se queda en la

%7 Expresion recogida por Romero 2003,40 de don Macedonio Murillo nativo afrocolombiano
integrante de la Asociaciéon Campesina del Bajo San Juan ACADESAN, poblado de Cabeceras,
septiembre 1992. En el contexto de la conmemoracién de los 500 afios de la invasion de América, los
pueblos indigenas y afrodescendientes se movilizaron ampliamente en todo el pais y en especial en la
region del Pacifico se intensifica el fortalecimiento organizativo de estos dos sectores.

68 Pagina web de la Federacion de Municipios del Pacifico:
http://fedempacifico.org/index.php/nosotros accedida en 01/07/2014
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perspectiva de region y se plantea como objetivo el desarrollo integral de la misma,
teniendo como Misién:

Mediante procesos de concertacion con los actores gubernamentales, politicos, del
sector privado, los grupos étnicos y los organismos no gubernamentales de la region,
definir las acciones necesarias para ejecutar el modelo de desarrollo que se requiera para
el Pacifico, segin lo definan los actores mencionados, teniendo en cuenta las
particularidades econdmicas, sociales, étnicas, culturales y ambientales existentes” (Pg.
Web de la federacién: Fedempacifico.org accedida el 15.06.2014).

No obstante, en entrevista personal que realicé en el 2005 a Oscar Martinez,

director ejecutivo de la Federacion en ese momento, aseguraba que

la federacién de municipios es una organizacién no gubernamental, a pesar de estar
integrada precisamente por 50 municipios de la region Choco biogeografico en cabeza
de los alcaldes de los mismos, ésta delega su representacion y se acogio a las normas o
los reglamentos del derecho privado para poder facilitar su  estructura de
funcionamiento, la forman los 31 municipios del departamento del Choco,
Buenaventura, tres municipios de la costa caucana, y 10 de la costa narifiense, ademas
de 5 municipios del pie de monte caucano, tiene una estructura basada en una asamblea
general , un comité ejecutivo integrado por 8 alcaldes, cada uno representando una
subregién, una direccién ejecutiva que tiene centro en Buenaventura®®.

El proyecto “Conservacion de la Biodiversidad en el Chocd Biogeografico”
conocido simplemente como Proyecto Biopacifico™ amplia los limites de la regién en
razon de las caracteristicas biologicas afiadiendo algunos municipios de los
departamentos de Antioquia (18), Cérdoba (4) y Risaralda (2) a los del Chocé (31),
Valle del Cauca (8), Cauca (8) y Narifio (22). Si bien se define el territorio colombiano
en extension de 1.300 km y un area continental de 71.000 km2, como region natural
biogeogréafica sus limites traspasan la frontera con Panama llegando incluso hasta
Costa Rica y la del Ecuador, en toda la zona de Esmeraldas (Proyecto BIOPACIFICO
1993,24). Este proyecto tuvo como objetivo en su primera fase

aportar para la region colombiana del Chocd Biogeografico elementos que permitan
consolidar una nueva estrategia de desarrollo basada en la aplicacion del conocimiento
cientifico y la identificacién de opciones de manejo de la biodiversidad que garanticen

% Entrevista realizada en Buenaventura el 12 de mayo del 2005 en el marco de la investigacion
sobre el derecho a la alimentacion vy la situacion de los derechos sociales, econdmicos y culturales en la
region, dirigida por las didcesis del Pacifico en lo que se llamo el Proyecto Regional Pacifico, del cual fui
la investigadora que se ocup6 de la zona centro (Buenaventura y sur del Choco).

"% Este proyecto “es una iniciativa del gobierno colombiano, formulada para ser ejecutada en dos
fases. La primera fase tuvo una duracion de seis afios (1992-1998) y fue financiada con una donacion de
US$9 millones. ElI Fondo Mundial para el Medio Ambiente (GEF) aport6 US$6 millones a través del
Programa de las Naciones Unidas para el Desarrollo (PNUD) y el gobierno suizo complet6 el monto total
con un aporte de US$3 millones. Al firmar el documento de proyecto de la primera fase, el gobierno
colombiano se comprometié a asignar US$3 millones para financiar la segunda fase del proyecto”.
Informe de la Evaluacion Externa Final. Evaluadores Manuel Rios y Peter R. Wilshusen. 1999.
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su proteccion y uso sostenible, en forma concertada con las comunidades locales”
(Casas 2014,s.p.).

En foro organizado por el Instituto de Investigaciones Ambientales del Pacifico,
ITAP, con sede en Quibdd, Choco, en el 2005 con el proposito de “realizar una
evaluacion conjunta entre los principales lideres y comunidades afrocolombianos sobre
los avances, dificultades y perspectivas de la Ley 70 de 1993” se dice que

Cuando nosotros hablamos del Pacifico colombiano, ;de qué hablamos? Hay que tener
claridad. Cuando hablamos desde la eco sistematica en el contexto de lo que son los
ecosistemas universales, si hablamos del Chocd Biogeografico, hacemos referencia a un
ecosistema que es internacional, incluso nace en Costa Rica y alcanza a llegar hasta
Piura, en Pert. Cuando hablamos del Choc6 Biogeografico colombiano, estamos
haciendo mencién a un area biofisica que involucra 80 municipios en el pais y cerca de
siete departamentos. Dentro de este ChocO Biogeografico esta la region Pacifica que
nosotros defendemos, que es la region del Pacifico colombiano, y en esta region son
cuatro departamentos y 51 municipios (Rivas Diaz 2005,10).

La Agenda Pacifico 21, como politica de Estado para la region, disefiada, segun
lo expresan sus documentos, de forma participativa con “las comunidades, las
instituciones, organismos privados y demas integrantes de la sociedad civil” bajo el
liderazgo del Instituto de Investigaciones Ambientales del Pacifico, se enfocara en el
modelo de desarrollo sostenible definiendo tres politicas marco: 1.-Politica de apoyo a
la construccién y consolidacion del proyecto regién del Chocd biogeografico y a la
adecuacion y mejoramiento de su articulacion con la sociedad nacional, 2.-Politica para
la consolidacion de un modelo de desarrollo pertinente y apropiado para la localidad y
3.-Politica de Unidad Territorial y desarrollo a través de sistemas estructurantes’*.

En esta politica se definen 31 municipios a intervenir en el Choco, en tanto en el

Documento CONPES 34917 que es una politica de Estado para el Pacifico disefiada en

™ Agenda Pacifico 21. Instituto de Investigaciones Ambientales del Pacifico, septiembre de
2006, p. 11.

"2 «E| Consejo Nacional de Politica Econémica y Social — Conpes — fue creado por la Ley 19
de 1958. Esta es la maxima autoridad nacional de planeacion y se desempefia como organismo asesor del
Gobierno en todos los aspectos relacionados con el desarrollo econémico y social del pais. Para lograrlo,
coordina y orienta a los organismos encargados de la direccion econémica y social en el Gobierno, a
través del estudio y aprobacion de documentos sobre el desarrollo de politicas generales que son
presentados en sesion. ElI Departamento Nacional de Planeacién desempefia las funciones de Secretaria
Ejecutiva del Conpes y Conpes Social, y por lo tanto es la entidad encargada de coordinar y presentar
todos los documentos para discutir en sesion. [ ] Los miembros del Conpes estan establecidos mediante el
Decreto 2148 de 2009 (permanentes, no permanentes, invitados y otros asistentes). El Conpes y el Conpes
Social actdan bajo la direccion del Presidente de la Republica y lo componen como miembros
permanentes con derecho a vos y voto, el Vicepresidente de la Republica, todos los Ministros, el Director
del Departamento Administrativo de la Presidencia de la Republica, el Director del Departamento
Nacional de Planeacion, y el Director del Departamento Administrativo de Ciencia, Tecnologia e
Innovacién — Colciencias. https://www.dnp.gov.co/CONPES.aspx accedido el 06/07/2014.
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el 2007 establece que “para efectos de la presente politica, la region Pacifica se definio
de acuerdo con la ubicacion del territorio en la region natural del Pacifico y en
concordancia con la tenencia colectiva de la tierra” (p.7). Este CONPES incluye 46
municipios: 30 del Choco (la Agenda Pacifico 21, incluye en el Choco 31), en Antioquia
2, Valle del Cauca 1, Cauca 3, Narifio 9 y pendiente de definir sus limites Belén de
Bajira. EIl Plan de desarrollo comunidades negras raizales y palanqueras 2010-2014
afirma que son 51 municipios los de la region del Pacifico. “La Agenda Pacifico 21 en
su documento Zona de Buenaventura afirma que la region se sitla entre las fronteras
con Panama por el norte y con el Ecuador sur. Tiene una longitud aproximada de 1.300
km que corresponden a la costa colombiana sobre el océano Pacifico. Sobre el mar
Caribe posee también costa en una longitud de 350 km. Lo integran 56 municipios de
los departamentos de Choco, Valle, Cauca, Narifio y Antioquia”73.

Indigenas y negros lo llamaron Gran territorio Wounan-Negro en el contexto de
la conmemoracién de los 500 afios:

Entendemos por Gran Territorio a la extensién de tierra en donde hemos vivido
tradicionalmente los grupos indigenas y negros, en forma unida y respetando nuestras
propias formas culturales. En este territorio hemos desarrollado nuestra vida social,
politica y cultural, hemos garantizado nuestra supervivencia y de él depende nuestro
futuro (OREWA citada por Romero 2003,41).

En 1995 se reafirma que “la region geografica del Pacifico colombiano es un

territorio ancestral de grupos étnicos, diversos culturalmente”’*

por parte de las
organizaciones de comunidades negras e indigenas en un evento conocido como el
Encuentro de Periconegro. En las memorias del encuentro estdn plasmadas las
concepciones que tanto indigenas como afrodescendientes tienen del territorio.
Coinciden en que las fronteras como ellos las establecen no coinciden con los limites
politico—administrativos de los departamentos, que mas bien les traen dificultades para
su libre movilidad.

Para las comunidades negras del Pacifico los limites o mejor, los puntos
cardinales estan definidos por los recorridos o flujos naturales (mar y rios) con base en
los cuales han construido sus practicas de apropiacion y construccion cultural del

territorio: “El recorrido de las aguas del mar determina un arriba (sur) y un abajo (norte)

"® AGENDA PACIFICO 21. Zona de Buenaventura. Marco de Politicas, estrategias, programas
y acciones para la integracion regional y el desarrollo sostenible en un horizonte de veinte afios.
Ministerio de Ambiente, Vivienda y Desarrollo Territorial. Bogota. Octubre 2002-diciembre 2003.

™ Territorio, Etnia, Cultura e Investigacion en el Pacifico Colombiano. Encuentro de
organizaciones de comunidades negras y comunidades indigenas del Pacifico colombiano. Vereda
Periconegro, Puerto Tejada, Cauca, junio 18 al 22 de 1995, p. 17. Subrayado mio.

100



y los recorridos de la gente un adentro (mar adentro, oeste) y un afuera (mar afuera,
oriente)” (Encuentro de Periconegro,p.31). No se trata solo de delimitaciones
geograficas distintas sino de epistemologias de lugar completamente diferentes de las
hegeménicas. Epistemologias que tienen que ver con las l6gicas de apropiacion del

territorio a las que me referiré en un apartado méas adelante.

...para querer el mar en tempestad o en calma / para aduefiarlo de mis pensamientos, /
para no encasillarlo en ningln sexo /'y poderlo Ilamar como él o ella / decia el mar o la
mar con embeleso /'y, como él, ennoviarlo con hermosa estrella / y como ella aparearlo
con un lindo lucero™.

Las organizaciones de comunidades negras reunidas en Periconegro se
plantearon el territorio como algo mas que un terreno para vivir, mas bien dicen que “el
territorio es el lugar donde se mueve el hombre, la mujer, los animales, la vida...”
(p-32). El territorio como estrategia de vida (Kusch 1976).

Desde finales de los 90 se construye la nocion territorio—region del Pacifico en
respuesta a la nocion ambientalista de Choco biogeografico, que se plantea el espacio
como ancestral y apropiado por las comunidades que lo habitan:

El Territorio-Region del Pacifico estd referido a una unidad geografica desde la
propiedad y continuidad de los territorios colectivos de las comunidades negras e
indigenas, como concepcion y practica en la definicion de una estrategia de defensa
social, cultural y ambiental como espacio de vida y para la vida, hacia la estructuracion
de una region auténoma, que propenda por una opcién de desarrollo compatible con su
entorno ambiental. No esta referido solamente al espacio fisico, sino como espacio legal
y social definido por la continuidad de la especialidad de sus cuencas hidrograficas y las
ramificaciones que se establecen a su interior’.

En otro momento las organizaciones de comunidades negras reafirmaron que

El desarrollo y la recreacion de nuestra vision cultural requieren como espacio vital el
territorio. No podremos ser, si no tenemos el espacio para vivir de acuerdo a lo que
pensamos y queremos como forma de vida. De ahi que nuestra vision de territorio sea la
visién de habitat, es decir, el espacio donde el hombre negro y la mujer negra
desarrollan colectivamente su ser, en armonia con la naturaleza... Este principio
territorio, como el espacio donde desarrollamos nuestra vida comunitaria familiar y
personal, desde nuestras propias logicas y tradiciones. (Grueso, Escobar y otros 2008,
43)

™ Lucrecia Panchano, poeta guapirefia. Respondi6é con estos versos a la pregunta de por qué
siempre la poesia de la gente del Pacifico habla del mar. http://www.elpais.com.co/elpais/cultura leido el
14/07/2014.

"® Territorio y conflicto desde la perspectiva del Proceso de Comunidades Negras Colombia.
2007. S.P. PCN. P4g.1. smd. Citado por Konty Bikila Cifuentes en su trabajo de grado para optar al
titulo de socidlogo de la Universidad del Pacifico: “Seguridad y autonomia alimentaria en la comunidad
negra de la cuenca baja del rio Calima”, Buenaventura, 2007,11
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En términos generales todas las organizaciones e instituciones que se refieren al
Pacifico estan de acuerdo en que tiene una longitud aproximada de 1.300 km que
corresponden a la costa colombiana sobre el océano Pacifico y 350 km de costa en el
mar Caribe. Las memorias del encuentro del 11AP afirman ademas que es una region de
100 millones de hectéareas, de las cuales 7,5 son todavia selva con un grado altisimo de
biodiversidad. La “vegetacion fofa y viciosa”, como la calific6 Laureano Gomez,
resultd ser una riqueza natural que hoy la quieren para si los paises del primer mundo;
“se encuentran alli entre siete y ocho mil especies de plantas de las 45 mil que hay en
Colombia y en esta region se registra uno de los mayores indices de endemismo

»"" es decir, plantas que solo son propias de la region.

continental de plantas

Las “alimafas” no son otra cosa que parte de la mayor diversidad bioldgica del
pais y su “clima malsano” por ser la segunda region mas humeda del planeta con
temperaturas entre 24°C y 28°C y precipitaciones anuales entre 4.000 y 12.000 mm/afio,
permite que sea también una de las mas ricas en especies. “La lluvia implacable que
todo lo pudre” alimenta el potencial hidrico de la zona representado en 248 rios’®, una
de las mayores riquezas de la region, la mayoria de los cuales desembocan en el
Pacifico, excepto el Baudo que lo hace en el Atlantico.

Al interior del territorio hay seis Parques Nacionales Naturales y un santuario de
flora y fauna”, declarado Patrimonio Natural de la Humanidad por la UNESCO.
Parques sobre los que se pretende no tengan facultad sobre su uso y manejo las
autoridades de los pueblos indigenas y afrocolombianos. EI documento CONPES 3491
afirma que el 79% de sus ecosistemas no han sido transformados. Contiene también 170
resguardos sobre un area de 1°254.524 hectareas en donde habita la poblacion indigena
que es el 5% de toda la poblacion. Las comunidades negras que son hoy dia el 82%
de la poblacion cuentan con aproximadamente 5°300.000 hectareas tituladas como
territorio colectivo en el marco normativo de la Ley 70. En este territorio—region
coexisten tres &mbitos geografico—culturales: 1. Mar-rios, 2. Selva 'y 3. Cordillera.

Como puede apreciarse, la definicion y limites de lo que es la regién del Pacifico

dependen de los intereses de quienes intervienen o viven en ese espacio. Han sido las

" Proyecto Biopacifico, Plan operativo, ibid,.3.

"® Foro Regional 11AP, memorias,11.

¥ Datos tomados del Documento CONPES 3491 del 2007,8.

8 | as principales etnias indigenas son: Embera (Embera de rio y Embera de montafia entre los
que se encuentan los Katios), Awa (pie de monte en Narifio), Wounan (cursos medio y bajo del rio San
Juan y la zona costera del Baudo y pequefios asentamientos en Juradd y Bajo Atrato), Cuna (zona costera
del golfo de Urabd) y una migracion de Nasas (paeces) que se ubican en el pie de monte de la cordillera
Occidental. http://www.todacolombia.com/etnias/gruposindigenas/pacifica.html accedido en 02/07/2014

102


http://www.todacolombia.com/etnias/gruposindigenas/pacifica.html

dindmicas intervencionistas y desarrollistas las que han definido lo que es la costa,
cuenca o region del Pacifico, desde La Colonia. A través de politicas nacionales de
desarrollo, adornado en los ultimos afios con los adjetivos de sostenible o integral, se ha
pretendido mejorar la gobernabilidad, la produccion y la competitividad de la region
con el proposito de promover las inversiones del gran capital. Se trata de que la regién
“asimile nuevas actividades y funciones gracias al progreso tecno—cientifico que
trasciende su localismo y fronteras biogeogréaficas, para entrar a un nivel universal de
comunicacion, relaciéon y dependencia” (Fals Borda 2000,12). EIl propdsito es hacer que
la region sea competitiva ante los retos que la globalizacion impone.

Con la anuencia del Estado se convierte al Pacifico en una tecno region en la
cual se pretende desbordar sus limites territoriales para hacerla campo propicio del
capitalismo transnacional, a través de estas politicas de desarrollo que se van
concretando en los tratados de libre comercio y en megaproyectos que hacen a la
negredumbre nativa no solo prescindible sino un obstaculo necesario de remover en el
camino a la consolidacién del gran capital en la regiéon.

Los megaproyectos disefiados y en proceso de implementacion para esta region,
movilizan grandes intereses nacionales e internacionales que hacen del conflicto armado
una estrategia de control y expropiacién de los territorios colectivos a las comunidades
afrocolombianas e indigenas por medio de masacres, asesinatos selectivos, amenazas y
desplazamiento masivo de la poblacion rural hacia Buenaventura y otros centros
urbanos (Las mujeres y la violencia en Buenaventura 2011,3).

Y se vino el Desarrollo y con él, todas las formas de violencia. O cuando
nominar no es suficiente

Cuando yo era nifia sembrabamos el arroz y lo pilabamos, era cafecito, con cascarita y
guebrado, le deciamos el arroz costefio, y también decian que era el arroz de los pobres,
de nosotros los negros. Con el desarrollo llegdé el arroz calilla, mas blanco y sin
cascarita que traian del interior; el arroz costefio fue desapareciendo. Ahora grande, un
dia fui al supermercado y me encontré que estaban vendiendo un arroz igualito al
costefio, al arroz de los negros y los pobres y resulta que dizque es el mejor para la
nutricion y més caro que el arroz calilla. Entonces no entiendo eso del desarrollo, yo ya
no sé si el desarrollo esta atras o adelante.

Mama Cuama®

Como lugar en disputa las y los pobladores del Pacifico han tenido que
enfrentarse a colonos del interior del pais asi como a multinacionales que explotaban los
recursos mineros que les eran otorgados en concesién por el Estado, en consideracion

del territorio como baldio; al llegar se encontraban con una comunidad negra de la que

81 En Libia Grueso. 2010a. El Derecho de las Comunidades Afrocolombianas a la Consulta
Previa, Libre e Informada. Bogota: Oficina en Colombia del Alto Comisionado de Naciones Unidas para
los Derechos Humanos. P. 51
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explotaban su mano de obra. La relacion de la regién del Pacifico con el interior del pais
ha estado marcada por el extractivismo ausentista® y la marginalidad. La region
empez0 a ser intervenida ampliamente por politicas desarrollistas a partir de los afios 80,
desconociéndose como “un grupo atiende y plantea sus necesidades seglin su contexto
étnico cultural” lo que “involucra la reciprocidad simétrica como mecanismo para
impedir exceso de acumulacion individual” (V Taller de Formadoras 1996,38-39).

Los programas ejecutados a partir de estas politicas fueron los primeros
causantes de desplazamiento forzado de la region, si bien desde los afios 70 industrias
como las palmicultoras (productoras de aceite vegetal comestible) y las camaroneras se
imponen a través de la violencia (Escobar y Pedrosa 1996) y deteriorando el nivel de
vida de la poblacién, como nos lo ilustra la historia de Eulalia. Este proceso de
transformaciones econémicas y socioculturales, fueron funcionales al establecimiento
del monocultivo de la coca desplazada del Putumayo hacia el Pacifico en los afios
noventa.

Los pobladores de la region del Pacifico convivieron con la presencia guerrillera
desde principios de los afios 80 sin mucho traumatismo. La region era
fundamentalmente territorio de paso para las guerrillas de las FARC y del ELN. La
presencia de otros grupos guerrilleros y de grupos paramilitares que acompafiaban el
cultivo ilicito de la coca, fue complicando la situacién a mediados de los 90. A partir de
esta fecha el desplazamiento se agudiza producto de la guerra que llega a la region y a
los estereotipos sobre la region se afiade el de violentos. Es asi como se ha ido
produciendo la region del Pacifico como una region violenta 0 como un escenario para
las violencias, marginal, dependiente, pobre absoluta, es decir caldo de cultivo para los
conflictos entre paramilitares, Ilamados ahora eufemisticamente BACRIM, y para toda
la gama de violencias que se padecen actualmente.

La violencia aplicada de formas atroces y sistematica ha desterritorializado a la
poblacion, relocalizandola en ciudades como Cali, Bogotd y Medellin que se han
convertido en una extension del territorio-region a partir de los flujos migratorios

ocasionados por el desplazamiento forzado de su poblacion. Las mujeres tienen claro

8 Esta region ha sido proveedora para el resto del pais y también a nivel internacional de oro,
platino, maderas, tagua, caucho, pescado, entre otros.
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que “el desplazamiento es una estrategia del gobierno para que abandonemos el
territorio”.®* También afirman que

Para las mujeres afrodescendientes, el desplazamiento significa una pérdida de la
identidad étnica, cultural y territorial, ligada a su familia extensa y a su comunidad, a su
barrio, a su rio, fincas, montes y animales, asi como a sus fiestas, ceremonias
espirituales y formas de relacionamiento propios. Es por esto que se considera el
desplazamiento forzado constituye, después de 300 afios de esclavizacion la mayor y
mas extrema manifestacion de violacion de los derechos de las comunidades
afrodescendientes (kuagro Ri Ma Changaina Ri PCN 2013,9).

El Pacifico es un laboratorio en donde se expresa el nuevo patron de
colonialidad global del poder. Anibal Quijano plantea que a partir de los afios 70s del
siglo pasado, el mundo entr6 en un nuevo periodo historico a partir de las crisis del
capital industrial, en el cual se da la imposicion del capital financiero en el control del
capitalismo global colonial/moderno que impone lo que ¢l llama la “desocupacion
estructural”. No es gratuito que Buenaventura sea la ciudad del pais con la mas alta tasa
de desempleo. Neoliberalismo y globalizacion se esparcen por todo el planeta con
violencia y generando mas violencia como en una avalancha imparable que va
generando el rompimiento de cddigos, simbolos, actitudes, normas y valores culturales
propios imponiendo una moral “Mundugumor”.

La base moral ancestral de las comunidades negras ha sido, en algunos casos,
arrollada. Ya no se respeta y admira a las personas por el valor de la palabra empefiada,
por su capacidad de trabajo, por su honestidad, por su responsabilidad. Si se le pregunta
a un nifio que quiere ser te contesta: “el jefe” y si le preguntas por qué, te responde:
“porque es el mas malo”. La moral tradicional ha devenido en una moral Mundugumor.
Una moral en donde se respeta a quien sea mas sadico, mas malo, por eso los nifios
quieren ser el jefe. Ser el mas malo es una cuestion de prestigio, de hombria. Es la
manera de probar que se es hombre. Es la manera de demostrar potencia bélica y
sexual, a través del reforzamiento del patriarcado negro-colonial, como fue
mencionado en el primer capitulo, por toda la dindmica no solo de la guerra, sino
también de la imposicion de la I6gica de acumulacién global.

La moral de la tribu canibal de los Mundugumor descrita por Margaret Mead, en
Sexo y temperamento, que admiraban a los mas despiadados, a los mas poderosos,
leidos por Mead sin lugar a dudas desde una postura etnocéntrica. Esta moral

mundugumor es la moral del estado actual que nos permea a todos desde arriba

8 Natividad Urrutia. Entrevista realizada a en septiembre de 2008, en conmemoracién de los 15
afios de la Ley 70.
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expandiéndose por el todo social (Brzovic 2010,13), como producto de las formas en
que la economia neoliberal se expande.

Un imaginario nacional necesario de desmontar es el de que la poblacion negra
es violenta por naturaleza o por cultura. Hallazgos antropologicos realizados por los
antropdlogos Jaime Arocha y Nina S de Friedemann (1986) la han reconocido como la
mas pacifica del pais. Region que no fue alcanzada por La Violencia, periodo histdrico
de Colombia que recrudece la violencia partidista en todo el pais a partir del asesinato
del caudillo liberal populista Jorge Eliécer Gaitan el 9 de abril de 1948 en Bogota. Por
eso me permito comentar lo que una estudiante de Cartago, una region paisa o blanca si
se quiere, me comentaba de un primo suyo que vive en Pereira (una ciudad paisa de la
region andina). El le decia que queria ser muy malo, ella lo interpelaba preguntandole
que para qué y ¢l le contestaba “para ser respetado”. Y que en efecto hacia cosas
perversas siendo un muchacho de clase media sin ninguna necesidad econémica, segun
ella, con su pandilla atracaba, acuchillaba. Lo que quiero sefialar es que no ocurre solo
en Buenaventura, el paramilitarismo y el narcotrafico agravan esta situacion que se da
en otras partes y hasta con los mismos agravantes: México, Guatemala, El Salvador,
Brzovic es chileno; lo esta viendo ocurrir alli, Medellin, Bogotd, Pereira, Cali, en todas
partes.

Como bien lo expresan las mujeresnegras en sus diversos comunicados y
pronunciamientos, no se trata de solo un problema de vulneracién de los derechos al
acceso a los bienes materiales que garanticen una vida digna, es también y esto es
fundamental “el deterioro de la identidad étnica y territorial, el resquebrajamiento de sus
lazos familiares y comunitarios, el olvido paulatino de sus practicas culturales y la
desterritorializacion tanto rural como urbana” (Las mujeres y la violencia en
Buenaventura 2011,3). En este contexto se da una deconstruccién del sentido cultural
del bienestar que ahora responde a la adquisicion de dinero y del consumo (Akina
memorias 2005,3). Por lo que resulta evidente que:

Asistimos asi al detrimento progresivo de la dignidad humana y con ello a la pérdida de
los derechos humanos y étnico-culturales de la comunidad afro pacifica en general y de
la bonaverence en particular (Las mujeres y la violencia en Buenaventura 2011,3).

Lo que se pretende imponer en la region como parte de la estrategia de
desterritorializacion es una logica del intercambio mercantil y transformacion de la
subjetividad en contra de la lI6gica de autosubsistencia, reciprocidad y trueque de las

culturas tradicionales. Esta subjetividad construida en siglos de resistencia a la
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esclavizacion y a mdltiples formas de opresion que prioriza lo colectivo frente a lo
individualista pretende ser transformada también a través de la evangelizacion
neoconservadora de numerosas iglesias de teologia de la prosperidad y guerra espiritual
que se esparcen por el Pacifico predicando que la responsabilidad sobre la situacion que
vive la poblacion estd en las practicas culturales tradicionales y en los pecados
individuales ocultos. Asi lo analizan las mujeres de Akina:

Por lo tanto, la religion, a través del sinnimero de iglesias cristianas y evangélicas,
asumen a la poblacion como las “Almas que hay que redimir” y no como sujetos y
sujetas que tienen una identidad, una cultura, una cosmovision de la vida; es lo que
podria Ilamarse una nueva colonizacién esta vez no espafiola sino criolla, que
igualmente aculturiza, somete a una sola légica de vida, la cristiana (no desde Cristo el
que hizo la opcidn por una clase especifica de su tiempo, con acciones de vida
concretas) sino el cristianismo importado con su machismo, clientelismo vy
etnocentrismo incluidos (Akina memorias 2005,6).

La evangelizacion neopentecostal y la violencia son estrategias de exterminio
cultural y de vaciamiento del territorio. EI fundamentalismo religioso del que se hace
acompafar el neoliberalismo, produce la exacerbacion del control de la subjetividad
(Quijano 2012), restringiendo cada vez la capacidad de resistencia de la poblacion
cooptada. Estas religiones convencen a las personas de que su situacion de miseria tiene
causas espirituales, haciéndolas creer que con cambios individuales y en algunos casos
con “siembras™®* de dinero o pactos con Dios a través de la mediacion de un pastor,
podrén transformar su situacion. Esto impide que las personas reflexionen acerca de las
verdaderas causas de su empobrecimiento histérico y social y por tanto se vean
debilitadas las posibilidades de reaccionar como comunidad a la busqueda de soluciones
a sus diversas problematicas. Estas religiones se levantan y crecen sobre la miseria de la
gente, alimentandose de ella y reproduciéndola.

Las mujeres de Akina reconocen que “las comunidades negras habitantes del
Pacifico son brutalmente desarraigadas mediante la guerra como estrategia para la
expropiacion territorial e implementacion de megaproyectos ligados a intereses y
capitales transnacionales” (Memoria 2005,7). Afirmando esta posicién otras mujeres
aseveran que:

Hoy en dia, de la mano de las multinacionales que llegan al Pacifico con sus proyectos y
megaproyectos, viene una dinamica de violencia que se expresa en masacres, miseria y
desplazamiento forzado. Por lo tanto el pueblo de Buenaventura y el Pacifico en su
conjunto estan viviendo una problemética generalizada que se evidencia en desempleo,
prostitucién, drogadiccion, vinculacion de jovenes a los distintos grupos armados

8 Aportes que hacen los creyentes en dinero o bienes materiales a la iglesia con el propésito de
conseguir algin milagro.

107



ilegales, desterritorializaciéon y confinamiento (Las mujeres y la violencia en
Buenaventura 2011,2).

No es dificil deducir entonces, que

Para la Costa Pacifica, territorio ancestral de poblacion negra, el narcotrafico tiene un
efecto empobrecedor. Comunidades enteras son desarraigadas forzosamente por la
violencia del narcotréfico y el control territorial para la implementacién de
megaproyectos y monocultivos de coca y palma aceitera, que conllevan a la
desterritorializacion con un fuerte respaldo gubernamental e internacional, en tanto las
alianzas financieras y empresariales son en buena parte sociedades mixtas de capital
nacional y transnacional. Es evidente que en esta dindmica la poblacion afro no tiene
poder, asi sus territorios estén legalmente reconocidos como de su propiedad y en la
Constitucion Nacional también estén plasmados sus derechos étnico-culturales vy
territoriales en la Ley 70 de 1993, resultado del proceso que hicieron las comunidades
negras rurales y urbanas de nuestro pais (Akina memorias 2005,3).

La oferta educativa de la region es la peor del pais, la tasa de desempleo es la
mas alta, y los medios de comunicacion prometen la felicidad a traves del consumo para
el cual se necesita dinero. Se han coartado las posibilidades de una vida digna que
garantice una ciudadania de plenos derechos para la poblacién negra/afrocolombiana de
la region del Pacifico y de otras regiones del pais. Esta es una situacion estructural
producto de la economia neoliberal. Esta situacion ha llevado a que, un buen nimero de
jévenes sean cooptados por los ejércitos legales e ilegales que se disputan el dominio
del territorio. Ni la comunidad ni la familia, secuestradas en su propio territorio, estan
hoy en la capacidad de encauzar estos jovenes. En este contexto las mujeres expresan
que

la situacién emocional de las mujeres negras es muy dificil. La preocupacién constante
por el presente y el futuro de sus hijos/as, por lo que les puede suceder como victimas y
lo que pueden hacer como victimarios en la dindmica del entorno social en que viven, se
ve agravada porque la familia como espacio de socializacion ha desaparecido y las
posibilidades de construir comunidad son muy limitadas (Akina memorias 2005,6).

La violencia en la regién esta generando una dispersion individualista (Quijano
2012,51) que dificulta cada vez méas pensarse como comunidad. No obstante es
imposible desconocer las y los jovenes que se resisten, que ante todas las perspectivas
adversas se esfuerzan por proponer otras salidas, que generan espacios organizativos,
artisticos, culturales. No se trata de reforzar el imaginario urbano y racista que considera
que los jovenes negros son los principales actores de violencia, sino de denunciar las
transformaciones que a todo nivel, no solo socioeconémico, también ontologico,

imponen las estrategias de avance del capitalismo transnacional.
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Los valores comunitarios en el Pacifico, expresados en las multiples practicas de
ayuda mutua que superan la nocién vertical de la caridad cristiana®™ y que establecen
relaciones horizontales con el projimo, estan siendo transformados por la ldgica
desarrollista de lucro individual que ha impuesto formas organizativas modernas de
trabajo y por la légica del conflicto que obliga a las personas a “estar del propio lado”
(Lozano 2007). Hasta saludar a los vecinos puede ser comprometedor. Esto ha
fortalecido las préacticas individuales de vida propiciando la incorporacion,
especialmente de jovenes, a los grupos armados en busca no solo de un sustento para las
necesidades basicas, también para la financiacion de estilos de vida ostentosos, que se
consiguen a costa de la vida de otros y otras. Las mujeres jovenes se someten a cirugias
para aumentar su valor de cambio en el comercio del sexo.

Los beneficios de vivir en comunidad se estdn perdiendo en el Pacifico,
especialmente para las mujeres. La vida se hace insostenible frente al temor de la
muerte expresada no solo en la posibilidad de arrancarle a cualquiera el impulso vital
sino de abusarla/o sexualmente, secuestrarla/o, desaparecerla/o, saber que a esa persona
que acaban de entrar a la casa vecina la van a picar, es decir a matar partiéndola en
pedazos que luego arrojaran a cualquier estero. Todo esto hace cada vez mas inviable la
vida comunitaria. No obstante, las mujeres afirman:

Nosotras tenemos la valentia de denunciar; nosotras tomamos la iniciativa de
organizarnos bajo una necesidad: que no queremos que a nuestros hijos nos los sigan
maltratando, que no les quiten los valores que nosotros ancestralmente les hemos
infundido en nuestros hogares. Al nifio, al joven, cuando lo meten a la fila le dicen
“anda, mata a ese otro que mato a tu papa”, (...) y entonces ya después de que era una
victima pasa a ser un victimario, ¢y eso a quién le duele? A nosotras las mujeres. %

Otra mujer entrevistada manifest6 al respecto:

Como mujeres estamos encargadas de orientar los hijos, entonces en un momento dado
podemos ser estorbo para todo el tema del reclutamiento; sobre todo ahora que tenemos
mucha preocupacion por el tema de los nifios y jovenes, que son los que estan en la mira
y porque sabemos como estd funcionando este tema y que ellos estan en un riesgo
constante; tenemos ademas muchos casos que uno sabe, que ha visto y que a veces ha
podido hacer algo, otras veces no, pero entonces eso nos hace peligrosas para ellos.”

La respuesta de los gobiernos de turno es el asistencialismo que profundiza la

fragmentacion comunitaria y la pérdida de la dignidad. Solo se plantea la inversién

® |dea sugerida por Jeannette Rojas Silva.
¥ Entrevista No. 4. Lideresa de organizacion de base comunitaria. Defensoria Delegada para la
Evaluacion del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011).
" Entrevista a lideresa de organizacion de base comunitaria. Defensoria Delegada para la
Evaluacion del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011).
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portuaria y en infraestructura para beneficio de los megaproyectos. Por ejemplo, el
agua de Buenaventura es una de las mas caras del pais, no es potable y la poblacién
sigue dependiendo del agua lluvia. EI conflicto armado entre grupos que se disputan el
dominio del territorio, tanto rural como urbano, produce grandes desplazamientos de
poblacion, inclusive de un barrio a otro.

El desplazamiento ocasiona multiples y graves consecuencias tanto en las comunidades
a las que pertenecemos, como en nuestras familias y en nosotras mismas; principal y
secuencialmente, provoca la pérdida del territorio (...) que es nuestro espacio ancestral
y vital (...), donde desarrollamos todas las practicas ancestrales de existencia, relaciones
sociales y familiares esenciales para nuestra supervivencia como parte de la comunidad
negra. Esta pérdida nos ocasiona, a su vez, el debilitamiento de nuestro sentido de
pertenencia e identidad cultural. El desarraigo territorial y cultural que produce el
desplazamiento forzado nos separa de nuestras familias y practicas ancestrales de
trabajo como la siembra, la mineria artesanal, la pesca, entre otras, como también de las
celebraciones, fiestas, rituales culturales y de la medicina tradicional (.. )28

La mineria esta arrasando con el bosque considerado uno de los méas biodiversos
del planeta y dejando a su paso pobreza y muerte. Los rios mas grandes de la regién
estan contaminados con mercurio y otros metales pesados, por lo que las culturas
tradicionales (indigenas y negras) calificadas por Oslender como acuéticas por la
importancia del rio para toda su dinamica cultural, ven ahora limitado su uso. El
mazamorreo® se ha convertido en uno de los trabajos mas peligrosos de la regién. A
pesar de la titulacion colectiva la poblacién est& perdiendo su derecho sobre el territorio
a manos de narcotraficantes e industriales de la palma. En la zona urbana, se construyen
asentamientos de gente procedente del interior del pais (“paisas”) con excelentes
condiciones, que impiden o restringen el acceso a personas negras nativas, agudizando
la discriminacién racial con nuevas formas segregacionistas neocoloniales.

Buenaventura es a nivel nacional el municipio que mayor nimero de mujeres
desplazadas expulsa. Estudios de AFRODES han encontrado que los municipios de
mayor expulsion son también los que registran mayores indices de violacion de los
derechos de las mujeres. Es de anotar que Buenaventura es expulsor y receptor y que
también padece desplazamiento interno®. Todas estas situaciones se constituyen en

% Defensoria Delegada para la Evaluacion del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia
del Conflicto Armado (2011). P. 81

8 Mazamorreo es una forma tradicional de buscar oro en los rios y quebradas provistos de una
batea de madera que se utiliza para lavar la arena del rio o corriente fluvial.

% |nforme sobre la situacion de los D.H. de las Mujeres Afrocolombianas en situacion de
desplazamiento forzado. Vidas ante la adversidad. Bogota: noviembre de 2008. Global rights,
AFRODES. P.24.
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agravantes de la situacion de vulneracion de las mujeres, como lo veremos a
continuacion.
Mujer — cuerpo — territorio

Mi cuerpo es mi territorio, es mi espacio para
ejercer mi derecho a SER mujer negra
afrodescendiente.
V Taller de Formadoras
1996

El contexto de guerra que se vive en toda la regién ha hecho que desde el afio
2000, aproximadamente, el cuerpo de las mujeres se haya convertido en un objeto en
disputa por parte de los grupos armados, por lo que en especial las nifias y jovenes
afrodescendientes sufren de manera desproporcionada los efectos de la violencia, lo cual
vulnera la capacidad y oportunidad para gozar del ejercicio pleno de sus derechos.

Las formas de asesinar son cada dia mas brutales y hay un ensafiamiento
morboso en la forma en que se asesina a las mujeres.

Les meten los palos por la vagina, por el ano, como quien dice, como destruyamosla,
destruyamosla porque es nuestro peor enemigo; para mi esos crimenes asi son eso, es
como destruyamos a la mujer (...), destruydmosle su vagina y de la manera cruel y
violenta que se pueda, destruyamosle su vientre; a lo mejor nuestro poder esta ahi y
ellos lo quieren destruir y frente a lo cual tienen miedo. Son muchisimos los casos en
los que las mujeres cuando son asesinadas también son violadas muy cruelmente, esto
es un mensaje, esto yo siempre lo he leido como un mensaje de ellos, para mi es un
mensaje de miedo, el miedo impotente porque en el fondo estos guerreros barbaros
tienen mucho miedo a la mujer, al poder que tenemos (...)."*

Las explicaciones sobre el asesinato de mujeres pueden resumirse en dos:
quienes desde una postura feminista consideran que es consecuencia del patriarcado y
quienes desde la defensa de la familia y los valores tradicionales la ubican en el restricto
marco de la violencia intrafamiliar o violencia de pareja. Esta segunda explicacion es
frecuente que sea expresada por algunas funcionarias publicas y lideresas ligadas a
organizaciones evangélicas que insisten en explicar los feminicidios desde el exclusivo
marco de la violencia intrafamiliar®>. Su intencién es que la violencia contra las
mujeres no salga del ambito privado del hogar, asumido como lugar privilegiado de
intervencion por las iglesias evangélicas fundamentalistas. Esta es también la idea que

prevalece en los medios de comunicacion. No entienden que se trata de “abusos

! Entrevista a lideresa de organizacién de base comunitaria. Defensoria Delegada para la
Evaluacion del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011). P. 67.

% Esto ha sido expresado en diversas reuniones entre organizaciones de mujeres e instituciones
en Buenaventura.
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disfrazados de historias de amor”®®

, que ocurren en un contexto de guerra en donde
actores armados obligan a las mujeres a convivir con ellos y después (...) llega un
momento en el que ya no las necesitan; las desaparecen o las asesinan y luego la
justificacion es que son crimenes pasionales, pero la realidad de eso es que esos mismos
jovenes son parte de esos grupos”*.

Ellos llegan con el cuento de enamorar a nuestras hijas, por un lado. El segundo, de
meterse en nuestras costumbres y tercero, de poder debilitar a la madre (...). Ellos
piensan que todas las mujeres debemos tener las hijas con esa mentalidad para que ellos

hagan y deshagan (...). Cuando yo como madre no permito que mi hija se enamore con

. . 95
uno de esos ya estoy perseguida, yo ya soy un actor enemigo para ellos”.

Numerosos testimonios como los recogidos en el informe de la Defensoria del
Pueblo dan cuenta de este tipo de situaciones como se puede apreciar en el siguiente
comentario:

El tema de las violaciones sabemos que se daban en un nimero muy alto, sobre todo en
los barrios donde se asentaban los centros de operacidon de grupos paramilitares y de
guerrilla; en este caso los dos actores armados violaban mujeres, sobre todo las méas
jévenes, porque si el jefe de ese grupo se enamoraba de alguna de las peladas, la Gnica
manera de poder no acceder a sus peticiones era que se fuera de la ciudad, porque si no,
de lo contrario, tarde que temprana tenia que terminar siendo la mujer de él o teniendo
relaciones sexuales con é1%.

Para las funcionarias y funcionarios del Estado local cualquier analisis que
traspase el ambito de lo privado es interpretado como una amenaza a su gestion publica
con el proposito de desacreditar el gobierno local. Para el gobierno nacional estos
crimenes son expresion de practicas culturales violentas de las comunidades negras,
como lo expreso en el 2014 el entonces ministro de defensa en declaraciones a medios
de comunicacion.”’

Intentar una explicacion mas alla de estos supuestos no es una simple discusion

tedrica 0 de interpretacion de un fendmeno. Es procurar develar la compleja red de

% Diario El Pais. Violencia sexual, delito invisible detras del conflicto armado. Nota publicada el
17 de agosto de 2011.

% Testimonios recogidos en Defensoria Delegada para la Evaluacion del Riesgo de la poblacion
Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011). P. 60.

95 Entrevista No. 4. Lideresa de organizacién de base. Defensoria Delegada para la Evaluacion
del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011). p. 65

% Defensoria Delegada para la Evaluacion del Riesgo de la poblacién Civil como Consecuencia
del Conflicto Armado (2011). p. 63.

" El 22 de marzo del 2014 el Ministro de Defensa de Colombia, manifesté en una entrevista que
el abuso sexual a mujeres y nifias y los desmembramientos a personas “tiene que ver con una practica
cultural inaceptable e incomprensible” de la poblacion negra de la region. Publicado por noticialdia
http://noticialadia.com/2014/03/gobierno-colombia-militariza-la-ciudad-de-buenaventura-la-mas-
violenta-de-ese-pais/. Esta idea es también expresada por funcionarios locales, de origen foraneo, en la
misma Buenaventura
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relaciones de poder que actla sobre las mujeresnegras y sobre la poblacion negra en
general en el horizonte méas amplio de la modernidad/colonialidad del poder, por lo que
también el patriarcado resulta insatisfactorio como explicacion totalizante. Se trata de
poner en cuestion las propuestas de desarrollo, modernidad y evangelizacion como las
soluciones para la situacién de empobrecimiento y violencia que vive el Pacifico y
denunciar més bien lo que estas propuestas encarnan: desterritorializacion de la
poblacién nativa, destruccion de la naturaleza, exacerbacion del individualismo,
transformacion de las subjetividades. Todas estas expresiones veladas de una guerra por
el control del territorio y sus recursos agenciada por los intereses del gran capital
nacional y transnacional.

La violencia contra las mujeres, en su expresion mas infame: el feminicidio, es
una estrategia de desterritorializacion de la poblacion negra por parte del capitalismo
global que necesita de esos territorios para la ejecucion de sus megaproyectos de gran
inversion. Analizar lo que pasa hoy en Buenaventura contra las mujeres implica tomar
en cuenta la importancia geoestratégica y territorial del Pacifico para los proyectos de
mega inversion de capitales transnacionales especialmente en relacion con la ampliacion
portuaria que requiere de los territorios ocupados ancestralmente por las comunidades
negras.

La violencia se ha ensafiado de forma especial contra el cuerpo de las
mujeresnegras. EIl feminicidio es un fendmeno creciente en todo el mundo y que
alcanza dimensiones de etnocidio cuando se realiza contra las mujeres de grupos étnicos
como las comunidades negras e indigenas del Pacifico colombiano. El anélisis de la
violencia contra las mujeres debe superar los ambitos de lo privado-familiar y de lo
romantico-pasional para ser entendido como estrategia de guerra en la que el cuerpo de
las mujeres es convertido en instrumento de intimidacion contra las comunidades que se
resisten a los procesos desarrollistas que pretenden expropiarlas de sus territorios.

Con el propésito de hacerse al control territorial, grupos armados legales e
ilegales hacen un uso racional de la violencia, en el que se evalua la fuerza a aplicar y el
modo de hacerlo para minar la resistencia del enemigo que no es otro que las
comunidades duefias del territorio que se proponen controlar. La sevicia y la tortura no
son desafueros irracionales de psicopatas, son estrategias friamente calculadas por los

duefios de la guerra que viven en el interior del pais.
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Las formas de violencia contra las mujeres en Buenaventura son todas las que
recoge el estatuto de Roma para guiar las acciones de la Corte Penal Internacional®. A
esa lista sin embargo pueden afadirse otras modalidades como la trata interna de
mujeres entre los grupos armados, el adiestramiento de nifas para el “campaneo”
(informantes); el reclutamiento como informantes, incluso por el ejército y la policia, a
las que el bando contrario suele asesinar o desaparecer por “sapas”, transporte de armas,
asesinato a lideresas como forma de quebrantar los liderazgos comunitarios y
tradicionales que son afirmativos de los vinculos territoriales, reclutamiento con fines
sexuales de las nifas y jovenes que consideran estdn “buenas”. Las mujeres son
asesinadas o desaparecidas, segun panfletos de estos grupos que afirman hacer
“limpieza” por “brinconas y putas”gg.

Las formas de asesinar a las mujeres envian un mensaje a la comunidad sobre el
colapso de los limites morales en este conflicto que es més bien una guerra contra la
poblacion: violaciones y empalamientos antes de ser asesinadas, cortarles las nalgas y
jugar futbol con ellas, cortarles la lengua por sapas, cuando ellos mismos las han
obligado a hacerlo.

En agosto de 2010 dos estudiantes de secundaria de 16 afios fueron abordadas
por los paramilitares al salir del colegio, las llevaron a otro barrio donde las golpearon
exigiendo que les dieran los nombres de las mujeres de los guerrilleros, luego de
golpearlas a una la dejan ir y a la otra la pasean desnuda por el barrio. Ernestina Rivas
contd con peor suerte. Con solo 17 afios estuvo amarrada a un palo por dos dias, fue
torturada y violada, sus senos y nalgas cercenados, luego enterrada del cuello hacia
abajo, aln viva, en zona de marea, para que muriera ahogada. Su cuerpo fue encontrado

en un manglar (Mina 2012,18).

% “Ja violacién sexual, el acoso sexual, la humillacién sexual, el matrimonio o cohabitacion
forzados, el matrimonio forzado de menores, la prostitucién forzada y comercializacion de mujeres, la
esclavitud sexual, la desnudez forzada, el aborto forzado, el embarazo forzado, el embarazo forzado, la
esterilizacion forzada, la denegacion del derecho a hacer uso de la anticoncepcién o a adoptar medidas de
proteccion contra enfermedades de transmisidn sexual o, por el contrario, la imposicién de métodos
anticonceptivos, la amenaza de violencia sexual, el chantaje sexual, los actos de violencia que afecten la
integridad sexual de las mujeres, tales como la mutilacién genital femenina, y las inspecciones para
comprobar la virginidad. http://www.demus.org.pe//Menus/ Articulos/aportes_inclusion.htm.” Tomado de
Sanchez, Gonzalo. Coordinador del grupo. Bello, Martha Nubia. Coordinadora del informe. 2013. jBasta
Ya! Colombia: Memorias de guerra y dignidad. Informe general Grupo de Memoria Historica. Centro
Nacional de Memoria Historica. Departamento para la Prosperidad Social, DPS. Bogota.

“Defensoria Delegada para la Evaluacion del Riesgo de la poblacién Civil como Consecuencia
del Conflicto Armado (2011). p. 63.
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Nifias entre los 11 y 14 afios son obligadas a prostituirse terminando en
embarazos que son leidos por el imaginario racista nacional como prueba de que las

negras son arrechas desde chiquitas.

Yo si creo que aqui hay un problema de discriminacion racial muy fuerte (...) frente a
las mujeres negras hay un mito sexual, hay un trato que denigra y que no se ha
entendido culturalmente, que la mujer viva en armonia con su cuerpo signifique que sea
libertina sexual y que ella asuma su cuerpo con mucha libertad, que lo acepte y lo quiera
se trate como si fuera un libertinaje sexual. Entonces si creo que hay discriminacion y
de hecho, los crimenes y el modo como son cometidos esos crimenes concretamente
hacia las mujeres es un fiel reflejo de eso, (...) del concepto que estas gentes tienen de
la mujer y concretamente de la mujer negra.

Las obligan a esclavitud sexual y cuando no aceptan sus propuestas sexuales las
someten a torturas publicas. Por estas razones muchas mujeres jovenes salen huyendo
de su comunidad lo que constituye un desplazamiento forzado que no se registra.

Muchas madres se han llevado a sus hijas del sector porque les han dicho frases

vulgares: “esa mujer va a ser mia”’; entonces ellas de miedo, de ver que sus hijas les han

comentado, muchas nifias se han tenido que ir del sector (...) han tenido que desplazarse
familias enteras™".,

Ese dia perdio la virginidad. También la alegria, las ganas de vivir. Fue en la carretera
Cali- Buenaventura, en el corregimiento Sabaletas. Un jueves, hace cinco meses, una
mano pesada le agarr6 la boca. De inmediato, sintié una emboscada de golpes que la
dej6 inconsciente. El puesto de frutas que cuidaba quedé como si una tractomula le
hubiese pasado por encima. La tiraron como un costal en un cuarto oscuro. Tres horas
durd la “canallada”. La despedida: cinco pufaladas en los senos y dos en los genitales.
Fueron cuatro los hombres -que se hacian llamar paramilitares- que la violaron. Que
hicieron fiesta con su cuerpo de apenas 14 afios. (...).'*

Como escarmiento por no acatar sus normas o complacer sus deseos son
sometidas a desnudez publica y otros escarnios. Utilizan a las mujeres como
informantes y cuando consideran que saben mucho las matan’®. Nifios y nifias se
desaparecen los fines de semana, llevados a las bacanales de estos grupos, algunos no
regresan jamas. Son muchas las mujeres reportadas como desaparecidas pero es mas
alto el nimero de las que no se reportan porque se conoce el victimario y se temen las
represalias contra la familia y los hijos e hijas. La desaparicion de los cuerpos de las

victimas es una forma de bajar las cifras de la criminalidad para sostener la imagen de

190 Entrevista a lideresa de organizacion de base comunitaria. Defensoria Delegada para la

Evaluacion del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011). p.57.

191 Testimonio de una lideresa de organizacion de base. Defensoria Delegada para la Evaluacion
del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011). p.57.

192 Diario EI Pais. Violencia sexual, delito invisible detras del conflicto armado. Nota publicada
el 17 de agosto de 2011.

193 Comunicado contra la impunidad de los feminicidios, 21 de noviembre de 2013.
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seguridad del gobierno y de los organismos policiales. Esta es una estrategia
paramilitar de vieja data. Todo esto son indicadores de la forma desproporcionada
como las mujeres sufren los impactos de la guerra (Kuagro Ri Ma Changaina Ri
PCN2013, 2).

Estos crimenes contra las mujeres son feminicidios ejecutados por actores de
guerra en un contexto de violencia en defensa de los intereses del capital nacional y
transnacional. No son la expresion de una cultura violenta ni responden al machismo
tradicional de los hombres negros. Esto se afirma desde el imaginario nacional racista.
Esta violencia rinde un doble rédito: vacia los territorios de sus pobladores ancestrales y
los hace culpables incrementando el racismo.

Esto solo puede tener explicacion en el racismo estructural que con base en una
bio-politica de Estado (Foucault 1992) andinocéntrica, en el caso colombiano, decide
quien vive y a quien deja morir. “Es decir, tanto para las etnias negras como para los
individuos negros, pesa una valoracion social que hace de su fenotipo una marca que
determina las posibilidades de dejarlos morir o de hacerlos vivir” (Lozano 2013,42).
No es casual que las regiones con mayor poblacion blanco-mestiza tengan los
indicadores de calidad de vida mas altos y que las regiones y lugares de mayoria de
poblacion negra/afrocolombiana los mas bajos. Por ejemplo, “en las regiones del
Pacifico y del Atlantico se concentra la poblacion que no consumié una de las tres
comidas basicas uno o mas dias a la semana” (APRA 2014,55). No obstante en las
Gltimas décadas esta biopolitica ha transitado hacia la necropolitica® pues ya no se
trata solo de dejar morir sino de efectivamente hacer morir. Ya no se trata de
administrar la vida sino de administrar la muerte. La vida de la poblacion negra,
especialmente de las mujeres, no solo es prescindible, desechable, sino que es un
obstaculo a ser arrasado.

La indiferencia con la que la poblacion colombiana en general, no solo el
Estado, enfrenta la situacion de empobrecimiento, violencia y asesinato de mujeres en
la regidn del Pacifico y en otras regiones de mayorias negras, nos permite entender la
segunda funcion del racismo, segun Foucault, que consiste en establecer una relacion
entre mi vida y la muerte del otro; una relacion que no es la de enfrentamiento militar o

guerrero, sino una relacion de tipo bioldgico:

104 Necropolitica es una categoria propuesta por el historiador y filésofo camerunés Achille
Mbembe, después del atentado a las torres en New York el 11 de septiembre del 2001.
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cuanto més tiendan a desaparecer las especies inferiores y sean eliminados los
individuos anormales, menos degenerados en relacion con la especie habra, y yo — no
tanto como individuo como especie — mas viviré, seré mas fuerte, vigoroso, mas podré
proliferar. La muerte del otro, la muerte de la raza mala, de la raza inferior (o del
degenerado o anormal), eso es lo que va a hacer mas sana y mas pura la vida en
general. (Foucault 1992,247)

Solo esta logica del bio—poder del Estado permite entender la indiferencia, no
unicamente del Estado, sino de la sociedad colombiana en general, frente a lo que
acontece en el Pacifico. Sin embargo frente a la violencia contra las mujeres algunos/as
activistas del movimiento social afrocolombiano, en una miope concepcion de la
politica, suelen menospreciar el impacto politico del asesinato de mujeres que no son
activistas de organizaciones politicas 0 comunitarias. Esta ceguera es parte de la
eficiencia de esta estrategia de muerte contra las comunidades étnicas a través de la
eliminacién del cuerpo de las mujeres. También suelen menospreciarse estos hechos y
considerarselos fuera del orden de lo politico porque son cometidos o parecen serlo por
grupos delincuenciales y mafiosos. Se desconoce que estos actores operan dentro de la
misma légica de las violencias mafiosas, tienen el mismo origen y la misma finalidad;
independientemente de que cada uno de los actores individuales sea consciente de ella:
mantener el orden social a toda costa. Un orden que sirva a los principios del estado
neoliberal y a la economia del libre mercado y a las mafias.

La violencia contra las mujeres, aun la ejercida por sus parejas o compafieros, no
solo produce dafios personales y familiares, también comunitarios. Estas violencias
logran su propdsito con hechos que desarticulan a las comunidades, que socavan sus
tradiciones de solidaridad y ayuda mutua. Por eso puede afirmarse que la violencia
contra las mujeres es una violencia de caracter politico porque tiene como propdsito la
destruccion del poder comunitario que cuando es ejercida por los miembros de la misma
comunidad realiza una especie de harakiri cultural*®.

Esta violencia hace parte de esa guerra mas velada en su caracter politico ya que
todos estos hechos logran poner a un vecino contra otro, a un familiar contra otro, a
cada uno contra todos y a todos contra cada uno. Es la multiplicacion de la guerra a lo
largo, a lo ancho y en profundidad, a través de hechos violentos que no solo destruyen
las bases materiales de las comunidades sino, lo que es peor, sus bases culturales y
espirituales, convirtiendo una cultura de tradicion solidaria en una cultura de

destruccion y odios mutuos.

105 . . . . . s
Betty Ruth Lozano (2011). La violencia contra las mujeres es una violencia politica,
cualquiera que sea el escenario. Comunicado publico.
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Debemos oponernos a la normalizacion de la guerra, sobre todo en una regién, la
del Pacifico, donde la violencia siempre fue un evento cultural extraordinario. La
guerra ha convertido en hechos cotidianos la violencia y la muerte. Son amenazas
diarias, permanentes, sobre los jovenes y cada dia méas sobre las mujeres, provocando la
deshumanizacion de todos y todas. Esto se muestra en las expresiones contra las
mujeres que ya son cotidianas y publicas: “no me digds nada porque te pico”, “no se
ponga de chistosa que la van a picar”, “mujeres portense bien que estin picando
mujeres”*. Por esto es imposible quedarnos calladas, hay que lanzar un grito de horror
que sea un primer paso para la superaciéon de la guerra y la violencia como parte de
nuestra vida diaria. Hay que devolverle a la guerra su caracter excepcional
(Hinkelammert), exigir justicia y reparaciones.

Estos crimenes en su mayoria contra mujeres negras y algunas indigenas, tienen
implicaciones diferenciales tanto para las mujeres y sus familias como para sus
comunidades. En este sentido, la afectacion es mas amplia, ya que las mujeres victimas
pertenecen a un grupo étnico y a una familia extensa. Son cuerpos que si importan, y
mucho. Ademas, los efectos de estos feminicidios traspasan el ambito personal, familiar
y comunitario, para impactar las formas organizativas propias que son soporte de la red
sociocultural para la vivencia en el territorio. Asi mismo, las mujeres que ejercen
liderazgos sociales y/o comunitarios y las que se dedican a la promocion de los derechos
humanos vy territoriales, estan en un alto riesgo de ser victimas de feminicidio: “Yo sé
que estoy en un riesgo, a las tres lideresas nos miran (...) es su estrategia para
intimidarnos, pero nunca andamos solas™.%’

Ya nadie quiere postularse a lider por temor de que le vayan a hacer algo o por temor a
ser sefialada. (...) En este momento la organizacion y las mujeres tenemos mucho
miedo. Los comités veredales tienen miedo de hacer cualquier actividad por pequefia
gue sea; tenemos miedo de ir al territorio, ya no hacemos las actividades normales que
haciamos.'®®

Estas violencias contra las mujeres son realizadas como medida de escarmiento
contra las demas mujeres, contra sus organizaciones y como una amenaza para la
comunidad en general.

El panfleto, la amenaza, dice que nosotros las organizaciones en situacion de
desplazamiento, estamos también amenazados por publicar las politicas publicas del

1% | a mala aventura de las mujeres de Buenaventura. Comunicado de las mujeres del PCN,
Buenaventura-Pacifico-sur 17 de noviembre de 2012, p.2

107 Entrevista a lideresa comunitaria. Defensoria Delegada para la Evaluacion del Riesgo de la
poblacién Civil como Consecuencia del Conflicto Armado (2011). P. 41

1% Defensoria Delegada para la Evaluacion del Riesgo de la poblacién Civil como Consecuencia
del Conflicto Armado (2011). P. 53.
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gobierno. Nosotros no le estamos reclamando a ellos, nosotros le estamos reclamando al
gobierno (...) Puede ser el gobierno que me esta mandando a amenazar. (...) Yo le
estoy diciendo al gobierno que me dé lo que me corresponde como persona en situacion
de desplazamiento porque él no brindd las garantias de proteccion para el sector,
entonces no sé por qué amenazan las Aguilas Negras a las organizaciones de poblacion
desplazada, esa es mi pregunta, no sé por qué nos amenazan ellos. (Mina 2012,19)

Tradicionalmente los grupos étnicos han considerado la muerte como un hecho
natural, alrededor del cual se realizaban practicas culturales que permitian el
fortalecimiento de la vida en comunidad y el duelo en colectivo. En la actualidad la
muerte es una tragedia en tanto que los homicidios y los feminicidios, son ejecutados
como un escarmiento para quienes pretenden cuestionar o resistirse a las ldgicas
desarrollistas del gran capital y del conflicto armado. Es un aprendizaje de la violencia
del conflicto que refuerza la masculinidad hegemonica y la cultura patriarcal.

A esta situacion de violencia, se suma el hecho de que las victimas pertenecen a
sectores sociales empobrecidos por lo que sus familiares carecen del capital social
educativo que les permita exigir ante las autoridades competentes el cumplimiento del
debido proceso que logre la captura y judicializacion del o los culpables. Ademas, el
acceso a las justicia es diferenciado para las mujeres en general, y de manera particular
para las de los grupos étnicos, por el racismo y el clasismo de muchos de los/as
servidores/as publicos.

Podria decirse que en el Pacifico existen dos proyectos, uno de vida y otro de
muerte. Uno que se apoya en aspectos de la tradicion de comunidades negras como la
uramba, la minga, la mano cambiada, la tonga, aspectos que producen y reproducen
comunidad a través de la organizacion y el fortalecimiento del tejido social y otro que
se basa en el asistencialismo, fomenta el individualismo, le apuesta a las iniciativas
particularistas, prepara el terreno para los proyectos depredadores y destructores de la
naturaleza (familias en accidn, accion social). En relacién con el primer proyecto, el de
vida,

el sujeto comunidad entiende que la muerte del otro es mi propia muerte. La muerte del
otro no es un ‘triunfo personal’, es la muerte de todos. Si la muerte del otro significa mi
propia muerte, entonces todo asesinato es en definitiva un suicidio. La bala que mata al
otro da la vuelta a la tierra y me mata a mi. La globalizacién nada mas acelera la bala 'y
acorta el espacio entre la bala y mi espalda. (Hinkelammert en Richard 2010,17)

La afectacion particular sobre las mujeres tiene varias expresiones, como las que

se mencionan en el siguiente comunicado:
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Esta desesperanzadora situacion [desarraigo forzado a causa del desarrollo y el conflicto
armado] ha acrecentado en lo local el fenémeno del madre solterismo (madres solas),
cabezas de hogar, por motivos de asesinato de padres de familia, desplazamiento
forzado, entre otras dindmicas generadas por la situacion de guerra, lo cual conlleva a
gue las mujeres asumen diversos roles sociales (madres, padres, estudiantes,
trabajadoras, lideresas) con la firme intencidn de buscar el bienestar de sus familiares y
de ellas en particular. En la basqueda de ese bienestar crea sus propias estrategias para
salirle al paso a esas situaciones que no le permiten gozar efectivamente de sus derechos
y desafortunadamente en esa busqueda terminan siendo mas vulnerables (Las mujeres y
la violencia en Buenaventura 2011,3).

3

Todo lo anterior ha efectuado “un cambio en los imaginarios simbdlicos del

territorio”, encontrandose ahora la poblacion sometida a nuevas relaciones laborales que

se constituyen en relaciones neo-esclavistas, expropiados y obligados a trabajar en

condiciones de explotacion extrema (Akina memorias 2005,4). En particular para el

caso de las mujeresnegras:

El territorio como sentido de lugar y pertenencia para las mujeres Afrodescendientes y
su cuerpo como espacio privado de identidad han sido transformado de manera radical
por el terror implantado a través de las diferentes manifestaciones de violencia estatal,
para-estatal y de todos los grupos armados. En el sentido de “lugar” se impone cada vez
mas un sentimiento de violacion, impunidad, pérdida, fractura, enajenacion y parélisis
generados por el miedo gque estd amenazando el proyecto de vida de las comunidades
Afrodescendientes basado en el territorio, la participacion y la autonomia. Las
posibilidades de retorno y restitucién de los espacios que daban sentido de lugar y
pertenencia tanto en lo rural como en lo urbano estan amenazadas por los nuevos
imaginarios, experiencias, sentimientos creados por el terror. El proyecto de vida
basado en los territorios de paz, alegria y libertad tiende a perderse para muchos en estas
geografias del terror, generandose mas obstaculos para la reparacion y restitucion para
el retorno (Mina 2012,29).

A pesar de que tanto el territorio como el cuerpo de las mujeres hayan sido

convertidos en parte de las geografias del terror (Oslender 2008), las mujeres no se

rinden:

Ante la invasion de los actores armados sobre nuestros territorios, y a pesar de las
atrocidades que se cometen contra nuestras comunidades y contra nosotras de manera
especial, hemos mantenido la responsabilidad de luchar por la supervivencia fisica y la
dignidad de nuestras familias y comunidades. Tanto en las situaciones de
desplazamiento forzado como de confinamiento, las mujeres afrocolombianas estan
dinamizando los procesos organizativos de resistencia y reivindicacion de los derechos
fundamentales. (Global Rights/AFRODES 2008, 36)

A través de diversos procesos organizativos las mujeresnegras arrebatan sus

hijos e hijas de las manos de los violentos:

Las formas de apoyo que tenemos son el atraer a nifios y jovenes, hombres y mujeres, a
grupos culturales, grupos de danza, grupos de mdsica; son estrategias, porque el nifio, la
jovencita que hace parte de un grupo se siente unida, pues ellos [los actores armados]
ven mas dificil atraerla y asi no tenga familia el grupo esta pendiente, si el sabado no
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vino a la reunion... si el viernes; porque generalmente buscan la nifia, buscan el joven
gue lo ven solo, sin tanta referencia familiar, entonces si ven que alguien esta activo en
un grupo se acercan un poco menos porque saben que tienen un referente que en el

momento en que la nifia falte va a hacer bulla'®.

Beatriz Mosquera afirmaba que

Hemos sido mujeres amenazadas, desplazadas de nuestras comunidades, pero hay que
hacer resistencia. Hay momentos que por cuidar la vida uno sale, pero luego vuelve a
seguir con el proceso. Nosotros estamos y cada dia nos inventamos medidas de
proteccion interna para que los procesos no se mueran. Hay que buscar formas de
resistencia para que nuestros derechos no se pierdan. Yo he sido amenazada dos veces.
Sabemos que nos han matado comparfieras y que nos ha dolido mucho pero seguimos
persistiendo en el proceso. **°

Las comunidades no se resignan, no aceptan el destino que se les quiere imponer

sino que resignifican su territorio. Una mujer en un encuentro expresaba que

Los proyectos econémicos que han venido de afuera no han resuelto los problemas de
nuestras comunidades, eso no se ha logrado en ninguna parte del Pacifico. La
preocupacion nuestra ha sido el territorio, pues estos proyectos nos han desplazado, los
gue no nos hemos ido no lo hemos hecho por tercas, porque sabemos que la Ley 70 nos
ha hecho duefios de la tierra y eso nos da fuerza y poder para luchar, hemos ganado
muchos espacios [...], vamos lento pero vamos dando buenos pasos.™

Como mujeres hay que aprender a quererse y en eso aprender a querer nuestro territorio
y trabajar para él, tenemos que prepararnos para servir a nuestro territorio [...] No nos
debemos dejar distraer que este proceso todavia esta duro.™?

El Pacifico en Cali

De verdad los campesinos cuando vienen a la
ciudad pasan muy mala vida para conseguir el
pan, Y més aqui se friega el que es de raza
negra porque todas las puertas se le cierran.
Juania (en Ecos palabras de Mujeres,68)

Santiago de Cali, capital del Departamento del Valle del Cauca, ubicada al

suroccidente del pais, fue fundada en 1559 a la orilla del rio Cali por Sebastian de
Belalcdzar. Segun datos del Censo DANE 2005 cuenta con 2.159.380 habitantes de los

cuales

se auto reconocieron como afrocolombianos el 26.22%, es decir, 554.416

personas. La poblacion negra en la zona rural de Cali es del 19.71%.

Ley 70.

®Defensoria Delegada para la Evaluacion del Riesgo de la poblacion Civil como Consecuencia
del Conflicto Armado, 2011, p.86.
10 Entrevista a Beatriz Mosquera, septiembre del 2008, en conmemoracion de los 15 afios de la

' Encuentro de La Cumbre,
112 Entrevista a Ménica Granados, de Buenaventura, septiembre del 2008, en conmemoracion de

los 15 afios de la Ley 70.
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El estudio de Urrea del 2010 (p.777) devela el incremento de la poblacién
afrocolombiana en términos absolutos y porcentuales en la ciudad entre 1998 y 2005,
debido al desplazamiento a causa de la situacién econdmica y de conflicto armado en
las zonas rurales, especialmente el Pacifico, aunque también de otras zonas como el
norte del Cauca y el sur y centro del Valle. Cali y su zona metropolitana tienen la mayor
concentracion de poblacion negra del pais, siendo la segunda ciudad de América Latina,
después de Salvador, Bahia, en Brasil, en poblacion negra. Ademas “en Cali y su area

>3 (Urrea

metropolitana hay mas poblacién negra que en todo el andén del Pacifico
2010,783).

Es tanto el fendmeno migratorio de los dltimos afios debido al desplazamiento
forzado que ya Bogota tiene tanta poblacion afrocolombiana como Quibdd, cerca de
100.000 habitantes. EI Censo del 2005 devel6 que la mayoria de la poblacion
afrocolombiana hoy se encuentra habitando las grandes ciudades a causa del
desplazamiento forzado.

Es de notar, sin embargo, que Cali cuenta, con poblamiento negro de caracter
ancestral tanto en la zona urbana como en la rural, ejemplo de ello es el corregimiento
de EI Hormiguero que es habitado por los descendientes de quienes fueron esclavizados
en la hacienda Cafasgordas, al sur de la ciudad en limites con el municipio de Jamundi,
inmortalizada en la novela El Alférez Real del escritor vallecaucano José Eustaquio
Palacios, escrito en 1886. Este corregimiento tiene hoy 10 mil habitantes.

Cali esta dividida administrativamente en 22 comunas y 15 corregimientos. Los
barrios con mayor densidad de poblacion negra corresponden a los del llamado Distrito
de Aguablanca (conformado por las comunas 13, 14 y 15) al oriente de la ciudad y los
corregimientos en donde hay mayor poblamiento negro son EI Hormiguero, Montebello
y Navarro. Segun la estratificacion por lados de Manzana presentado en el documento
Cali en cifras, tomadas en conjunto, en las comunas 13, 14 y 15, predomina el estrato
dos (Bajo), con el 46,93% de las viviendas, seguido por el estrato uno (Bajo-bajo), con
el 44,52% del total y el estrato tres (Medio-bajo) con el 8,54% . Destaca la ausencia de

manzanas pertenecientes al resto de estratos (4, 5y 6).

3 Se refiere a las cabeceras de 50 municipios del Andén del Pacifico urbano donde habitan
643.559 personas afrocolombianas que son el 65% de la poblacién negra del Pacifico lo que muestra el
caracter urbano de la poblacién incluso en esta region y el area metropolitana de Cali alcanza a sumar
823.920 afrocolombianos. (Urrea 2010,783)
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Santiago de Cali

Area Urbana

JAMUNDI

RIO CAUCA PALMIRA

http://caliescribe.com/columnistas/2012/05/26/2761-plan-desarrollo-municipal

Cali fue siempre un referente para la gente del Pacifico. La siguiente cita
demuestra la relacion que habia entre Cali y la region del Pacifico, que le permitia
vislumbrarla a los esclavizados en Cali como un lugar de libertad:

En la ciudad de Cali, hacia 1772, se descubrié un plan dirigido por el mulato Pablo,
esclavo de Dofia Maria de Saa, para [...] irse a las montafias con unos 50 esclavos que
proyectaban tomar las armas contra los blancos, aprovechando las fiestas de navidad y
luego unirse a los negros de Yurumangui en la region minera en la costa en nimero de
500 (Jaramillo 1994,67, citado por Agudelo 2005,14).

Después de la declaracion de la abolicién de la esclavitud, Romero (2003,73)
afirma que mucha poblacion del Pacifico paso al interior del Valle del Cauca a sitios de
cultivo refugidndose entre poblaciones campesinas y menciona que procesos similares
ocurrian de vallunos hacia el alto Choco.

Para las élites de Cali y de todo el Valle del Cauca la vision sobre el Pacifico fue
totalmente instrumental. Solo les importaba la comunicacion con Buenaventura en tanto
puerto (Romero 2003,132). En igual sentido se planted la economia extractiva sobre la
region, con el propdsito de usarla para desarrollar la region Andina.

La poblacion negra migrante de la region del Pacifico empez6 a llegar a Cali en

grandes proporciones a partir del terremoto—maremoto de Tumaco en 1979, asentandose
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en el farillon del rio Cauca. A medida que la poblacion iba llegando, a causa también de
la crisis econdmica generada por las politicas de desarrollo en el Pacifico, fue dando
crecimiento a lo que se conoce como el Distrito de Aguablanca, zona de asentamientos
subnormales, terrenos de lagunas y madres de agua del rio Cauca, vendidos por
urbanizadores ilegales y politicos que pretendian hacer clientela, sin contar con ningun
servicio publico y més bajos que el nivel del rio por lo que eran victimas de continuas
inundaciones. Se llevd mas de 20 afios dotar al sector de servicios publicos, aunque
todavia hay barrios de invasion en muy malas condiciones que los obtienen
“pegandose” de forma extraoficial a las redes de energia y acueducto. A partir de los
afios 90 el flujo migratorio se incrementa considerablemente debido al conflicto armado
que empieza a padecer la region, si bien ligada al cultivo de palma de aceite se da la
presencia del paramilitarismo desde antes, especialmente en Tumaco (Escobar y
Pedrosa 1996).

Hay que decir que no obstante Cali es la ciudad con mas poblacién
afrocolombiana, es también la ciudad mas segregada del pais. La mayoria de la
poblacién negra se concentra en el Distrito de Aguablanca en las comunas 14 (51.5%) y
15 (49.9%), constituyendo la negredumbre urbana. Aunque la poblacién negra hace
presencia en todas las comunas de la ciudad, est4 sobrerrepresentada en las comunas de
los estratos socioecondmicos 1y 2, y su menor presencia se da en las comunas 19, 17 y
22 con estratificacion del tres al seis, ubicadas al sur de la ciudad. La poblacion nativa
de la costa Pacifica tiende a concentrarse en los barrios populares del oriente de la
ciudad, los barrios de la comuna 15 son el “corazon histérico de la insercion residencial
de quienes llegan de la costa Pacifica” (Barbary 2004a,182). Barbary asegura que

A nivel global en la ciudad de Cali, el proceso de concentracion residencial de las
poblaciones parece seguir una jerarquia racial estricta asociando sistematicamente los
contextos urbanos méas pobres a mayor oscuridad en el tono de la piel de la poblacion.
Los barrios populares del oriente donde vive la mitad de la poblacion total de Cali,
renen un 74% de poblacidn negra, 52% de poblacion mulata, pero s6lo un 49% de
poblacion mestiza y un 47% de poblacién blanca; por el contrario, los barrios de clase
media y alta (19% del total de la poblacién) alojan a un 24% de blancos, un 19% de
mestizos, un 18.5% de mulatos, pero solamente a un 7.5% de negros. [...] La conclusion
estadisticamente valida [...] es entonces que existe de manera global una segregacion de
la poblacion negra pero que no puede decirse lo mismo de las poblaciones blanca,
mestiza y mulata (p,182).

Es decir, hay una segregacion racial de la poblacion negra que la concentra en el

oriente, pero la blanca esta en todas partes. Otro hallazgo de la investigacion de
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Barbary es que entre mas oscuro el tono de la piel més cercano a los estratos
socioecondmicos inferiores se encuentra.

La poblacion originaria del Pacifico se ha ubicado en el Distrito por colonias de
procedencia, lo que es visto como un asunto peligroso para la demas poblacion. Los
barrios de concentracion de poblacion negra son los mas estigmatizados. La vision del
Distrito como “negro” por el resto de la ciudad ha generado una polarizaciéon que se
agudizo cuando gracias a la masiva votacion de sus pobladores salié elegido como
alcalde un locutor de radio de origen popular que no tenia la venia de las élites. Después
de ese alcalde, el Distrito puso otro, ciego e hijo de lavandera. En ese momento hubo
gente que propuso un alcalde para el Distrito y otro para Cali, separando de esa forma el
Distrito del resto de la ciudad. No obstante este sentimiento de diferenciacion no es
ajeno a la poblacion negra que habita en el Distrito ya que “es evidente la
desapropiacion de la ciudad por parte de algunas comunidades del Distrito de
Aguablanca ya que la légica de exclusion que se vive en ella les empuja a pensar que no
son parte de la poblacion de ‘bien’. Por eso es comun escuchar que se diga cuando se
va al centro de la ciudad: ‘Voy para Cali’” (Akina memorias 2005,6).

En el 2008 un decreto de la alcaldia prohibié en Cali la circulacion de carretillas
de traccion animal por 16 de las 22 comunas de la ciudad. Solo se les permitia la
circulacion en el oriente. Podemos estar de acuerdo en que los vehiculos de traccion
animal deberian desaparecer por consideracion con los animales, pero en este decreto no
se trata de la proteccion de los animales sino de las politicas segregacionistas que
pretenden dividir la ciudad en zonas diferenciadas por estrato. A las zonas de estrato
alto se pretende restringir la circulacion de ciertas personas consideradas indeseables
por su aspecto fisico u oficio. Porque no se trata tanto de la carretilla como de quienes
la conducen, en su mayoria jovenes negros (Lozano 2009,10). Méas que de segregacién y
exclusion social estamos ante un fenémeno de expulsién social especialmente de los
jovenes negros.

Duchatsky y Corea (2002) plantean una diferencia entre exclusion y expulsion
que es el término que proponen para hablar de la situacion de los jovenes pobres de
Argentina, al que encuentro pertinente especialmente cuando a la pobreza se afade la
racializacion. Expulsion va mas alla de la exclusion pues esta se refiere al estado en el
que se encuentra la persona, no al proceso que la puso en ese lugar; exclusion en cierto
sentido naturaliza el estado de marginacion al no aludir a los factores de su produccién,

de esta forma se pone en el sujeto la responsabilidad por la imposibilidad de su
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integracion. En cambio expulsién esta diciendo que el sujeto ha sido puesto fuera, que
es una produccion social que se pone fuera y que se quiere fuera. Maria Eugenia
Marinez recoge el testimonio de una madre que cuenta cémo su hijo vio frustrado su
proyecto profesional a causa del racismo que lo dejo fuera de donde €l queria estar:

Cuando Marlon pas6 a séptimo de bachillerato le hicieron el proyecto de universidad,
pues pa” la carrera, entonces las monjas cuando ellos hacen el proyecto los llevan a los
lugares para que miren a ver cuanto cuesta, si ellos lo pueden financiar o qué, entonces
él hizo el proyecto para ser piloto y ellas fueron a la Marco Fidel [escuela militar de
aviacion] y todo y de una le dijo el que recibe pues los proyectos le dijo que para gente
negra no (Marinez 2011,58).

Afirma Young que

Los individuos y los colectivos no solo deberian poder hacer lo que quisieran, sino que
deberian poder hacerlo donde ellos quisieran, en la medida en que su actividad no
dafiara a otros agentes o perjudicara su aptitud para desarrollar y ejercer sus
capacidades. El ideal de una vida en la ciudad diferente significa en principio que la
gente no deberia tener poder o autoridad para excluir del territorio publico a personas o
actividades (Young 2000,25).

La situacion de segregacion es comun en las grandes ciudades del pais. El
siguiente es el testimonio de una mujer desplazada en Bogota:

Va uno en la calle y pasan personas en los carros y le gritan «Maria Jesus» [...] y las
cosas se sectorizan, por ejemplo, va uno hacia el sur y hay una forma de discriminar y
va usted hacia el norte, sobre todo a las mujeres, los sefiores le gritan a uno muchas
vulgaridades [...], primero esto es por una visién que tienen de nosotras , porque se dice
que la mujer afro sobre todo aqui se dedica a la prostitucién [...] y la otra es porque no
hay un respeto hacia nosotras las mujeres afros..."*

El establecimiento de colonias por lugares de procedencia nos indica también
que las agrupaciones de la poblacién negra corresponden ademas a estrategias de red
para la sobrevivencia. Las personas que llegan a la ciudad lo hacen donde un pariente o
allegado que lo acoge en ejercicio de la ayuda mutua caracteristica de su cultura de
procedencia; no solo le da techo y cohesion social sino que ademas es su lazo de
insercion a la ciudad. El hecho frente a la segregacion espacial de la poblacion negra en
Cali es que esta se corresponde con accesos desiguales a las oportunidades, al disfrute
de sus derechos humanos, a vivir en paz y a la libertad de gozar de la ciudad y a la
participacion en condiciones de igualdad y sin discriminacion en la vida econémica,

social, cultural, civil y politica.

114 Mujer afro, desplazada por la violencia hacia Bogota, en Meertens 2008,98.
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Cali como la ciudad con la mayor poblacion negra en el pais es también la
ciudad en donde el racismo se vive de forma mas sistémica y estructural, de larga data.
En entrevista a don Luis Dinas™*®, lider nortecaucano, dice que a finales de los afios 70
estaba en Medellin y de ahi se vino a trabajar a Cali como abogado y lo impactaron dos
hechos. El primero, que en la rama judicial no se contara ni siquiera con un juez negro,
cuando en Medellin con menos presencia negra si habia magistrados e incluso en altas
posiciones como en el tribunal y segundo la judicializacién que se hacia de cualquier
delito que cometiera una persona negra que llevaba a condenarla. Eso lo motivo a
convocar a otros abogados para organizarse en defensa de la poblacion negra lo que
termind siendo la génesis de parte del movimiento de comunidades negras en la ciudad,
que luego defenderia la participacion en la Asamblea Nacional Constituyente que dio
origen a la constitucion politica de 1991.

Se dice que en Cali existe un racismo velado, sutil, distinto al bogotano y al de
otras partes del pais que te confronta a cada paso en la calle. Sin embargo, los jévenes
negros denuncian cémo las personas se cambian de acera o aprietan el bolso ante su
presencia. Esta situacion motivo a la poeta Elcina Valencia a escribir

No te asustes carterita / Por qué escondes mi tesoro. / El hombre que va a tu lado es tu

amigo, no te asustes. / Es libre de andar la calle, / la piel no tiene color, no tiene

maldad™®.

Las mujeres negras en esta ciudad somos vistas como empleadas del servicio
domeéstico. Si se vive en un barrio de estrato cuatro en adelante y tocan a la puerta,
cuando abres te preguntaran por la sefiora de la casa.

Una mujer habitante de un barrio del Distrito le cuenta a Maria Eugenia Marinez
acerca de su vivencia personal de las “sutilezas” del racismo calefio:

He visto que entre el blanco y el negro hay mucha discriminacion hacia uno negro, y
eso... aunque la gente diga que ya ha cambiado mucho, todavia uno siente que la gente
lo mira... porque por cualquier cosa le dicen a uno ahhh, esta negra de mierda!
(Marinez 2011,60).

Otra mujer también le comenta al respecto:

Hay veces que uno se siente discriminado cuando dicen que este negro tal cosa, aunque
muchas veces no sea uno y se estdn refiriendo a otras personas, yo me siento
discriminada (Marinez 2011,61).

115 Entrevista realizada el 12/07/2014.

18 http://www.elpais.com.co/elpais/cultura  leido el 14/07/2014 de Elcina Valencia, poeta,
docente, cantautora y bailarina folclorica nacida en Puerto Merizalde, territorio — region del Pacifico.
Vive en Buenaventura, docente.
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En una jornada de reflexion interna de la organizacion de mujeres negras
Fundacion Akina Zaji Sauda se realiza un contexto de Cali en donde se plantea que

Cali, es también una ciudad racista y excluyente: un alto porcentaje de su poblacién es
negra y aunque Se reconoce y existen espacios para visibilizar aspectos culturales como
la musica del Pacifico en el Festival del Petronio Alvarez, y en la Feria de Cali el dia del
Pacifico con muestra de gastronomia, artesania, musica y danza, en Cali el racismo
hacia la poblacién negra es a veces oculto y solapado y en la mayoria de las situaciones
se considera como natural. Asi que quien lo ejerce lo hace de la forma méas corriente y
habitual que raya en la frescura y tranquilidad de su comportamiento sin alterarse para
nada, o se carga con intencion de humillar y ofender en forma sutil. Asi mismo, quienes
reciben la agresion, asumen actitudes de aparente indiferencia, tranquilidad, apatia y
mutismo, o sintiendo verglienza, timidez, complejo de inferioridad e inseguridad. Estas
situaciones permiten que la victima asuma como normal esta situacién y que esté bien lo
que el otro o la otra dice y ejerce sobre él o la que cree inferior (Akina memorias
2005,2).

El racismo estructural se comprueba con el dato que ofrece el estudio de Barbary
y Hoffamn (2004,145), acerca del nivel educacional de la poblacion afrocolombiana
migrante del Pacifico en Cali. Esta poblacidn posee un capital educativo superior al de
muchos otros migrantes. Encontraron que el 54% tiene nivel secundario o superior
contra un 51% en promedio. Esto deberia corresponderse con una insercién econémica
en estratos superiores a los que la logran. Es mas, los migrantes que proceden de las
zonas rurales de la costa pacifica narifiense en un 42% tienen un bagaje educativo
secundario o superior en tanto los migrantes del interior de ese mismo departamento
(los pastusos) solo el 9%.

Para el caso de Buenaventura la diferencia es aun mayor ya que el 79% de
quienes proceden de esta ciudad tienen nivel educativo de secundaria o superior en
fuerte contraste con los migrantes de las demas ciudades del departamento del Valle que
solo en un 62% tienen este nivel educativo. Esto muestra ademas el importante aprecio
que la poblacién negra afrocolombiana le da a la educacion como un valor importante
aungue por el peso del racismo no signifique necesariamente una via de ascenso social y
mas bien representa un esfuerzo indtil que afrontan las familias de mas bajos recursos:

Si, gracias a Dios todas las mujeres estan graduadas, pero ;pa qué?, pa'nada porgue
estan sentadas ahi. Asi de vez en cuando las Ilaman para un almacén, pa“una temporada,
pa“diciembre las llaman, por lo menos a Eucaris, la llaman para trabajar y no mas.
Victoria también hizo un curso y meti6 hojas de vida y tampoco, se qued6 aplastada ahi,
no volvié mas a trabajar (Marinez 2011,71)

En el estudio realizado por la Universidad del Valle (Barbary y Urrea 2004),
para la ciudad de Cali, encontraron que las mujeres enfrentan mayores desventajas en

sus oportunidades laborales, por lo que estan sobre representadas en las tasas de
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desempleo y en las ocupaciones de bajo estatus en el mercado de trabajo en relacién con
las personas no afro. Se establece asi que la variable género juega un papel importante
junto con “raza” y origen social en el mercado laboral y en las posibilidades de alcanzar
el éxito economico. El domingo 20 de julio de 2014 sali6 publicado en el diario El Pais,

el de mayor circulacion en Cali, el siguiente aviso clasificado:

B et e e I

De los avisos clasificados de 20 afios atras, aproximadamente, en los que se
solicitaba “muchacha del servicio, pero que no sea negra” parece no haber cambiado
mucho. En el plantdn de protesta frente a la clinica donde atiende el médico que publica
el aviso, el dia que citaba a entrevista personal a las candidatas al puesto, las y los
jévenes cantaban una consigna que resume el esfuerzo de la poblacion negra de ir hacia
adelante aunque el racismo estructural los empuja no solo hacia atras sino hacia fuera:

Hay que ver las cosas que pasan/ hay que ver las vueltas que dan/
un pueblo que camina pa’ delante/ y un racista que camina para atras!

Las mujeres negras/afrocolombianas tienen una tasa de desempleo del 20.4%
(Cruces y otros 2010,32) mientras que las no afro del 12.9%"'". Sin embargo la tasa de
actividad de las mujeres negras es mas alta que la del resto de las mujeres (55.9% y
46.6% respectivamente) (Cruces y otros 2010, 32). Lo que nos dice que las mujeres
negras se ocupan en su mayoria en el sector informal, sin ingresos fijos y sin
prestaciones sociales ni seguridad social. Son obligadas a moverse en lo que en

Colombia se conoce como “el rebusque”.

7 Datos del DANE citados por http://www.portafolio.co/economia/desempleo-colombia-
hombres-mujeres para el periodo noviembre del 2013 a enero del 2014. Accedido el 05/07/2014.
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El rebusque suele ser la Unica opcion a pesar de la educacion alcanzada, que se
convierte asi en un elemento més de frustracion, al no cumplir en la poblacion negra con
la expectativa de la correspondiente insercion laboral, aunque padres y madres suelen
decir que la Unica herencia que pueden dejar a sus hijos e hijas es la educacion, por eso
continda siendo apreciada como un bien indispensable para desempefiarse en cualquier
rol en la vida, una mujer habitante del Distrito de Aguablanca de Cali afirma:

Yo digo que para decir yo tengo un buen empleo, para mi es el estudio, porque si no, no
voy a tener un empleo a mi gusto. Yo creo que la educacion de acé te garantiza un
empleo minimo, porque ya en esto dicen que también pa” vender frutas tiene que ser
bachiller (Marinez 2011,69).

Otra dice que:

Uno siempre aspira que los hijos no se queden con un platdn, que si no es jalando una
carreta no se trabaja o trabajando esa construccion o parecido, trabajos de mula, porque
esos son trabajos demasiado fuertes. Porque a veces no tienen o no tenemos oportunidad
de estudiar, otros que tienen oportunidad terminan un bachillerato y no pueden hacer
una carrera porque la economia de los papas no se lo permite (Marinez 2011,72)

La diferenciacion racial se marca en el tipo de empleos en los que se ocupan
mujeres y hombres afrocolombianos. Para cerca del 75% la insercion laboral se da en
areas del Ilamado sector terciario: comercio, restaurantes, hoteles, es decir de servicios,
por supuesto con mayor participacion de las mujeres. Y aun mas “El servicio doméstico
es el tercero en importancia en las trece areas metropolitanas especialmente para las
mujeres” (Urrea y Viafara 2010,831). El concepto de opresion de Iris Young permite
cuestionar no sélo el estatus de ciertas profesiones porque las ejercen determinadas
personas como mujeres y negros, sino que sefiala como este tipo de trabajos dedicados
al servicio trabajan en pro del estatus de los que son servidos. Young afirma que “estos
trabajos (botones, camarera, conductor, portero, sirvienta) conllevan una transferencia
de energia a través de la cual los servidores refuerzan la categoria de los servidos”
(2000,92). Ademas de esto, el 68% de la poblacion negra afrocolombiana trabajan en el
sector informal con una sobrerrepresentacion de las mujeres que son el 70% frente al
66% de los hombres (Urrea y Viafara 2010,832).

La poblacién negra proveniente del territorio—region del Pacifico se ve
enfrentada en Cali al racismo debido a: el color de su piel, su lugar de origen y el barrio
en el que vive en Cali. En una entrevista una joven me comentd que cuando se presenta
a algin empleo debe dar una direccion de residencia que esté ubicada en un barrio fuera

del Distrito de Aguablanca o no la llaman. Otra cont6 que
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Si por lo menos uno esta en el centro y coge un taxi y le dice al taxista lléveme a Mojica
[barrio del Distrito] y €l dice “no, yo pa’ 114 no me meto”, se siente uno muy
discriminado. Va a una parte a buscar trabajo y lo discriminan por vivir en un barrio
pobre. Fui una vez a un condominio a trabajar y si aahh me rechazaron por eso, que no
me daban trabajo porque vivia en una parte donde la gente mataba, robaba y pensaban
pues gue uno también era si mismo (Marinez 2011,104)

Es asi entonces que

Los diferenciales entre grupos de poblacion tienen como contexto las estructuras
sociales y productivas urbano regionales y las desigualdades sociales resultado de
factores de clase, color de piel, relaciones de género y otras dimensiones colectivas
(entre ellas la construccion étnica). Es indiscutible que la dialéctica entre estos factores,
en la cual se conjugan los efectos de la segregacion geogréfica territorial y socio-
espacial urbana, produce exclusion de la poblacion afrocolombiana mas pobre y
dificultades de movilidad social para las clases medias negras. Asi, la jerarquia social en
la sociedad colombiana integra las percepciones fenotipicas con estereotipos que, no
obstante la dinamica historica del enorme mestizaje interracial, conservan el poder de
produccion de diferencias (Barbary y otros 2004,108).

Los estereotipos sobre las mujeres negras construidos a partir del orden racial
colonial les permite a las personas que se consideran blancas ejercer practicas de
irrespeto contra ellas, entrelazando desventajas econdmicas con practicas de irrespeto
cultural (Frase 1977), racial y sexual. A las poblaciones negras se las ha expropiado
historicamente del respeto social, generando lo que llama Honneth (1997) unas
relaciones injustificadas de reconocimiento, por lo que mucha de la violencia de los
jévenes en las ciudades tiene su origen en experiencias de humillacién y falta de
respeto, en lo que Honneth llama experiencias morales de menosprecio. Este es el
aporte no reconocido del racismo moral al fendmeno de la violencia urbana.

Ademas de lo que han dicho los académicos sobre la situacion de la poblacion
negra en la ciudad resulta de vital importancia la apreciacion que sobre la misma tiene
la propia poblacion negra afrocolombiana. En la Primera Conferencia Nacional
Afrocolombiana, Una minga por la vida, realizada en Bogota del 21 al 25 de noviembre
del 2002, la comision que trabajo la problematica urbana plantea la preocupacion por la
uniformidad cultural que dicen la ciudad impone, hablandose de la pérdida de identidad
y procesos de blanqueamiento a causa de la discriminacion racial (p.89). También
resaltan que “en las zonas urbanas se vienen presentando unos altos indices de
descomposicion social de las personas afro, llegando a la prostitucion, la drogadiccion,
pandillas, grupos generadores de violencia de diferentes denominaciones, y en el mejor

de los casos, ocupar las calles a traves de las ventas ambulantes y empleos muy mal

pagos” (p.88).
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El andlisis de la fundacion Akina Zaji Sauda profundiza mas al respecto
afirmando que

Las zonas de Cali en donde se encuentra asentada en su mayoria la poblacion negra
también estan permeadas por el narcotrafico urbano, sin embargo, integrantes de las
familias negras que tienen relacion con éste, se ubican sobre todo en el consumo y
distribucién a baja escala y es precisamente sobre esta poblacion donde se intensifica
con una fuerte carga de discriminacion y racismo la persecucion, extorsion y
penalizacion judicial por parte de las autoridades, asi como las acciones de limpieza
social y estigmatizacion como “gente peligrosa y delincuente” por parte de la mayoria
de la poblacion calefia no negra. Los efectos de esta dindmica se expresan en la
dispersion y rompimiento de lazos familiares y redes socioculturales, asi como el
considerar el asesinato o limpieza social como estado de bienestar. De esta situacion
hace parte la alta militarizacion de los diferentes barrios que componen el Distrito de
Aguablanca, en donde los jovenes negros son requisados permanentemente con fuertes
cargas de desprecio, violencia y en la mayoria de los casos, solo por ser jovenes negros.
Todas estas acciones se presentan ante la opinion publica y se interiorizan como “mano
dura” a la poblacion delincuente y como garantia de seguridad y proteccion para los
ciudadanos y ciudadanas “de bien” (Akina memoria 2005,4).

Los jefes de las mafias de narcotraficantes suelen ser blancos/mestizos y estar
ubicados en los estratos méas altos de la ciudad, en donde la justicia no los alcanza. En
los Gltimos afios los vinculos entre pandillas y organizaciones como Los Urabefios y
Los Rastrojos se han venido fortaleciendo en las zonas urbanas, pero afecta
especialmente a los sectores menos favorecidos que padecen la violencia producto de la
confrontacion entre estas organizaciones por el control territorial. Hay quienes afirman

que en el Distrito hay presencia incluso de pandillas trasnacionales como Los Mara.

Sin embargo, la limpieza social es también una estrategia de desterritorializacion, ya
que grupos de poblacion afro deben abandonar sectores del Distrito huyendo de estas
acciones, lo cual conlleva a romper nuevamente las redes comunitarias que afectan el
sentido de comunidad y con ello aspectos de la identidad personal y colectiva y por
supuesto, espacios y propuestas de resistencias que se han ido tejiendo como
mecanismos de proteccion y sentido de sobrevivencia. Ahora bien, si la gente sentia
gue el Distrito de Aguablanca era su espacio propio de vida, donde podia salir y caminar
sin prevenciones, hoy a raiz de la presencia de las fuerzas armadas (policias rondando
por las calles, paramilitarismo camuflado, guerrilla, pandillas delincuenciales,
consumidores de SPA), no lo pueden hacer, ya que estos actores barriales dejan bien en
claro que las esquinas, las calles, las noches y sus dias les pertenecen, lo que genera un
sentimiento de desarraigo y desesperanza, un afan por dejar el barrio, 0 de permanecer
todo el dia a puerta cerrada porque no se sabe qué dia ni a qué hora se arma una
balacera donde el que menos piensa cae (Akina memoria 2005,4).

Morir a causa de impacto de bala perdida suele ser una de las muertes mas
frecuentes en el Distrito de Aguablanca. Las mujeres negras de Akina continuando con

su analisis afirman que
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En este contexto, tanto en el Distrito de Aguablanca como en otras zonas en donde se
establece la poblacion negra expulsada y excluida, la oferta institucional se caracteriza
por ser altamente asistencialista y paliativa de la situacion de miseria, lo cual limita y
frena procesos de toma de conciencia, de resistencia critica y emancipatoria. Podria
decirse que lo mismo sucede con la presencia religiosa cuyas propuestas carismaticas
con un fuerte contenido ideoldgico, en la mayoria de las veces se constituyen en
vehiculos de aceptacion y resignacion de la situacion de exclusién, pobreza y miseria.
Muchas veces, “la iglesia”, en cualquiera de sus expresiones cristianas, considera a la
gente como a quienes hay que redimir, corregir e inducir por el camino del bien y en
este “apostolado” critican, desvirtdan y sancionan, las diferentes expresiones de la
cultura ancestral y en muchas ocasiones, impiden la reflexion sobre la situacion actual y
el conocimiento de los derechos étnico culturales y territoriales, tratando el tema como
algo diabdlico. (Akina memoria 2005,6)

La propuesta del gobierno hacia las poblaciones negras urbanas se reduce a la
conocida propuesta de garrote y zanahoria. Por un lado las fuerzas represoras del Estado
arremeten contra la poblacion, especialmente la joven y por otro el Distrito es una de las
zonas del pais con mayor presencia de programas asistenciales de gobierno, ONG e
iglesias.

Es asi como estas dinamicas institucionales que consideran a la poblacion afro como
vulnerable y no como sujetos de derechos, favorecen la interiorizacion de la mendicidad
y dependencia como sentimientos y estado de comodidad, debilitando las préacticas
organizativas, desmovilizando la protesta y manipulando conciencias y necesidades con
promesas de bienestar, instituyendo el “salvese quien pueda”, rompiendo asi lazos de
solidaridad y sororidad en los espacios habitacionales que comparten (Akina memoria
2005,5).

En términos de las inequidades de género, las mujeresnegras ademas de tener de
forma exclusiva la responsabilidad de sus hijos e hijas, tienen mayor nimero de
personas que dependen de ellas, lo que significa que lo que logran producir en
condiciones muy desfavorables de empleabilidad deben repartirlo entre més cabezas. A
esto le llaman en demografia la razon de dependencia. Las personas en dependencia
son los menores de 15 afios y los mayores de 64. La tasa de dependencia de la
poblacion afrocolombiana es mayor que la de la poblacién no étnica tanto en lo rural
como en lo urbano segln el Censo del 2005. Es por esto que,

En Cali, las mujeres negras expulsadas de sus territorios ancestrales, sobreviven con
muchas cargas econémicas y emocionales: la mayoria son madres solas y son las
responsables de ofrecer comida, techo, salud, no solo a sus hijos e hijas sino también a
las personas mayores que igualmente estan bajo su responsabilidad. En este sentido, las
posibilidades de ingresos son minimas porque vienen de un contexto y una légica
econdmica que no se ubica en la dinamica del mercado y para la cual tampoco estan
capacitadas, dado que el contexto urbano les exige unas competencias a las que como
mujeres negras desarraigadas, no tienen oportunidades de acceder. Por lo tanto, ellas se
ubican en las actividades mas marginales relacionadas con las ventas ambulantes y el
servicio doméstico, éste Ultimo realizado en condiciones de discriminacion y en donde
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tampoco le son reconocidos los derechos consagrados constitucionalmente. (Akina
memoria 2005,6)

Las mujeres negras desarraigadas de su contexto cultural han sido despojadas de
la posibilidad de elegir sobre sus vidas y las de sus hijos e hijas. Han perdido el entorno
social que fortalecia lazos comunitarios:

No se tienen el espacio, el tiempo y los referentes socioculturales que la hacen posible
[la vida digna] en un medio en donde la exclusion social, econémica, politica, cultural,
impone la miseria espiritual y material dejando como Unica opcion de bienestar el
consumo Y la posibilidad de adquirir dinero de manera facil e ilegal (Akina memorias
2005,6.).

Las mujeres que habitan los sectores mas pobres de las grandes ciudades son
madres que se enfrentan a la doble preocupacion por sus hijos varones, cuando estos, sin
oportunidades de educacién y de trabajo, salen a la calle al “rebusque”. Una madre
manifestaba que se angustiaba no so6lo por lo que a su hijo pudiera pasarle en la calle,
sino también por el dafio que él pudiera causar a otras personas, pues las condiciones en
que viven gran parte de las familias negras urbanas son un caldo de cultivo para la
delincuencia. Pensar la ciudad exige tomar en cuenta las desigualdades sociales en ella
presentes (Lozano 2009).

Por lo general se suelen mencionar las secuelas fisicas, materiales y sociales del
desplazamiento forzado, pero de las psicoldgicas generadas por el desarraigo cultural se
habla poco. Poco se menciona del impacto del racismo en una mujer que tiene que
enfrentarlo por primera vez en una gran ciudad:

Emocionalmente las mujeres negras en situacion de desarraigo forzado estan cargadas
de rabia, miedos, culpas, impotencia, duelos no realizados o interrumpidos por la
pérdida de sus seres queridos, de su comunidad, de sus fincas, de su entorno territorial.
A esto se suma los estereotipos de belleza e inclusion social establecidos por esta
sociedad patriarcal, racista, sexista y clasista que favorecen la interiorizacion de
sentimientos de inferioridad y baja autoestima corporal que la hace sentirse no deseada
amorosa y erdticamente. En estas circunstancias es practicamente imposible para una
mujer negra, construir un sentido de belleza y estética corporal propios en resistencia al
sentido de belleza y aceptacion social de la I6gica patriarcal, en donde los hombres son
los que deciden y en donde las mujeres negras estan en una situacion de desventaja
frente a las mujeres no negras (Akina memoria 2005,7).

La situacion de las mujeres negras en situacién de desplazamiento se agrava a
consecuencia del racismo, ya que el rechazo y la discriminacion por ser mujeres negras
les hace mas dificil acceder a empleo y vivienda.

Me discriminan... por ser desplazada y por ser negra [...] porque yo fui a muchas
empresas con la hoja de vida, cumplia con todo pero... para Usted no hay trabajo’. [...]
Cuando llegamos a buscar la pieza no nos arrendaban por ser negros, porque dizque los
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negros son muy bulliciosos, entonces, pues si nosotros no teniamos un radio, no
teniamos televisor, nada, nada... ni charlamos. Ahi ellos, los nifos, llorando y a esa
sefora pues no le alquilaba a negros por ese motivo.. 18

Una investigacion sobre los aspectos psicosociales de las mujeres desplazadas
encontré que las mujeres afrodescendientes e indigenas del Pacifico hacian particular
énfasis en la presencia significativa de los rios de procedencia, mucho mas que las
mujeres no étnicas lo hacian de sus entornos de procedencia*®.

...Sentarme en el corredor a ver el rio... Yo extrafio, mucho, mucho eso. Yo me sentaba

solita o cuando tenia mis nifios, me sentaba con ellos. Ellos me hacian ruedo,
cantdbamos, jugabamos... Por la mafiana, como tenia mi huerta donde sembraba acelga,
lechuga, habichuela, me iba a echar agua, a mirar que no tuviera la coya, llamar las
gallinas, saludar a mi mama, barrer esos patios grandes con escoba de rama. Extrafio
mucho eso.

...A mi me gustaba mucho ir al rio. Mi mama nos mandaba a traer lefia y a nosotras nos
gustaba subirnos en esos atados de lefia y tirarnos al rio...esa era la vida de nosotras. La
pasadbamos rico. jLibres!...

...Estar en mi casa, en esa hamaca con vista al mar, comer un platano asado, ver a mis
hijos, ver a mi marido llegar, eso se me ha quedado en la mente y nadie me lo podra
quitar.

...tuve un hijo en el rio. All4 es normal. Yo ya estaba con los dolores, y una alla piensa
que el agua es la otra parte de la Madre Tierra. Entonces alli una va a descansar y a estar
bien. Los hijos que nacen en el agua son mas fuertes... (Taller Abierto 2008, 5)

Jeannette Rojas Silva recogi6 el testimonio de una mujer negra que huyo con sus
hijas e hijos del Pacifico, su territorio ancestral, forzada por actores armados para
expropiar a su comunidad de ese espacio estratégico. Ella argumentaba que habia
buscado en el diccionario la palabra “desplazar” y decia “mover de un lugar a otro”,
“trasladar” y que esto era lo que ella y su gente hacian en su rio: iban y venian, se
trasladaban o movian de un sitio a otro, de la finca a la mina, de la casa al rio, de un
pueblo a otro pueblo, de la cabecera a la playa. En cambio lo que estaba viviendo era
mucho mas que eso, mas que un desplazamiento aunque forzado, como lo ha llamado el
gobierno, lo que ha vivido va mas alla de la expulsién, es el desarraigo: territorial,
afectivo, comunitario, cultural, que duele mas... y sin esperanzas... (Akina memoria
2005,10). No es desplazamiento sino desarraigo forzado lo que esta aconteciendo con la
poblacion afrocolombiana.

118 Muijer de la Costa Pacifica, desplazada en Bogota, Meertens 2008,84.
19 «Aspectos psicosociales de las mujeres en situacion de desplazamiento forzado establecidas
en el departamento del Valle del Cauca”, 2008. Cali, Taller Abierto, Sisma Mujer, ICID, AECI, p.5.
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Utilizo esta nocion porque ha sido construida desde el sentipensamiento de una
mujer del Pacifico obligada al desplazamiento, que lo vive en todas las dimensiones de
su ser. Como ella misma lo manifiesta la nocion desplazamiento no da cuenta de todo
el dolor que significa dejar su territorio pero desarraigo habla de la violencia, la
brutalidad, la fuerza con la que se arranca a las personas de su territorio vulnerando su
derecho a ser comunidad negra para echarlas fuera como a una maleza perjudicial, como
una cosa no solo inservible sino molesta, incomoda, que estorba. Resulta interesante la
coincidencia entre la nocion de una mujer que vive la experiencia del desplazamiento y
la de destierro propuesta por el historiador afrocolombiano Santiago Arboleda (2007).
Arboleda considera también que desplazamiento forzado, no logra dar cuenta del drama
historico que vive la poblacion afrodescendiente. Un proceso diasporico de méas de 500
afios que parece no tener fin.

Se ha encontrado que la cuarta parte de las mujeres desplazadas pertenecia a
alguna organizacion antes de su desplazamiento, lo cual indica persecucion contra las
organizaciones de mujeres por parte de los grupos armados (PCS y Solidaridad
Internacional 2006,12). EIl desplazamiento se constituye en un mecanismo para
desarticular las organizaciones de mujeres y minar los liderazgos femeninos,

Por lo tanto, las posibilidades que tienen las mujeres negras desarraigadas forzosamente
de acceder a espacios de reflexion sobre su pasado histérico, sobre el contexto
relacionandolo con su situacién de exclusion y racismo y las actuales condiciones de
vida como mujer negra, como familia y como comunidad, para construir sentimientos y
acciones de resistencia como uno de los mecanismos para el alcance de la dignidad
humana, son minimas, por no decir que nulas (Akina memoria 2005,7).

Todos los indicadores que develan la vulneracion de los derechos humanos de
las mujeres negras se ven agravados ante la situacion del desplazamiento. Desde la
perspectiva territorial asumida por AFRODES, se pueden constatar que los lugares de
mayor expulsién de poblacion desplazada son los municipios con significativa presencia
afrocolombiana. “En diciembre de 2007, los municipios con significancia
afrocolombiana, habian expulsado 365.910 mujeres” (Global Rights/AFRODES
2008,26), 200 mil de éstas provenian de municipios y/o territorios colectivos del
Pacifico. Desde la perspectiva de género el nimero de mujeres en situacion de
desplazamiento devela la magnitud de la crisis, a pesar de que el subregistro, segun
AFRODES, es mayor para el caso de las mujeres afrocolombianas en relacién con los

hombres.
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Segun AFRODES el 20% de las mujeres desplazadas no tienen ningun tipo de
servicio médico. Las que pueden acceder al derecho a la salud denuncian malos tratos y
abusos, que le dan continuidad a la historia de violencias que ya pesa sobre ellas.
También les es dificil encontrar atencidén psicosocial. Hemos encontrado muchas
mujeres con enfermedades psicosomaticas producto del trauma del desplazamiento.
Enfermedades que no son tratadas oportunamente, entre estas la depresion que incluso
las puede llevar al suicidio.

Sin embargo, las mujeres persisten, insisten, en los lugares donde llegan
reconstruyen tejido social, se reorganizan y se juntan para apoyarse mutuamente y
reinventarse la vida. Ya veremos como lo hacen en el capitulo siguiente.

Conclusiones

He intentado demostrar en este capitulo que las mujeresnegras afrocolombianas
desde su llegada al continente han construido lugares que han devenido escenarios de
violencia vy territorios en disputa. A pesar de haber poblado regiones apartadas del
centro politico y administrativo del pais, despreciadas por las élites nacionales en
tiempos pasados, estos lugares han pasado a ser estratégicos para los intereses
capitalistas nacionales y transnacionales, por lo que he Ilamado la atencién acerca de las
estrategias del poder maléfico*® que ahora procura expropiarlos a través de la violencia
que se ensafia especialmente con el cuerpo de las mujeres, su primer territorio, sin que
muchas organizaciones del movimiento afro logren encontrar los vinculos entre esta
violencia contra las mujeres y las politicas de desterritorializacion.

También he querido subrayar que el dafio contra la poblacién afrocolombiana es
también un dafio moral y cultural, ya que se estd ejerciendo a través de este poder
maléfico una transformacion en las subjetividades de las y los jovenes, las nifias y los
nifilos que ahora enaltecen a quien actla de forma méas despiadada, cambiando los
pardmetros morales de una cultura que fue tradicionalmente pacifica y dialogante,
asumiendo una moral “mundugumor”. Estas nuevas subjetividades se fijan sobre las
masculinidades hegemonicas fortaleciendo el patriarcado negro-colonial equiparando
hombre a violencia y mujer a subordinacion. He pretendido llamar la atencion, también,
frente al aporte que a este cambio de subjetividades realizan los movimientos religiosos

de teologia de la prosperidad y guerra espiritual que vienen acompafando al

120 «Todo aquello que dafia y destruye la sustantividad humana lo llama Zubiri maleficio;
producir maleficio en los demés es, en cambio, malignidad” Vicens, Joan Albert. La lucha de clases en
la sociedad mundial, en http://www.servicioskoinonia.org/relat/167.htm leido el 27/02/2014.
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individualismo neoliberal desde sus comienzos y que han invadido toda la region del
Pacifico.

He mostrado como en la ciudad, la poblacion negra desarraigada de sus propias
formas de vida digna construidas en resistencia a la esclavizacion y a la colonizacion,
tiene que engrosar las filas de la negredumbre urbana, ubicada en las zonas més
empobrecidas y marginadas de las grandes ciudades como Cali en donde el racismo
niega posibilidades de vida a las personas negras, expulsandolas de la participacion en
la vida econOmica, politica y social de la ciudad. No he pretendido agotar todas las
teméticas del contexto; sobre cada uno de los aspectos se podrian escribir muchos
libros. Esta es mas bien una panoramica general que privilegia un punto de vista que se
enfoca en la situacion de las mujeresnegras como sujetas sobre las que recaen multiples
opresiones a pesar de lo cual resisten, persisten y construyen procesos de insurgencia
con el proposito de reconstruir y construir sus mundos. Los capitulos siguientes

tendrian que dar cuenta de estas apuestas.
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Capitulo tres

Relaciones de género, filosofias ancestrales, cimarronismo

organizativo.

Insurgencias y construccion de poder de las mujeresnegras-afrocolombianas.

Estoy en la lucha: soy guerrera,

Soy guerrera,

Soy negra, soy pobre,

Soy vieja, soy viuda y casi analfabeta.’*

Introduccion

En este capitulo me intereso en mostrar a partir de varias practicas tradicionales
desarrolladas por las mujeresnegras la manera en que ellas despliegan sus estrategias de
insurgencia y construyen poder. Parto de la recomposicion que las mujeres hicieran de
los vinculos, que la esclavizacion rompio, a través de su papel en la conformacion de la
familia extensa, lo que nos lleva a la diversidad de oficios ejecutados por las
mujeresnegras que permiten la pervivencia familiar y comunitaria que ha definido una
determinada division del trabajo por géneros para el Pacifico. Sigo con el tejido
permanente de vinculos que hacen las parteras como parte de esas filosofias
ancestrales, que son un capital cultural de las comunidades negras transmitido de
generacion en generacion, para después mostrar la permanencia del habitus cimarrén
(Alban 2013) en la forma en que re-originalizan (Quijano 2000) las organizaciones que
la modernidad les pretende imponer.

Se trata de superar la vision de las mujeresnegras como victimas pasivas,
subordinadas y necesitadas de redencion. No obstante, sea un hecho normal en la vida
de las mujeresnegras desde hace 500 afos la violencia y las situaciones de inequidad,
también lo es su lucha diaria contra la muerte y por la sobrevivencia. Desde una
perspectiva historica planteo la constitucion de familia en la region del Pacifico
colombiano y ligado a esto desde una vision mas bien fenomenoldgica muestro como se
han dado y se dan las relaciones entre los géneros, lo que permite dar cuenta del
entretejido de poder entre mujeres y hombres, entre lo masculino y lo femenino, a todos

los niveles: productivo, familiar, cultural, comunitario, religioso, espiritual. Esto

21 saludo de la delegacion de Bogotda al  Encuentro Nacional de Mujeres Negras
Afrocolombianas, Al Encuentro de Nosotras Mismas, octubre 10 al 13 de 1997. Cali. Este verso lo
apropiaron las mujeres de un poema titulado Maria Miguel que puede verse completo en la pagina de
Koinonia correspondiente a la agenda latinoamericana del 1993.
http://www.servicioskoinonia.org/agenda/archivo/obra.php?ncodigo=57.
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permite visibilizar las situaciones de subordinacién y de desventaja de las
mujeresnegras, expresadas en violencia, dobles y triples jornadas de trabajo,
invisibilizacion de su aporte productivo, pero también las generadas por el impacto del
desarrollo y la modernizacion.  Sin embargo, desde estas experiencias como
mujeresnegras se revela su agencia educativa, espiritual, médica, econdmica, poética,
politica que las mueve a ser jefas de hogar, parteras, curanderas, cantoras, lideresas
espirituales. Las maultiples agencias de las mujeres se ilustran en la experiencia de vida
de las abuelas de Gloria:

A mi me dio mucho resuelvo mi abuela, porque a mi abuela le decian la machovardn, si,
ella tuvo como 5 maridos y eso en la época de mi abuela era una cosa espantosa, porgque
al contrario eso no es modelo de mujer, eso era modelo de hombre, pero mi abuela no
cocinaba, mi abuela era una mujer que alulaba el hijo pero lo dejaba ahi, porque ella era
una mujer... jpero pa' la calle!, curandera, buscaba todo lo que habia que hacer pero para
alla. Entonces era curandera, partera, conversona, comadrera, todo el mundo la conocia,
la oia. Como comerciante mi abuela (eso era en Calima) llevaba de Buenaventura perros
pa' los cazadores y de alla traia cosas para los animales, comida, [...] pero mi abuela
iCocind?, [...] pero fuera rozar, sembrar, esa mujer era pero de afuera y entonces como
ese no era el tipo de mujer, entonces a los hombres: jAh! viene a joderme? Vayase...
como ese tipo de cosas, mi abuela fue asi, parecida a mi, entonces a mi ese tipo de mi
abuela, [...] a mi me ifascinaba! Ella era la mama de mi papa y la mama de mi mama
también era una mujer de ese tipo. La mama de mi mama no se dejo dominar. La
mama de mi mama a pesar de tener la casa de su esposo y todo hizo su casa pa' que no
la jodieran, jella! porgue cuando se emputaba se iba pa' su casa y ese diablo que se
guede alla y le mandaba la comida, brava pues, pero no le podia decir esta casa la hice
YO0, No... y a mi esas cosas se me quedaban y cuando veia a mi abuela manejando su
plata, diciendo qué se iba a comer. Mi abuela llevaba las cosas para que mi abuelo Che
vendiera, cuando para mi debia ser al contrario ¢Cuanto fue que te vendiste hoy? Mi
abuela pedia cuentas! y mi abuelo se ponia bravo: vela ve, pidiendo plata pa” ir gastar,
pa” ir a tirar por alla y uno aqui trabajando. EIl ultimo marido la supo llevar mas, o
sea, ya también seran los afios, pero mi abuela tuvo como 5 maridos, y mi papa es de
uno, tengo dos tias que son de otro y asi, pero yo sentia en ella en vez de ser la tal cosa
que decian, como esa mujer que no se dejé joder. Marido que no le servia; ja mi no
venga a joder! Cogia otro y si no servia también va a pasar. Mi abuela disque no
respetaba ni las dietas, y eso era sagrado en su época, usted cree que ella se iba poner a
lavar, a cocinar jNo! Ella de lo que vendia le lavaban, le cocinaban y dejaba los hijos.
Mi abuela fue en Calima una de las primeras personas que tuvo un ayudante de la casa
pero era un hombre, que para el tiempo de hoy usted diria que era un gay, porque ese
sefior nunca se metié con mujer y era toda una dama en la casa, Don dolores se llamaba.
Un joven y se fue a vivir con mi abuela a la casa, se lo daban como de marido pero
nunca, porque es que a €l como que nunca le gustaron las mujeres, que es decir hoy un
gay, Y Don Dolores le cri6 todos los hijos a mi abuela y él cocinaba, mi abuela apenas
traia la comida. Don Dolores ya se murio, porque es que sus hijos de mi abuela, todo el
mundo ya se crecio, el ya mayor de edad s6lo y esa gente que no sali6 entonces se
deprimié y mi abuela andando su mundo y mi abuela ni oye muy bien ahora y tiene
problemas de vista, y se tira abajo'?, oy6 mami? pero es eso mi abuela, ya va montando
los 90 afos. Pero a mi ese porte de mi abuela me gustaba. G.A.A.

122 cou- . . .. , .
“tirarse abajo” quiere decir ir al monte o al rio a trabajar, fuera de casa.
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La familia extensa como lugar de resistencia

Para hablar de la familia negra en América me permito hacer un rodeo que nos
Ileve a entender el contexto historico en el que se da su surgimiento. Es suficientemente
reconocido el hecho de que la poblacién africana estuvo en América antes de la llegada
de los ibéricos. Al parecer se trataba de intercambios comerciales pacificos con la
poblacion amerindia, que dejaron numerosos testimonios arqueoldgicos por todo el
continente (Friedemann 1993a,26). También se sabe que con Colon llegaron algunos
hombres de origen africano como lo fue Nuflo de Olano, quien, seglin nos asegura Nina
de Friedemann, estaba con Vasco Nufiez de Balboa el 25 de septiembre de 1513, dia en
que ambos “descubrieran” el océano Pacifico —Mar del Sur- desde la cumbre del
Quaregua (Friedemann 1993a,33-38)'%,

Lo que empieza con la llamada Trata negrera a comienzos del siglo XVI es la
importacion masiva de africanos y africanas, secuestrados en las costas de Africa

occidental*?*

, inicialmente por comerciantes portugueses y mas adelante, por la mayoria
de los paises europeos dada la rentabilidad del negocio™®, que se convierte en el
petréleo del momento posibilitando el desarrollo econémico europeo.

Sangre que quema, corazon que aprieta. / Es Africa que grita en las venas, / ancestro
gue aprisiona, gque sujeta, / que exige libertad y no cadenas. / Madre Africa distante y

latente, / siempre y por siempre estaras presente, / eres parte vital de nuestras vidas. /

Madre Africa, somos tu descendencia / y en la sangre llevamos tu presencia'®.

Como es de comun conocimiento, la esclavitud era una institucion extendida por
toda Europa al momento del mal Ilamado descubrimiento (1492). La peninsula ibérica
tenia instituida la esclavitud desde la época romana y se dice que fue muy fortalecida
durante la Edad Media

por una corriente de cautivos tomados durante la guerra mas o menos continua entre

espafioles y moros. Ademas, entre los siglos X111 y XV mercaderes italianos conducian
un floreciente trafico de esclavos en el Mar Negro, y millares de tartaros, circasianos,

123 | a presencia de hombres negros en todas las empresas de conquista y nuevos descubrimientos
parece innegable dado que en la Andalucia occidental de la época residian miles que eran expertos en
todas las artes y oficios de la época. Entre la tripulacion de La Nifia vendrian al menos los siguientes:
Vicente Yafiez Pinzdn como su capitan, Juan Nifio como maestre, Pietro Alonso Nifio, Juan de Umbria y
Sancho Ruiz como pilotos (Santa Cruz 1986,94).

124 «desde el rio Senegal hasta la region de Angola. Desde alli fueron embarcados jolofos,
mandingas, fulos y berbesies; bafioles, branes, balantas, biojoes, biafaras, nalus, sosos, cocolis y zapes;
también, desde el Congo y Angola, embuylas, luangos y mondongos. Todos ellos procedian de distintas
regiones, legados culturales y religiosos que expresaban identidades diferentes” (Navarrete 1995,16).

125 «portugueses y holandeses, entre 1662 y 1701; franceses, entre 1701 y 1713; ingleses, entre
1713 y 1736, mas un sistema posterior de licencias otorgadas mas libremente por la Corona y por los
mismos virreyes de la Nueva Granada. Colmenares, German. Popayan, pp.46-50” Werner Cantor
2000,46.

126 Afrodescendencia, poema de Lucrecia Panchano, guapirefia. En Cuesta'y Ocampo 2010,107.
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armenios, georgianos y bulgaros se ofrecian en venta en los mercados de Italia y
Espafia. También era posible comprar o capturar africanos a los mercaderes arabes.
Con tantas fuentes proveedoras, Espafia habia llegado a tener una importante poblacion
esclava cuando los mercados de esclavos del Mar Negro fueron cerrados abruptamente
por la toma de Constantinopla por los turcos en 1453 (Bowser 1977,17).

Como podemos observar por los datos aportados por el historiador Frederick
Bowser, al momento del “Descubrimiento” la esclavitud estaba vigente y rindiendo
réditos a los ibéricos, por lo que también se ha demostrado que en los primeros barcos
que llegaron a América también venia poblacion esclavizada de origen europeo. No
obstante, el cierre de los mercados esclavistas del Mar Negro en 1453 llevo a que los
portugueses (judios en su mayoria) (Bowser 1977,59) reemplazaran a los arabes en el
comercio de esclavizados africanos con el que se surtia a Europa, si bien, el interés
espafiol por Africa era escaso en ese momento (lbid,19).

A partir de la hecatombe demografica provocada por la accién conquistadora de
los ibéricos contra la poblacion aborigen de Abya Yala, que empezé en las islas del
Caribe, apenas finalizando el siglo XV, se empieza a autorizar por parte de la corona
espafiola la importacion de mano de obra esclavizada de origen africano. Al principio
solo se autoriza traer a América a los afrodescendientes nacidos en Espafia o Portugal
para garantizar que fueran cristianos y evitar asi las malas influencias paganas que

podrian venir de los nacidos en Africa'®’. Ya en 1518 y dada la urgencia de contar

127 E| esclavizado llamado bozal era un recién llegado de Africa que no conocia el espafiol y que
por lo general era musulman. Era llamado ladino el esclavizado que ya manejaba el espafiol y ademas
habia sido adoctrinado en la fe cristiana. “Algunos ladinos eran nacidos en Africa pero hispanizados por
afios de residencia en la América espafiola; otros, los llamados “criollos” habian nacido en poder de
espafioles o portugueses”. Bowser, ibid., p. 116. Dice el autor que el ladino era un negro que era en
menor o mayor grado espafiol salvo por el color de la piel. Y vestigios de vinculos con su grupo tribal
africano y la cultura de éste”. P. 115-116. En otra parte ha dicho que el africano fue un servidor leal que
colabor6 con el espafiol en la conquista contra los indigenas (p.26) debido a su total condicion de
extranjero que le impedia perderse entre la poblacién (no lo menciona pero esta el color de su piel, que le
impide confundirse con la poblacion nativa), esto, asegura el autor, lleva al africano a identificarse con
todo lo espafiol mas rapidamente que el indio, dice el que “hasta el punto que muchos negros a imitacion
de sus amos blancos aterrorizaban aldeas indigenas e incluso acumulaban cantidad de atemorizados
servidores indios”. Creo que esto es importante para mirar lo que pasa con la poblacion negra urbana a la
gue llamo Sectores No étnicamente Diferenciados, SNED (lozano 2010a,2013), termind asimilando la
cultura de origen espafiol en el afan de la sobrevivencia, lo que no deja por fuera las resistencias y la
herencia africana: los “vestigios” que llama este mismo autor. Otra cosa que hay que mirar es como esa
cultura aunque supuestamente se asimile y la cultura dominante pretenda ser hegemdnica es una cultura
subalterna popular que también plantea resistencias.

128 Seglin Manuel Moreno Fraginales “de 1518 es la referencia documental mas antigua sobre un
cargamento de negros africanos transportados a América, directamente desde Africa. La presencia
individual de negros es mas antigua. EIl Gltimo cargamento de que tenemos pruebas fehacientes fue
desembarcado en abril de 1873, en la costa sur de Cuba. Hay indicios de que en fechas posteriores
arribaron a Cuba algunos barcos negreros mas, pero no existen pruebas concretas. Por lo tanto, fijando
los afios de 1518 y 1873 como las fechas limite, tendriamos trescientos cincuenta y cinco afios de
comercio de esclavos africanos, durante los cuales tiene lugar el proceso de traslado coercitivo de seres
humanos mas gigantesco que ha conocido la historia. A lo largo de este periodo se estima que llegaron a
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con suficiente mano de obra para la explotacién minera se autoriza un primer embarque
considerable de africanos hacia el Caribe. Bowser, con base en el estudio de los
archivos coloniales encontré que hubo esclavizados africanos en todas las expediciones
emprendidas por Pizarro para explorar el Pacifico entre 1524 y 1528 (1977,20).

¢Donde me trajiste extranjero? / Dolor, muerte, separacion, / llanto a gritos desde el
alma. / ¢Africa te vas? / Adios tierra mia/ jAdios, ya me voy!/ Adios, tierra mia. /
iAdids, ya me voy! (Ramirez 2011,sp.)

Las licencias que otorgaba la Corona espafola para la importacion de personas
esclavizadas establecian desde el principio que al menos un tercio debian ser mujeres,

seglin decreto real de 1524'%°,

No obstante, en algunas ocasiones en que se discutio
acerca de la conveniencia de la mano de obra africana esclavizada para la explotacion
minera en zonas muy apartadas del Peru se planted la pertinencia de que la mitad fueran
mujeres para aportar en el trabajo de alimentacién de las cuadrillas y para asegurar que
los hombres estuvieran “razonablemente satisfechos” (Bowser 1977,36). Sin embargo,
no se siguid este patron cominmente. Mas bien, nos cuenta Bowser que en la
jurisdiccion del Cuzco las cuadrillas mineras estaban constituidas por entre 10 y 15
hombres, incluyendo, solo a veces, una mujer destinada a la cocina.

También nos dice Moreno Fraginales que las graficas de las pirdmides de
poblacion de las plantaciones “en la época de maxima barbarie esclavista, revelan
nucleos poblacionales con muy pocas mujeres, casi sin nifios (8% a 10% entre cero-
catorce afios) y casi sin ancianos (5 % a 7 % con mas de cincuentainueve afos). Esta es
la resultante demografica de un nacleo humano constituido ad hoc, con fines

productivos, por migracion forzosa” (Moreno Fraginales 1977,5)130 .

América no menos de nueve millones quinientos mil negros africanos, en funcion de seis producciones
fundamentales: azUcar, café, tabaco, algodon, arroz y mineria”. (Moreno Fraginals 1977,1)

29 «Un porcentaje sorprendentemente elevado (39.5%) de los esclavos de mi muestra son
mujeres (2726 de 6884), 11.8% de las cuales se vendieron con por lo menos un nifio pequefio. Aun entre
los bozales, 34.5% (824) eran mujeres, proporcion que en parte puede haber sido resultado de un decreto
real de 1524 que exigia que los cargamentos de negros destinados a América incluyeran por lo menos un
tercio de mujeres, con la esperanza de desalentar las uniones sexuales ilicitas y de mitigar el descontento
general entre los esclavos de sexo masculino. Sin embargo, la proporcién de hombres y mujeres entre los
bozales era determinada probablemente también por las realidades de la oferta africana y por la demanda
americana de esclavas” (Bowser ibid,22 y 119).

130 También afirma Moreno Fraginales que “La norma esclavista, hasta principios del siglo XIX,
fue importar un bajo porcentaje de mujeres. Las estadisticas inglesas (las mas completas de la esclavitud)
reflejan una composicion porcentual de sexos del 72 % de varones contra el 28 % de hembras. Estos
valores se alteran a través de los afios, pero el indice de masculinidad fue siempre muy alto. Unicamente a
partir de la década de 1820, abolido el comercio legal de esclavos, hay una cierta tendencia a equiparar
numeéricamente la importacion de hombres y mujeres. Este fue un fendmeno muy tardio, correspondiente
a la etapa final de la trata, y determinado por una situacion critica. Es la misma crisis que obligd a
importar nifios”. (Ibid., 6)
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Similar situacion acontecid en las zonas de explotacién minera como la regién
del Pacifico. En su estudio sobre la gente negra del Atrato Werner encuentra que “en
las primeras décadas de la ocupacion europea, la mayoria de los esclavizados de origen
africano llegaban solos y encontraban dificultades para conformar una familia” si bien
esto era més factible entre los esclavizados mulatos y criollos que también fueron
llevados a la region. Las fuentes de Werner sobre la conformacion de las cuadrillas
mineras dejan apreciar “la dificil condicion de aislamiento de los africanos que recién
llegaban a las minas”, y aunque fueran criollos “los negros solteros que ingresaban a las
minas también encontraron dificultades para conformar familia debido a los mayores
indices de masculinidad que se representaban en los yacimientos a mediados del siglo”
XVIII (2000:166). Vale la pena ampliar este punto con los hallazgos de Werner para la
época mencionada:

...en la mayoria de los reales de minas, el nimero de hombres duplicaba el nimero de
mujeres; en otra cuadrilla, el nimero de varones triplicaba al niUmero de mujeres y, en
un caso extremo, en la mina de don Diego Palomeque, la proporcion de hombres era
nueve veces mayor con relacion a las mujeres. Solo en 5 de los 21 reales de mina, la
proporcion hombre/mujer era igual. Piénsese en el caso extremo de los esclavizados que
trabajaban en la mina ubicada en la quebrada San Antonio: eran 36 hombres adultos y
cuatro mujeres adultas. En caso de que aquellas cuatro mujeres estuvieran casadas,
significaria que aproximadamente el 90% de los hombres adultos de aquella cuadrilla no
tendrian posibilidad de establecer una relacion de pareja. (Werner 2000,166-167)

Estos datos de proporcionalidad de las mujeres entre las y los esclavizados me
parecen importantes porque desdicen de la posibilidad de argumentar la poligamia
masculina negra con base en una desproporcién demogréafica que llevaria a que hubiera
mas mujeres que hombres. Lo que realmente ocurre es precisamente todo lo contrario.
La desproporcion demogréfica lleva a que haya mas hombres que mujeres en las zonas
rurales de explotacion minera, pues en las urbanas al parecer rapidamente este

desbalance se equilibro™.

Una mirada patriarcal ha impedido que se visibilice la
poliandria que con certeza tuvo su origen en esta diferencia demografica. Si bien se ha
reconocido que ‘“‘en la practica se aceptaron relaciones sexuales flexibles en las cuales

podian participar los hombres de la cuadrilla alternadamente, dando origen a vinculos

131 “Los sexos estaban casi en igualdad en Lima en el siglo XVII” Bowser, ibid.p.119 y apéndice
A, p. 410. “En las zonas urbanas, generalmente, hubo una mayor demanda de mano de obra femenina
para los servicios domésticos, la crianza, el amamantamiento y otros oficios econdmicamente rentables, al
punto que para finales del siglo XVIII habia un mayor nimero de mujeres esclavas negras en los centros
urbanos [Rodriguez, 1997]; especificamente entre 1700 y 1750 Santafé de Bogota tuvo un caracter
femenino numérico y demogréafico que condiciond su dinamica social [Diaz 1995]”. En Pardo y otros.
(2004).
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familiares con reconocimiento matrilineal y asentamiento matrilocal” (Camacho
2004,181). También

la interpretacion de Zuluaga [1988; Zuluaga y BermUdez, 1997] para el valle del Patia
es similar: la familia extensa engendrada por la sucesion de matrimonios de un mismo
ego genitor hizo que la descendencia se identificara socialmente con la cabeza de
familia; a la madre, la abuela o la tatarabuela se le denominaba generalmente “gran
madre”. Asi se tendia a la matrilinealidad social en una sociedad con patrilinealidad
legal. El ego de poder y autoridad era ejercido por la gran madre inserta en una red con
el mayor nimero de relaciones de parentesco y con el mayor nimero de unidades
familiares. En relacion con la consiguiente debilidad de la autoridad masculina directa
se introdujo la institucion del avunculado, sistema en el cual el hermano o hijo mayor de
la madre es el responsable de la crianza y educacion de los varones. (Zuluaga y
Bermudez 1997 en Camacho 2004,181)

Camacho, (2004,181) nos dice que “inclusive, [...], por la desproporcion
numérica hombre-mujer en las minas, las uniones sucesivas de compafieros sexuales
eran relativamente libres y se ordenaban segun las preferencias individuales de las
mujeres”™*2. No obstante, una visién atravesada por la moral patriarcal hace que se
desconozcan las uniones simultaneas, mas dificiles de reconocer en las mujeres, mas no
poco frecuentes como lo sefiala el maestro Juan Garcia:

En nuestras comunidades tenemos muchos ejemplos de mujeres que han tenido dos
maridos, tres maridos, en la misma casa, y son casos relevados, con testimonio, y no
uno. Uno dice: a ver mujeres vamos a conversar de todas esas mujeres que ustedes
recuerdan que tenian dos y tres maridos en su casa. ¢Cémo hacian? Entonces vuelve la
cultura: el secreto, pero la fuerza también, el caracter también. Aqui en Chota habia un
sefiora, vive todavia, mama Belermina, dos maridos, en la misma casa, y yo le visité
para levantar el testimonio de Belermina, aqui en Esmeraldas eso era frecuente. Y yo le
decia: Belermina, ;secreto o fuerza? jFuerza! Son casos de mujeres que usando la
cultura, el saber, sobre todo el secretivo, han llegado a tener dos, tres hombres en su
casa. En mi comunidad habia una sefiora [...] que en su casa tenia un marido y un
amante, un amigo que siempre llegaba, Bertha se llamaba, y Bertha era reconocida en la
comunidad por su capacidad de manejar dos hombres en la casa sin ningin problema.
Y los hombres de la comunidad miran y dicen “a mi no me va a pasar” pero nadie
quiere meterse ahi porque si se meten saben que jles va a pasar!**®

Al parecer otro tema dificil de tratar por las y los investigadores es el de las
relaciones homosexuales entre hombres referidas no solo al intercambio sexual sino al
afectivo tan necesario para el florecimiento de la vida humana, en medio de situaciones
tan hostiles. Parece un tema tabu que puede responder al estereotipo del hombre negro

heterosexual, viril y potente (Congolino 2008,332). Mas bien suelen apreciarse las

132 Resaltado propio.
133 Conversacién con el maestro Juan Garcia en la UASB de Quito, Ecuador, el dia 29 de mayo
de 2015.
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practicas sexuales de las personas esclavizadas en América como perversiones,
disfunciones de lo que seria una sexualidad normativa, una “verdadera” sexualidad.
Aunque puede considerarse el interés por culpar a la institucion de la esclavitud
de impedir al hombre negro y a la mujer negra la vivencia de una sexualidad con pleno
dominio de su libertad, estas practicas sexuales suelen oponerse a la familia
monogémica, al punto de llegar a afirmarse por parte de Moreno Fraginales™* que la
familia negra no habia sido posible durante la esclavizacion en América. Varias

autoras™®

se han esforzado en demostrar que si fue posible, desmintiendo esta
afirmacion. “Segln Sharp [1941] y Colmenares [1979], de 1778 a 1808 las mujeres
nunca fueron menos del 40% de la poblacion esclava y para 1782 un tercio de la
poblacién negra estaba casada y muchos de los solteros correspondian a la poblacion
infantil” (Pardo y otros 2004,176).

En sectores mas urbanos pueden encontrarse casos como el de Juana Jacinta
quien se atrevié en 1638 a solicitar ante la Real Audiencia del Nuevo Reino que su
actual amo la vendiera debido a que el anterior la habia vendido a Diego Alvarez de
Noriega que la trasladé a Muzo separandola de su marido (quien pertenecia a otro amo)
en donde permanecio 5 afios recibiendo malos tratos ella y su hija de 5 afios que termino
muriendo debido a estos. Diego Alvarez pretendié comprar el marido de Juana pero esta
se negd argumentando que después de esta denuncia los someteria a los dos a peores
castigos. Lo que pedia Juana al tribunal es que Diego Alvarez la vendiera en Santa Fe
para poder estar con su marido. Ella argumentaba conociendo las leyes que “esta
proveido que los amos que maltratan con tanto exceso sus esclavos se les obligue a que
los vendan y més precediendo el no deberme descasar de mi marido” (Navarrete
2006,17). Ladisolucién de las entidades familiares debido a las ventas de los conyuges
por separado fue una constante, a pesar de tener un derecho que los amparaba. Los amos
hicieron caso omiso de la legislacion y solo se preocuparon por su ganancia. Mujeres
como Juana Jacinta supieron defenderse denunciando a sus amos ante las autoridades
gracias a que conocian de estos derechos. En general los propietarios hacian caso omiso
de la ley.

Si bien Moreno Fraginales estudio especialmente la plantacion del ingenio, la

investigacion sobre la constitucion de familia en otros escenarios puede ser incluso mas

134 Al respecto se cita especialmente su texto El ingenio, complejo econémico social cubano del
azucar, tomo Il. La Habana: Ciencias sociales, 1978, 45
135 por ejemplo las investigadoras Gloria Garcia (2003), cubana y Rebecca J. Scott (2002).
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problematica por la dificultad para acceder a fuentes oficiales que en muchos casos ni
siquiera existen.

Ahora bien, lo importante es dejar claro que la familia negra en América no se
corresponde con los patrones culturales de la familia blanca nuclear y mondgama que
los espafioles pretendieron imponer. La familia que se plantea desde la esclavizacion
es una extendida mas alla de los lazos de consanguinidad sin ser una reproduccion de la
familia extendida africana. Practicas poligamicas, tanto de hombres como de mujeres,
han cruzado la constitucion de la familia negra en América. Estas familias, centradas en
la mujer, han sido la posibilidad de la reproduccidon de la vida del esclavizado, biologica
y cultural, en el “nuevo mundo”. Desde la familia negra la esclavizada y el esclavizado
superan la “muerte social” (Haymes 2013,174) a la que el proceso esclavista los
somete, recuperando su derecho a vivir como seres humanos. La familia negra repara
los lazos rotos, las filiaciones interrumpidas, las relaciones conyugales y de
ascendencia; es una afirmacion de la condicion humana “negra”, y es también un
“instrumento educativo”. *** (Haymes 2013,206).

Incluso, para la region del Pacifico Libia Grueso sefiala que:

La apropiacion del territorio, estd relacionada con la matrilinealidad en la
conformacion familiar. Son las mujeres las que alrededor suyo, en su papel de madres y
abuelas concretan y desarrollan el sentido de pertenencia. La pertenencia a un
determinado rio define la identidad en relacion con los otros, al interior de la misma
comunidad negra: se es nayera(o), guapirefia(o) o micaicefia(o). Ese arraigue se da a
través del hogar establecido por la mujer. En esta perspectiva, las mujeres hacen un uso
del territorio en el que asumen tareas de mantenimiento de las tradiciones festivas
(patronales y sociales) agricolas, de produccion artesanal, y de identificacion y
domesticacién de plantas para usos medicinales y alimentarios, los cuales constituyen
garantia de seguridad alimentaria y afianzamiento cultural (Grueso 2010b,7).

En los estudios sobre la familia negra la poliginia ha recibido un trato
privilegiado. Se generaliza a toda la poblacion negra del pais y se exagera su presencia.
El antrop6logo Jaime Arocha (1999) llama manida simplificacion de la poliginia
africana al estereotipo que pesa sobre la familia negra, especialmente la de la region del
Pacifico, en la que el marido es percibido como ocasional y fuente de inestabilidad e
ilegitimidad. Estos estudios rara vez toman en cuenta para sus anélisis las condiciones

historicas que dieron origen a la familia del Pacifico. En sus estudios en el Pacifico sur

138 Construir familia significé forjar una comunidad de pertenencia y al hacerlo “la cultura del
esclavo funcionaba pedagégicamente para convertir a los esclavos en seres humanos, mediante la
mitigacion de su sufrimiento. En este proceso, se convirtio a lo negro, invento de la supremacia blanca
europea occidental, en una posicién de conciencia historica e influencia hacia el cambio social (Levine
1978)” (Haymes 2013,226).
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Arocha encuentra ramajes bilineales en las fundaciones mineras (establecidas por una
pareja) y mas bien afirma que la familia extendida es un aglutinante de memoria
africana si bien tiene que reconocer que estas familias tienen como eje central a las
mujeres en una linea que va de abuelas a nietas pasando por las madres (p.54).

La ascendencia en la familia negra puede trazarse tanto por linea paterna como
materna. Nos lo ilustra esta referencia a la familia de Teresa Rodriguez: “[...] familia
conocida por renombre de carabalies, que son hijos, yernos y nietos de Teresa
Rodriguez mulata, quien trabaja aun diariamente en minas, no obstante de contar con
una descendencia, segun dicen, sobre sesenta™’ (Werner 2000,174). Y aunque se case
o “forme hogar” la mujer nunca pierde sus derechos de herencia de su “tronco”.
“Tronco” es una nocion que la antropdloga Nina de Friedemann define como los
“grupos de parentesco consanguineos cuyos miembros trazan su descendencia (con
respecto) a un ancestro comin por una linea de hombres o mujeres en una serie de
vinculos padre-hijo” (1985,207)'%8,

La poliginia ha sido definida como la union simultanea de un hombre con varias
mujeres, bajo un mismo techo, de comdn acuerdo, y siendo el hombre proveedor y
protector de todas ellas y sus hijos. Se trata de un hombre que tiene tantas mujeres
como puede sostener econémicamente, por lo que en las culturas africanas donde se
practicaba a mayor niumero de mujeres mayor estatus. Sin embargo, la practica
masculina generalizada en el Pacifico es la unién de un hombre con varias mujeres en
distintos hogares y respondiendo tal vez por la mujer e hijos que considera la principal y
las demas mujeres tienen que sostenerse ellas mismas y a sus hijos. Por eso afirma
Gloria Arboleda que son “mujeres cabeza de hogar sexualmente acompafiadas™®,
incluso la “principal”, nominada asi por ser la primera 0 con quien se tiene un vinculo
legal.

No quiero tener marido / porque esclava me han de ver / cuando enamoran son buenos/

después dejan de querer/ ellos buscan la mujer pa’ las cosas del amor / que los pongan

en cuestion y les hagan de comer™®.

57 Este relato lo recoge Werner de un documento titulado “Descripcion superficial de la

provincia de Zitara, con sucinto relato de sus poblaciones, establecimiento de sus minas y rios de mayor
nombre” publicado en CESPEDECIA. Nums.45-46. Suplemento NUmero 4. Enero-junio, 1983, de autor
anénimo, p. 439.

13 Dice Losonczy que en el Choco “el sistema de alianzas matrimoniales y de descendencia, asi
como las reglas de residencia y de ocupacion del espacio, no corresponden del todo a lo que sucede en el
litoral Pacifico sur (2006,79).

139 Este concepto es de Gloria Amparo Arboleda, lideresa de la Red mariposas de alas nuevas y
de AMUCIB en Buenaventura.

10 E|cina Valencia, poeta de Buenaventura.
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La poliginia y la numerosa prole son las caracteristicas que definen la
masculinidad en la regidn del Pacifico. Algunos intelectuales de la region como Alfredo
Vanin (1996,52) consideran la poliginia como una practica cultural amenazada por la
modernidad que estd imponiendo cada vez mas la familia nuclear. Sin embargo,
mujeres activistas aseveran que “en el hombre, por efectos del legado cultural esclavista
(fue tratado como semental, como reproductor), se han arraigado ciertos
comportamientos: tiene hogares aqui y alla, con lo cual las familias giran en torno al
nombre de la madre” debido a esto aseguran que “si el papel de la mujer como sostén
del andamiaje familiar es importante para el resto de la sociedad, en la cultura negra lo
es doblemente, porque los hombres van y vienen™'*!. La poliginia es un tema que divide
las explicaciones entre hombres y mujeres. Mientras las mujeres la condenan como
parte del legado esclavista, los hombres la reivindican como parte de la tradicion
cultural de ancestralidad africana®*?.

Las mujeresnegras esclavizadas y cimarronas fundaron las familias extensas de
las que somos hoy descendientes o renacientes, como se dice en el Pacifico sur. La
familia extensa de comunidades negras del Pacifico colombiano tiene a las mujeres
como su viga de Guayacan*’. Madres, abuelas, hermanas, tias, hijas, tienen la
responsabilidad de la crianza de los mas pequefios y la sostenibilidad del hogar.
Aunque sea el hombre quien aporte econémicamente, cuando lo hace, es la mujer quien
administra y distribuye de acuerdo a las necesidades de la familia (Rodriguez y
Rodriguez 2012). Las mujeres también se encargan de la transmision a las nuevas
generaciones de elementos culturales a través de cuentos, anécdotas, creencias.

Las mujeres se vieron en la necesidad de responder a la institucién de la
esclavitud que rompia sus vinculos filiales y de consanguinidad a beneficio del
comercio esclavista. En el Pacifico, como en otras partes del pais, la socializacién
temprana de los nifios y nifias esclavizadas/os se dio, en un gran nimero de casos, sin la

presencia del padre (Diaz 2001) por lo que las mujeres conformaron unidades familiares

11 Estas afirmaciones las hacian Libia Grueso y Leyla Arroyo en entrevista realizada a
miembros de lo que en ese momento se llamaba Organizacion de Comunidades Negras (OCN) que
devendria en el PCN. La entrevista fue realizada por Alvaro Pedrosa, Arturo Escobar, Jesds Grueso,
Betty Ruth Lozano y Jaime Rivas en la sede de la organizacion en Buenaventura el 4 de enero de 1994.
Participaron por la OCN ademés de las ya nombradas Carlos Rosero, Victor Guevara, Elber Montafio y
BIKO. La entrevista completa puede leerse en Escobar y Pedrosa, 1996,245.

142 Esta idea tiene sustento en las afirmaciones de Rogerio Velazquez de que la poliginia es una
supervivencia bantu.

143 Es la viga més fuerte que sostiene toda la estructura de la casa, hecha de Guayacén, que es un
arbol de la region muy fuerte.
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en donde la referencia social y afectiva para hijas e hijos era la madre, lo que les dio un
caracter matrifocal y en algunos casos matrilineal. Asi que en tanto la maternidad
bioldgica y social de la mujer negra era fuertemente valorada, la paternidad del hombre
negro estaba cefiida a su rol de progenitor biolégico multiple siendo empujado a una
promiscuidad constante y diseminada (Losonczy 2006,94).

No obstante, la organizacion de las mujeres no solo fue hacia el interior de la
familia, sino que se proyecto a toda la comunidad, precisamente por esa ampliacion del
parentesco a través del bautismo que convierte en familia al vecino, la vecina, al
compadre, la comadre y a los ahijados y ahijadas y hace de la maternidad una
institucion comunitaria:

Vea, estariamos en gloria sino hubiésemos perdido lo de antes, de que todos
estuviéramos pendientes de todos. Mire, que en la calle que yo vivo los peladitos de por
alla se portaban...derechitos! Porque jAh cuando venga dofia Gloria! O jAh espérate
gue cuando venga dofia Ada le digo que...! entonces los peladitos se aconductaban,
porque a dofia Ada le decian chismosa, a mi metiche, pero todo el mundo: allé viene la
tal, porque daba la misma vaina, Dofia Ada, Dofia Melania, Dofia Rosa, La Chola,
éramos como seis mamas y a todas se les hacia caso. (G.A.A))

Al ser la maternidad social-comunitaria, no constituye necesariamente la esencia
de la identidad femenina. Por eso es frecuente encontrar mujeres que dejan a sus hijos e
hijas con otras (abuelas, tias, vecinas) mientras ellas salen en busca de la madre de
dios'*, a territorios mas lejanos e inclusive a otros paises. Son frecuentes en el Pacifico
los/las hijos/as de crianza. Personas que fueron acogidas por una familia cuando sus
madres los dejaron, lo que no constituye abandono pues siempre hay quien los acoge.
Es por esta razon que solo muy recientemente, y como efecto de la modernizacion y el
empobrecimiento, aparecen las nifias y nifios en situacion de calle. De crianza es otra
relacion de parentesco tan importante como el compadrazgo / comadrazgo que se
establece a través del bautismo.

El ritual del bautismo, siendo una ceremonia impuesta por la religion de los
opresores se convierte en un punto de partida de un cédigo positivo de parentesco, lo
cual lee Losonczy (2006,92) como una paradoja, sin entender que la introduccién de
este rito en la organizacion social de la poblacion negra desestabiliza “esos mismos
signos a través de la manera en que los articula en la practica y en el uso cotidiano [...]”
(Segato 2003b,358). Por ejemplo, es mas importante el bautismo de agua de socorro

que hace el compadre o la comadre que el bautismo que hace el cura. Ademas, hay

144 En el territorio que se conoce como La Gran Comarca y que comprende el Pacifico sur
colombiano y la region norte del Ecuador, concretamente la zona de Esmeraldas, salir a buscar la Madre
de Dios es salir a buscar “el pan de cada dia” (Valencia y otros 2010,15) que provee el territorio.
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diversos compadrazgos como el de ufias’®. Lo que hace la poblacién negra con el
bautismo catolico es dislocarlo, distorsionarlo, tergiversarlo, resignificarlo. Es decir,
ponerlo al servicio de su construccion como pueblo negro, como comunidad negra. No
es la acatacion del discurso dominante sino su re-originalizacion al servicio de la
reconstitucion de las filiaciones perdidas en el proceso esclavista.

Las nifias suelen (o solian) jugar al bautizo de la mufieca, para lo cual se retinen
en la casa de una de ellas. La duefia de la mufieca era la nifia que habia conseguido la
harina y los ingredientes o la hija de quien la habia horneado. La mufieca también podia
ser de platano. La duefia de la mufieca escogia la madrina y las condiciones del bautizo
que era asumido con gran seriedad.

Nadie se reia o irrespetaba las condiciones de la ceremonia. Para empezar, alguien
decia: “como se llama la nina?”. La madrina contestaba: “Maria Carcoma”. Entonces
la mama que era la duefia respondia: “la que te bautiza que te coma”. Enseguida se le
echaba la agiiita con un mate. De ese modo la mufieca quedaba bautizada. [...] Después
del baile, la mama de Maria Carcoma la partia y les daba un pedazo a todos los
invitados. A la madrina le correspondia la cabeza de la mufieca. Tomabamos limonada
0 naranjada. Era una fiesta con todos los recovecos. Con algunas compafieras de juego,
que ahora ya son abuelas, aun nos reconocemos como comadres. “Qué hay comita,
codmo esta?”, nos decimos, cuando nos encontramos en la calle. Y ese compadrazgo es
un compromiso que lo adquirimos en la nifiez, a través de un juego” (Quifidénez y otros
1996,37).

A través de este juego, la poblacion se ensefia a si misma, “el significado moral
y ético de crear un sentimiento de pertenencia comunitaria” (Haymes en Walsh
2013,37). EI  comadrazgo es un parentesco espiritual tan fuerte como ser
hermanos/hermanas de sangre. Es un lazo indisoluble que rige a la proteccién, al
respeto, a la colaboracion, al acompafiamiento, al afecto y al soporte afectivo e incluso
econdémico. A través de practicas como el comadrazgo expresada aun en los juegos
infantiles las mujeres fortalecen lazos de sororidad, rehacen vinculos, fortalecen
comunidad, protegen la vida de sus hijos e hijas. En el contexto de conflicto armado el
comadrazgo es una practica de insurgencia que reconstruye vinculos comunitarios
dafiados.

La familia de comunidades negras no es una institucion para lo privado-
domeéstico; la actividad de las mujeres dentro y fuera del hogar le da un caracter méas

comunitario: “la familia extensa también se caracteriza por el trabajo comunitario,

195 Se establece relacion de compa—coma/drazgo con la persona que le corta por primera vez las
ufias al recién nacido.
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mediante la minga y la mamuncia®®®, en el desarrollo de las practicas tradicionales de
hermandad y solidaridad que ha garantizado la transmisién de conocimientos de
generacion a generacion” (Rodriguez y Rodriguez 2012,20).

La mujernegra ¢ cabeza de hogar?

En la mayoria de los diferentes lugares del Pacifico el hombre no quiere responder por
sus obligaciones, la mujer responde mas, hemos asumido el papel de sumisas y de creer
gue debemos estar sometidas, estamos viendo que nos toca responder si es posible por
el 70% o por el 80% de los compromisos de pareja y sin embargo estamos siguiendo
sometidas, somos sometidas en el sentido de que para hacer aqui yo estoy, para dar aqui

yo estoy, para responder aqui yo estoy, pero, con el perdén de todos, para joder ahi esta
e|147.

El habitus colonial patriarcal esclavista que se impuso en el Pacifico ha hecho
que sean las mujeres las que lleven la responsabilidad del funcionamiento del hogar.
Por esta razon, la lideresa Gloria Amparo Arboleda dice que en la regién hay que
redefinir la nocién madre cabeza de hogar. Ella asegura que en el Pacifico todo hogar
tiene como cabeza a una mujer, aunque muchas estén sexualmente acompafiadas por un
hombre. Desde su experiencia de trabajo comunitario y también como promotora social
del municipio en algunas ocasiones, desaprueba la imagen institucional de las mujeres
cabeza de hogar como poblacion vulnerable necesitada de ayuda asistencial:

Entonces la imagen era que eran unas mujeres pobrecitas y le van dando, pero jque
equivocacion tan grande! porgue eso no es ser mujer cabeza de hogar, la mujer cabeza
de hogar es aquella que tiene la responsabilidad de responder por jtodo! hasta por el
hombre, entonces ¢Qué es lo que yo digo? Es cabeza de hogar felizmente acompafiada
porque el marido estd ahi, pero el tipo estd pa' la cosa! eso no dan arroz, ni pagan
manteca, ni nada...

iNo! La jefatura de hogar no se mide ni por la vulva ni por el pene, la jefatura de hogar
se mide por la carga social y emocional que genera una familia, tanto es asi que usted
consigue hombres, aportando la plata y te van diciendo anda que tu hijo tiene una
reunion, que tu hijo tiene... que tu hija te llama, que no sé y el tipo esta ahi, no asume y
es una carga pa' la mama.

Con sus planteamientos Gloria cuestiona la nocion Cabeza de hogar que se
define desde una l6gica héteronormativa y andinocéntrica, que hace de la mujer un ser
dependiente del marido en una familia nuclear. Una nocién que no toma en cuenta las
particularidades culturales y regionales de la familia del Pacifico, sino que le sirve a las

instituciones para aplicar sus programas asistencialistas de forma hegemonica y

148 Forma en que se organizan una o varias familias para el trabajo minero. Al oro resultante de
esta forma de trabajo también se le llama mamuncia.
7 Muijer en Taller en Guapi sobre los derechos de las mujeres, marzo 8 del 2013.
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generalizada. Ser Cabeza de hogar se define, segun Gloria, no solo por el aporte
econodmico, también por la carga emocional de ser la responsable del desenvolvimiento
del hogar en general y de cada uno de sus miembros en particular:

Es que el tipo le dice: ve, tengo 20 mil. No se atreve a comprar una remesa, el tipo sabe
gue con 20 mil no se pasa el dia, aqui te los dejo, y se va. Porque es con lo que yo me
encuentro, asi que a mi no me salga con esas cosas, porque es que el ser jefatura de
hogar, es que lo que hay en la casa no te responde las satisfacciones [...] ahora lo otro,
vea un hombre con tres mujeres, hijos con las tres, el salario que se gana alla en el
muelle a la semana 80 mil, 120 mil pesos, se juega 40 en domind, los parte ¢De a cuanto
toca? Porque eso a la casa no se van hasta que no ven la brisa del mar y se toman sus
cervezas, y vuelven con una trompa que uno cree que estan bravos y estan contentos y
felices, es pura la trompa de la casa, entonces esa mujer ¢Qué? Eso es lo que yo discuto
[...] ¢Quién es que tiene que pensar que va a hacer con eso? (con los 20 mil) y ¢Quién
asume esa jefatura? Ahi lo dice: el jefe es el que manda, pero no es la plata [...], yo soy
una jefa de hogar y tenia marido, porque si habia que poner este palo, el tipo me lo pone
pero yo tuve que pensarme donde comprarlo, que hay que ponerlo [...], entonces yo lo
describia por mi y por todas las que yo vivia, yo juré diciendo que yo siempre fui una
mujer jefa de hogar...

En estas palabras de Gloria no vemos la imagen de madre abnegada, entregada a
servir a su familia y bajo la autoridad del marido de la cultura occidental cristiana. Mas
bien, tanto en lo que dice Gloria como lo que expresa la mujer de Guapi encontramos la
voz e imagen de mujeres que responden por su hogar, toman decisiones, es decir, son
autoridad. El decir que los hombres estan “para joder” denota una carencia de poder en
ellos que los lleva a ser violentos producto de la emasculacién en lo publico como lo
plantea Segato (2014).

Los hombres no parecen estar interesados en hacerse a la jefatura del hogar a
través del aporte econdmico a la familia. Gloria Arboleda nos dice que la razén de la
matrilinealidad en el Pacifico esta dada precisamente porque

la ascendencia se da mas y se reconoce y se define mas, por el lado materno que por el
lado paterno por el problema de que los hombres no son asentados en una relacién y
aqui crece el verso que los hijos de mis hijas mis nietos seran y los hijos de mis hijos en
duda estaran, como el hombre no vive aqui con una sola mujer, entonces yo te quiero y
te reconozco por el acento, pero aqui en el Pacifico han habido hombres muy
responsables, o sea tiene 30 hijos y dice esos son mis hijos asi no les dé un huevo, eso
ellos hacen clanes de castidades, que es distinto a de responsabilidades. Esos tres que
van alla son de Juan, estos cuatro también, los seis de Maria también, y es el mismo
tipo, pero en cuestiones de afecto, de acercamiento, de apego, son mis hijos y de mi
mama son mis nietos, porque aca la que lideramos la crianza somos nosotras.

El hombre acostumbra negar la paternidad del hijo/a hasta que nace. Ahi se le

envia a la madre de €l para que la confirme: “la mama de ¢l la mir6 [a la nifia] y dijo
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que si, que era de ahi”.**® Es usual que los hijos e hijas recién nacidos se envien a la
casa de la familia del padre para que certifiquen la paternidad o que vayan a la casa de
la madre a reconocerlo/la. Incluso hay mujeres expertas en reconocimiento. ElI no
reconocimiento del hijo o hija por parte del padre es un ultraje para la mujer, una
humillacion, es la palabra del hombre contra la palabra de ella.

Las mujeres relatan con mucho dolor el hecho de que cuando los hombres
buscan otra mujer cambian, se vuelven agresivos y golpeadores, porque los hombres
“no son de un solo puesto, son mujeriegos hasta no mas” (Juana del Naya). Sin
embargo, las mujeres no siempre sufren pasivamente la vida de violencia, siendo como
son cabeza de hogar terminan echando al tipo de la casa “por mujeriego”. No obstante,
pueden llegar a soportar muchos afios de esta violencia: “mi mama vivia una vida muy
dura, mi papa le pegaba mucho a mi mama con machete, con rejo y todos nosotros
viviamos atemorizados” (Mujer de Matia). “Mi papa tenia dos mujeres mas por fuera
del matrimonio en el mismo barrio, mi mama dijo que no iba a estar en ese trio y se fue
para Cali”. Esta actitud niega la idea generalizada de que las mujeresnegras son
permisivas con la poligamia de los hombres. Grueso nos recuerda que también las
relaciones de género en comunidades negras responden a las imposiciones econdémicas
de la institucidn esclavista:

En ese contexto esclavista, los roles de hombres y mujeres son impuestos desde las
relaciones econémicas; hasta la reproduccién tanto de hombres como de mujeres son
funciones econémicas. EI hombre negro con mejores cualidades como esclavo, no como
hombre, era escogido como semental. En las mujeres, el ser madres no era una opcion,
era un oficio, y como oficio las prebendas las tenian los hijos del amo, no los hijos de
las esclavas, porque los hijos de las esclavas en tanto son mercancia también son de
libre destinacion y de libre movilidad y su asignacion a un lugar, a una mujer “criadora”
o “nana de leche” era una decision de la potestad del amo. Por eso decimos que la
relacion no es ni de padres ni de parejas, sino una relacion de mercancias (2007,146).

La lectura de nuestros contextos actuales y de la cultura como comunidad negra
y como pueblo negro debe hacerse en relacion con lo que fue y ha sido esta historia
colonial esclavista que hizo de hombres y mujeres lo que somos, tanto desde la opresion
esclavista como desde las resistencias e insurgencias cimarronas. Debemos ponerle la
cara a estas realidades para avanzar en los procesos de descolonizacion que nos
permitan superar el habitus colonial esclavista.

En el Pacifico existe hasta hoy, en algunas partes, al igual que en la region
andina del PerG contemporaneo, que Sylvia Marcos cita (Marcos 2004), el

148 Muijer en taller de Matia Mulumba, barrio de Buenaventura.
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matrimonio* a prueba que en esta region se llama congeneo. Durante un afio la pareja
se pone a prueba, al cabo del cual pueden decidir mantener su compromiso o volver
cada uno a su casa.

Es interesante anotar, que a pesar de la fuerte evangelizacion durante los tiempos
de la trata esclavista, la region del Pacifico, debido a su geografia de dificil acceso, se
mantuvo libre de la presencia permanente de la Iglesia Catoélica, teniendo muchos de los
rituales que ser realizados por los miembros més viejos de la comunidad, como el
bautizo de aguas, que es el bautizo que realiza un miembro de la comunidad en ausencia
del cura ya que no se admite que un nifio muera sin este sacramento. Esta presencia
esporédica de la iglesia le dio a los negros y negras del Pacifico cierta libertad que les
llevd a realizar celebraciones muy particulares de las festividades religiosas catolicas y
una menor fiscalizacion de su vida sexual lo que les permitié dejar de lado ciertos
sacramentos como el matrimonio, asi como la posibilidad de vivir un erotismo mas
fluido.

No obstante, el congeneo no puede generalizarse a todo el Pacifico. También se
dio el matrimonio por encargo. Josefa cuenta como después de que ella menstrué a la
edad de 15 afios se arregld su matrimonio con un muchacho vecino:

Nosotros estabamos estudiando cuando llega una sefiora a la casa de mi papéa con el
esposo, empezaron a hablar en ese cuatro paredes pero yo no sabia nada, yo estaba era
en mi estudio, cuando al mes me dice mi mama que ya yo estaba de matrimonio, un

encargo, a uno lo encargaban como usted ir a encargar una racion de platano™®.

Pero también se relatan casos en los que la mujer se enamora y los “mayores”
(padre y madre) hacen el pedimento, que consiste en que “los viejos se arreglaban y
ponian un plazo para pedirlo, después venia la suegra a llevarlo a uno”.®! Después de
estos arreglos los hombres hacen la casa donde vivirdn con su compafiera.

La division del trabajo por géneros.

Y en todos los territorios siempre ha estado la mujer,
armando rompecabezas como fichas de ajedrez.
Desde la mujer del campo hasta la més licenciada,
abogada, lavandera, profesora y hasta la que ha sido
esclava, agricultoras, mineras, folcloristas: son
mujeres de mi raza.

Faustina Orobio Solis

149 |_a nocién matrimonio refiere a la unién de una pareja a través de algun tipo de rito, costumbre
o ceremonia tradicional, y en ninguna manera alude de forma exclusiva a la union de parejas a través del
rito cristiano.

150 Muijer del rio Cajambre. Memorias del taller diagnéstico sobre sexualidades con muijeres de
La Gloria, barrio de Buenaventura, mayo 19 de 2012.

151 Celedina del rio Cajambre. Taller La Gloria.
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Cantautora, poeta y remediera de Guapi, Cauca

Las mujeresnegras nunca se han limitado al oficio doméstico. Tanto en lo rural
como en lo urbano las mujeresnegras afrocolombianas se han ocupado de todo tipo de
oficios. La carencia de un enfoque de género adecuado a las particularidades del
Pacifico ha impedido hacer visible el aporte sustancial de las mujeresnegras a la
economia de la region.

Estudios antropologicos han encontrado que de acuerdo con los territorios en
donde se desenvuelven las diversas actividades realizadas por hombres y mujeres, que
corresponden a sistemas productivos propios, se pueden identificar seis lugares de
actividad llamados “espacios de uso”: pueblo, playa, mar, manglar, rio o quebrada y
monte. En algunos casos se corresponden con ecosistemas claramente identificables y
que tienen que ver con el proceso historico de poblamiento del Pacifico que ha hecho la
poblacién afrodescendiente.

... los espacios de uso pueden ubicarse en un continuo que va desde lo mas silvestre o
no domesticado (monte bravo, mar afuera) y que se asocia con lo masculino, hasta lo
mas doméstico y/o domesticado (pueblo, casa) (Camacho 1996,23).

Resulta interesante que al contrario de la cultura occidental eurocéntrica que ha
asimilado al hombre y a la mujer al dualismo cultura—naturaleza, identificando al
hombre con la cultura y a la mujer con la naturaleza, los afrocolombianos del Pacifico
identifican lo mas silvestre 0 no domesticado con lo masculino y lo domesticado, es
decir lo que ha sido pasado por la cultura, con lo femenino. Si bien, también podria
apreciarse que lo “salvaje”, lo no domesticado, puede ser considerado como el espacio
propio de lo masculino dada la necesidad del uso de la fuerza fisica en tareas tales como
la caceria, la extraccion de madera, la pesca mar adentro, Unicas actividades en las que

152

no participan las mujeres“. Actividades que necesitan de la fuerza fisica y arrojo ya

que se realizan en lugares peligrosos donde habitan culebras, plagas, la tunda'®®

(Lozano
2010c). O porque es necesario mantener a las mujeres cerca del hogar ya que son las
responsables exclusivas del trabajo domeéstico.

Ademas de los espacios de uso identificados dentro de la region, es necesario

tomar en cuenta como lugar de actividad de las mujeres el hogar, no solo como el

152 De forma generalizada las mujeres han estado excluidas de estas tres actividades, caza, pesca
mar adentro y extraccion de madera, no obstante, es frecuente encontrar mujeres que acompafian a sus
maridos y también participan de la actividad.

153 |a Tunda es un personaje del Pacifico, se trata de una especie de ente femenino que habita en
la selva y seduce a los hombres ocultandoles el camino de regreso.
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espacio exclusivo para el trabajo doméstico (en lo que se ha llamado trabajo para la
reproduccion) sino también como espacio productivo (sin desconocer que lo doméstico
también es productivo) en el que las mujeres suelen tener algin tipo de negocio como
venta de pescado, escobas que ellas mismas hacen o artesanias y algunas también un
Hogar Comunitario de Bienestar Familiar*>*.

La mujer trabaja de dia y de noche si le es posible, siendo indispensable en la sociedad,

ya que si la mujer no trabaja serfa un gran vacio en una determinada familia'*.

El rio como espacio de uso no se limita al cauce o corriente de agua. “Los rios
son unidades concretas de creacion cultural y organizacion politica” (Grueso y otros
2007,11).

Las redes sociales y las formas en las que se usa y apropia el territorio, hacen parte de lo
que hemos llamado “la 16gica del rio” otro nivel de expresion de nuestra cultura en lo
productivo y en lo social. En esta ldgica, el hombre negro y la mujer negra siguiendo el
ritmo y la vocacion de la naturaleza, establecen sus asentamientos y sus practicas de
produccién en las partes altas, media y bajas del rio. De acuerdo también con los ritmos
naturales y segun la época del afio, rotan los oficios de mineria, caza, agricultura, pesca
y recoleccion™®.

Las actividades econdmicas, de produccion y subsistencia, en la parte alta del rio
son fundamentalmente de mineria artesanal, caceria y corte de madera. Hacia la parte
media las actividades son de produccion agricola, tumbe selectivo de arboles y algunas
actividades de caceria en el monte de respaldo. En la parte baja, que comprende la
desembocadura, el énfasis esta dado en la pesca y recoleccion de conchas, moluscos y
cangrejos, que se comparte con las actividades agricolas adecuadas al medio.

Entre todas estas existe una relacion del arriba con el abajo y viceversa, y del medio con
ambas, caracterizado por una movilizacion amplia, cuyas dinamicas fortalecen y
posibilitan las relaciones de parentesco e intercambio de productos, teniendo en cuenta
gue la unidad productiva es la familia dispersa a lo largo del rio. (Grueso 2010b,27)

Los trabajos de los hombres suponen mayor despliegue de fuerza fisica y el
alejamiento del hogar por varios dias. En tanto que las mujeres realizan trabajos

> Los Hogares Comunitarios de Bienestar nacieron en 1986. Existen dos modalidades, la madre
comunitaria que abre su casa para atender diariamente entre 12 y 14 nifios de lunes a viernes, de 8 am a 4
pm y las que atienden a las madres gestantes y lactantes y a los nifios hasta dos afios, ensefidndoles a las
familias “buenas practicas de cuidado y de crianza”. Por esta labor reciben una bonificacion mensual de
aproximadamente medio salario minimo mensual. Ademds de atender a los nifios deben cocinar para
ellos.

1% Natividad Plaza, en Rodriguez, David, El trabajo de la mujer rural del Pacifico colombiano. El
caso de la vereda San Marcos del municipio de Buenaventura. Trabajo de grado para optar el titulo de
soci6logo, Universidad del Pacifico, dirigido por Betty Ruth Lozano, diciembre de 2007. P. 29.

1% parte de la exposicion que realizara Libia Grueso como ponente invita al V Taller de
Formacion de Formadoras, 1996, p. 145.
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supuestamente menos riesgosos en términos de peligros aunque no necesariamente con
menor despliegue de fuerza fisica. Por ejemplo, las mujeres participan de las actividades
agricolas, en terrenos que antes eran “monte bravo” y que fue “amansado” por los
primeros pobladores y pobladoras. De acuerdo con una practica agricola de rotacion de
cultivos para que la tierra no se dafie o canse,™’ se prepara el terreno y en esta actividad
participa toda la familia y hasta toda la comunidad en una tradicion de ayuda mutua
llamada mano cambiada®®®. Puede darse una division del trabajo en la que los hombres
limpian o rozan los terrenos mientras las mujeres hacen el repique de troncos, la
siembra, cuidan el cultivo de las aves y la recoleccion, pero también se da que las
mujeres realicen las mismas labores que los hombres.

Dofia Lidia Garcés que es una mujer casada, que se dirige con su esposo a su parcela
agroforestal, dividiéndose las diferentes actividades que se presentan, ella dice
reconociendo su labor productiva en la parcela: “a veces €l esta rozando y yo estoy
sembrando y en ocasiones el siembra y yo rozo, o yo cosecho y el fumiga”, actividades
que denotan que siempre se estan repartiendo las labores de la parcela, notandose asi
que no existen labores en el monte que estan destinadas a un género especifico,
cualquier género sea hombre, sea mujer las puede realizar. Aunque existen mujeres
como dofia Eva Plaza (E 007) que reconoce que hay labores que el hombre las hace mas
rapido, como por ejemplo cuando se roza o se corta un arbol, ella dice reconociendo “el
hombre lo puede hacer méas rapido, pero yo aunque ampollandome con mi machete, lo
tumbo”, con esto tiene en cuenta que las labores méas pesadas de la finca no las realiza
en el mismo tiempo que lo hace un hombre préctico, pero lo hace. (Rodriguez 2007, 33)

Lo que resulta importante anotar es que el trabajo de las mujeres no es un trabajo
para la mera subsistencia que se diferencia del trabajo de los hombres considerado el del
registro econdémico ya que entra en los circuitos de intercambio mercantil, como lo han
planteado las tedricas de mujer y desarrollo (Leon y Deere 1982; Arizpe 1989). La
importancia de las mujeresnegras como jornaleras en la agricultura comercial y de
subsistencia en el Pacifico ha sido crucial, aunque su participacion no aparezca
registrada en las estadisticas oficiales, desconociéndose su rol productivo, obedeciendo
este hecho a un sesgo de genero que afecta a todas las mujeres de zonas rurales, por lo
que afirma Escobar (2007,291) que la mujer ha sido “la agricultora invisible”.

Los hombres siempre nos miran como que las mujeres somos buenas para cocinar,
somos subvaloradas. En qué sentido, si nosotros revisamos una jornada diaria de una

157 «Anteriormente éstos podrian tener hasta 30 afios de descanso pero con el aumento de la

poblacidn y la venta de tierras, se ha aumentado la presion sobre los terrenos agricolas y se ha reducido el
periodo de descanso” (Camacho 1996,16).

158 |_a mano cambiada es una forma de trabajo cooperativo que se practica entre las comunidades
negras. La mano cambiada consiste en que las personas se van a prestar un dia de trabajo (o los que sean)
a una finca y luego los duefios de esa finca devuelven con trabajo en la finca del vecino.
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mujer que se va al monte con el hombre somos iguales y la jornada de la mujer es hasta

més grande™®.

Aunque existe una division del trabajo por géneros esta estd poco formalizada
(Losonczy 2006,85), hay maés oficios vedados a los hombres o de los que estos no
quieren participar que oficios exclusivamente de hombres vedados a las mujeres. Las
mujeresnegras se ocupan tanto del trabajo Ilamado reproductivo®® como del productivo,
es decir del que cuenta en las estadisticas que calculan el PIB ya que apunta a la
produccidn de bienes y servicios para el comercio. Lo cierto es que el hogar es un lugar
de “no-trabajo” para los hombres en tanto son muy pocos los espacios de no-trabajo
para las mujeres.

No existe el trabajo especializado en el Pacifico sino diferentes préacticas
productivas que se realizan por un mismo sujeto dependiendo de los cambios climaticos
del entorno y las mujeres participan practicamente de todas ellas. EI mazamorreo que
es lavar oro con una batea (recipiente pando de madera) en el rio, pueden hacerlo
hombres y mujeres pero la zambullida, colocarse una piedra a la cintura para llegar al
fondo y recoger la arena con la batea, solo lo hacen las mujeres. Las mujeres pueden
entrar a la mina, aunque tienen acceso restringido durante la menstruacion porque “el
oro se esconde”.

! a labrar la tierra y también cultivan en las

Las mujeres van a la finca®
azoteas'® y patios de sus casas plantas aromaticas y medicinales, lo que constituye una
importante labor de las mujeres en la comunidad. Por lo general en cada casa del

Pacifico hay una azotea sembrada con plantas medicinales y en los patios, jardines y

159 Beatriz Mosquera del rio Anchicaya. Entrevista realizada en el 2008 en la conmemoracién de
los 15 afios de la Ley 70 de 1993.

180 Término cuestionado reemplazado por trabajo productivo no remunerado o produccion no
remunerada (Deere 1982,19), que comprende la reproduccion bioldgica, esto es la procreaciéon y
perpetuacion del grupo y la reproduccion de la fuerza de trabajo asi como el trabajo de socializacién de
nifias y nifios, pero dado que tampoco el trabajo productivo fuera del hogar se le remunera a la mujer,
mantendré la nocién trabajo reproductivo para hacer la diferencia con el trabajo fuera del hogar que
puede ser remunerado si es para otros y no lo es si es en la finca familiar o para el marido. Esta diferencia
entre trabajo productivo y reproductivo debe mucho a la sociologia, ya que esta definio el trabajo a partir
de la relacién salarial (Giddens 1991).

161 «La finca de la familia negra no es un espacio Unico, esta se encuentra constituida por distintas
parcelas distribuidas a lo largo del rio y en el monte de respaldo. Alli, la ubicacién de las &reas o
unidades de produccidn agricola depende de las caracteristicas del cultivo. Dependiendo del mismo, y de
la época de roceria y siembra, la familia ubica espacial y temporalmente sus actividades productivas”
(Grueso 2010b,27).

162 | as azoteas son plataformas de madera, puede ser una canoa vieja, colocadas sobre horcones a
una altura considerable del piso que evite que las hormigas y otras plagas como ratones destruyan el
cultivo. Se suelen sembrar plantas medicinales, aromaticas, medicinales y también semilleros para llevar
a la finca.
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solares también se siembran estas asi como plantas alimenticias y semillas de arboles
frutales y maderables que luego se llevan a la finca. Este es un saber femenino que se
transmite de generacion en generacion por tradicion oral.

Las azoteas y huertos representan un saber ancestral de las mujeres, su
preservacion significa una gran inversion de trabajo, no siempre suficientemente
reconocido y que garantiza la seguridad y la autonomia alimentaria de la comunidad.
Si hay suficiente mano de obra, en la finca las mujeres se ocupan principalmente de la
recoleccion y limpieza pero sino trabajan hombro a hombro con el marido sembrando,

rozando*®®

, recolectando, sin la expectativa de ninguna paga y también van a la finca a
trabajar solas.

cuando se obtiene algun beneficio econémico por productos de la parcela, la mujer con
compariero es poco lo que obtiene de este, tenemos como referente el caso anterior de
Janeth Gamboa que dice que si el hombre da algo es para complementar algo para la
comida, pero si pide algun dinero para ella es negado, ya que para él esta no hace
“nada” en la productividad de la parcela, pero si siente un peso grande, cuando esta no
asiste a realizar las labores agricolas que se presentan en los sistemas agroforestales.
(Rodriguez 2007:34)

Las mujeresnegras han sido vitales en garantizar la seguridad alimentaria de la

familia'®

gracias a su participacion en las précticas tradicionales de produccién
entendidas como “el conjunto de técnicas y tecnologias propias de las comunidades,
mediante las cuales se relacionan con la naturaleza y la transforman sosteniblemente
para la subsistencia” (Grueso 2010b,29). No obstante, las mujeres suelen ser
consideradas como ayudantes familiares por lo que terminan trabajando en situacion de
desventaja salarial y de no reconocimiento de su aporte productivo (Diaz 2002).
Llegando a la casa, mientras el marido descansa, se ocupara de preparar la comida y de
los oficios domésticos que hayan quedado pendientes. Después de todo esto encontrara
tiempo para elaborar artesanias Utiles para el trabajo en el campo y para la casa. En
algin momento saldra a la calle a vender algin producto fruto de su trabajo como

escobas, artesanfas, pescado limpio, chontaduro'® listo para ser consumido, frutas,

163 «Roceria: cortar el monte utilizando machete y otras herramientas de trabajo”. Rodriguez y
Rodriguez 2012,66.

64 La investigacion de David Rodriguez nos muestra a mujeres de zonas rurales como
propietarias de sus parcelas agroforestales a las que se desplazan a realizar las labores de siembra, cultivo,
roceria, cosecha, fumigacion, eliminacién de plagas, “que son las mismas actividades que haria un
hombre para el desarrollo de su sistema agroforestal” con el objetivo de obtener los resultados deseados.
Rodriguez 2007,33.

185 E| chontaduro es el fruto de una palma producido, consumido y comercializado ampliamente
en la region del Pacifico.
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verduras, fritanga, arepas o para ser modista, cacharrera, cocinera. Lo importante es
encontrar el camino para la sobrevivencia de la familia ya que

Las mujeres se caracterizan por ser la columna vertebral en las familias del Pacifico.
Sobre ellas recae gran parte de la responsabilidad en la sostenibilidad del hogar. Ellas
siempre responden a las necesidades y asuntos de las hijas e hijos y demas miembros de
la familia. La mujer negra en nuestro contexto estd preparada para asumir el rol de
cabeza de hogar, en especial cuando los hombres no son responsables, el hombre no
tiene trabajo remunerado, se separa, la abandona o queda viuda. Ancestralmente la
mujer se ha encargado de la crianza de las hijas e hijos, nietas-os, ahijadas-o0s, sobrinas-
0s (Rodriguez y Rodriguez 2012,20).

Realmente no puede hablarse de complementariedad en las relaciones de
género en el Pacifico. Estas relaciones son binarias y jerarquicas como fruto del habitus
colonial esclavista. Se expresa, entre otras formas, en una rigidez de roles
especialmente en las tareas realizadas por los hombres que les impide participar en las
actividades femeninas, que son llamadas asi especialmente las que tienen que ver con lo
doméstico y con el cuidado del hogar. Esta es una division del trabajo por géneros que
es subordinante para las mujeres quienes se ocupan de forma exclusiva del trabajo del
hogar pero también del trabajo productivo dentro y fuera de la casa, el cual es
menospreciado, no considerado como aportante, prescindible por lo que las relaciones
de género son suplementarias (Segato 2014). No hay un trabajo femenino en el hogar
gue complemente el trabajo masculino de fuera del hogar, hay un trabajo femenino en el
hogar y en el afuera que supera con creces el trabajo masculino. Sin embargo, se
considera que es el hombre quien realmente trabaja. Por lo que habria que hablar mas
bien de suplementariedad dado el menosprecio al trabajo de las mujeres. Cuando hay
que ir a la finca las mujeres se tienen que levantar mas temprano a preparar el desayuno
de todos y el almuerzo que hay que llevar a la jornada de trabajo y cuando regresan,
mientras los unos descansan ellas preparan la cena o merienda.

Las mujeres si pueden incursionar en las actividades masculinas, aunque con
ciertas restricciones de acuerdo con su ciclo menstrual. Pudiera ser que en el origen de
esta restriccion estuviera la intencionalidad de proteger a las mujeres, como me parece
ocurre en relacion con el manglar, como éste es frio, no debe ser visitado por las
mujeres durante su ciclo menstrual o cuando esta embarazada, sin embargo hay otra
restriccibn menos comprensible en términos de la dualidad y es que tampoco deben ir al
manglar o a la mina las mujeres “mal dormidas”, es decir, las que la noche anterior

tuvieron relaciones sexuales, esta restriccion no existe para los hombres.
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El trabajo del manglar, que es la recoleccion de piangua, conocido como
conchar, es trabajo femenino por excelencia, trabajan en grupo o solas y a veces en
compafiia de sus hijos, todo el dia con el agua hasta las rodillas metiendo la mano en la
arena buscando las conchas que resultan muchas veces la Unica fuente de ingreso para
las mujeres. De esta labor suelen participar también mujeres transgénero™®®. Las
mujeres trans suelen ser acogidas también como cantadoras en los arrullos y alabaos y
participar en general de las labores consideradas propias de las mujeres como pudimos
apreciar en el relato de la abuela de Gloria, quien contaba con don Dolores encargado de
todo lo doméstico, incluso de la crianza de los hijos.

En resumen, las mujeres son las que van al rio a lavar, las que preparan los
alimentos, las que se ocupan de los nifios y nifias, las que recogen agua, las que se
ocupan de la huerta casera. Van al monte, son agricultoras, saben navegar en potrillo*®’
desde muy pequefias, pescan, cazan, recolectan frutos del bosque, siembran y comparten
semillas de todo tipo de plantas, hacen mandados, pilan arroz y maiz, crian animales,
componen décimas, canciones y versos, cantan arrullos, son narradoras orales, bailan,
cuentan historias, son parteras, curanderas y lideresas comunitarias.

En cuanto a la medicina, las mujeres ademas de parteras y comadronas, son
curanderas que sanan con yerbas y oraciones el mal de ojo, el mal aire, el espanto, entre
otros. Saben oraciones y secretos para curar los dolores del cuerpo y los del alma y para
todo lo humano y lo divino, son brujas capaces de leer los intringulis del destino en un
tabaco, son remedieras, sobanderas, chigualeras, artesanas, conocen la farmacéutica
natural del bosque. Las mujeres son también las que encabezan los liderazgos religiosos
como rezanderas, oficiantes en el bautismo de agua, cantadoras. Se afirma que la
mujernegra es autoridad comunitaria porque se la respeta y confia en su experiencia y
sabiduria al punto que se la llama “sabia” o “sabedora” (Rodriguez y Rodriguez
2012,23).

Analizar las actividades de las mujeres en relacion con las de los hombres es

importante, entre otras razones ya expuestas, porque el capitalismo se aprovecha de la

166 « s hombres y las mujeres trans son las personas que tienen una identidad de género (como
me siento) y/o expresion de género (cdmo me expreso) que no corresponde a lo asignado socialmente a
las personas de su sexo (sexo biolégico) y que, generalmente, corresponde a lo asignado a las personas
del otro sexo (sexo bioldgico)” (Consuelo Malatesta 2010, 24). Una mujer trans es la que tiene identidad
y expresion de género femenina, aunque su sexo biolégico sea masculino. Asumo llamarlas mujeres trans
como el movimiento LGBTI en Colombia lo ha asumido y no simplemente hombres gay u homosexuales,
lo cual no hace referencia a la identidad por la que optan. No he encontrado en el Pacifico un término con
el que se refieran de forma tradicional a personas homosexuales o trans.

167 Canoa pequefia de madera.
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division del trabajo por géneros preexistente y de la estructura familiar en favor de la
acumulacion y la extraccion de excedentes. Esto puede apreciarse particularmente para
el caso de la industria de la palma aceitera en el sur del Pacifico:

La familia ha entrado a depender del salario, y la Unica forma de aumentarlo es el
asalariamiento de todos. Para poder cubrir las necesidades de la familia las mujeres
tienen que llevar sus hijos a las palmicultoras a trabajar con ellas. Asi, como antes la
familia completa participaba de las labores agricolas, ahora lo hace en el trabajo para la
palmicultora; aunque se afirma que la empresa no contrata personal menor de edad, los
contratistas de la region si lo hacen. [...] la plantacion evita el pago de un salario
familiar al hombre al apoyarse en la mujer como trabajadora directa de la empresa o
como trabajadora no remunerada (Lozano 1996,184).

Tanto la industria de la palma como la del cultivo de camaron significaron la
proletarizacion de las mujeresnegras y la pérdida de la propiedad colectiva e individual
de la tierra. A esta situacion se vino a sumar desde el afio 2000, aproximadamente, el
conflicto armado que invadid la regién. El asesinato o desaparicion de los hombres
termind por imponer sobre las mujeresnegras la carga exclusiva del sostenimiento del
hogar en un contexto de expropiacion territorial en el que ya no pueden hacer uso del
huerto habitacional ni de los productos de la finca, por lo que terminan dependiendo
cada vez mas del salario y del mercado. El avance del capitalismo y la modernizacion
en la regién han hecho que las mujeresnegras pierdan control sobre los recursos que
proveian su subsistencia y la de sus familias y sobre los procesos propios de trabajo
como es el caso de las concheras, ilustrado en el capitulo anterior por Eulalia.

La recolonizacion®® que ha significado el avance del desarrollo sobre el Pacifico
colombiano ha hecho que las mujeresnegras pierdan autonomia, que las expectativas
sobre lo que significa ser mujer se occidentalicen, que las relaciones de género se
reconfiguren de forma desfavorable para las mujeres y que la violencia sobre sus
cuerpos se agudice de formas sin antecedentes en la region. No obstante, la pretensién
no es presentar aqui a las mujeresnegras como victimas sino mostrar como en medio de
situaciones tan hostiles hacen uso de sus conocimientos ancestrales para negociar
estrategias cotidianas de sobrevivencia, pero incluso, mas alla de la sobrevivencia
cotidiana, como se plantean desde la memoria ancestral formas organizativas que

cuestionan el orden social que se les impone.

1% Estoy llamando “recolonizacién” a la etapa que empieza a principios de los afios 80 con la
formulacién del primer plan de desarrollo para la region, el PLADEICOP, que da inicio a una avanzada
desarrollista que se continGa con el monocultivo de palma aceitera, los cultivos ilegales de coca, la
mineria intensiva y la guerra contra las comunidades, acompafiado todo esto de la evangelizacion
neopentecostal.
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Parteria y ombligaje: los hilos de Ananse

Si los afrodescendientes retienen los territorios de
sus antepasados, los esteros, selvas y rios del
Afropacifico, se llenaran de legiones de arafias
autosuficientes que tejeran redes de astucia, hasta
formar la trama que le enredard las patas a la bestia
neoliberal.

Arochal999,28

Las comadronas era un modelo de organizacién, por ejemplo Calima tenia un lugar que
se llamaba el centro...[donde] se encontraban las parteras, tres o cuatro del sector y se
iban a un lugar que se llamaba el centro y ellas se revisaban sus acciones mentales, su
historial: ;Qué como te fue? De manera muy subliminal, pero yo [...] alcancé a vivirlo,
en Calima el centro era como el lugar de estudios mentales, era como un lugar de
medicina de la gente que necesitaba su brujo, [...].

(G.AA)

Ananse es el nombre que los afrodescendientes de la diaspora han dado a la
Arafia, dios-diosa, bisexual o transexual, de los pueblos fanti-ashanti del golfo de Benin.
Desde los barcos negreros, Ananse, viajo de Africa a América, tejiendo redes de
cimarronaje y uniendo a Africa con América. “Como puede caminar por encima y por
debajo del agua, llegé a las selvas del Pacifico, y por un hilo que fue sacando de su
barriga, bajo por el manglar de los esteros” (Arocha 1999,13) y compartié su astucia,
artimafa, triquifiuelas (porque las mujeres no tienen inteligencia, conocimientos y
sabiduria) con las mujeresnegras que se hicieron parteras.

Ananse no es ni hombre ni mujer, puede ser el uno o la otra. O todo lo
contrario. Por lo que se dice que es de la misma filiacion de Est o “Eshu, Exu,
Elegbara, Elelgba, Legba o Eléggua [deidad yoruba conocida] en México, Cuba, Haiti,
Republica Dominicana, Brasil y Surinam [...] [oricha que en] el Brasil fue liberador de
esclavos y por ende el mayor enemigo de los esclavistas” (Gémez 1997,93 en Arocha
1999,17).

Ananse es autosuficiente; de su propio cuerpo saca el material con el que hace su
casa Yy se procura su alimento, por lo que es un paradigma de sobrevivencia. También
es insumisa y temeraria, se atreve a retar a deidades méas poderosas que ella (Arocha
ibid,16). Estas son cualidades indispensables para la re-existencia y las insurgencias en
el contexto actual del Pacifico colombiano, que Ananse ha heredado a las
mujeresnegras, no solo a las que han sido ombligadas con ella, especialmente a las que
son parteras.

Los y las investigadoras sociales aunque hablen de la préctica del ombligaje

parecen haber olvidado a las parteras. La parteria es una practica cultural acallada. Las
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parteras o comadronas no son simplemente ayudantes de la virgen Maria en el acto de
socorrer a una mujer parturienta, como ellas lo expresan. El papel de estas mujeres es
fundamental tejiendo vinculos comunitarios. Constituyen una autoridad reconocida por
toda la comunidad.

El papel de la comadrona en comunidades negras va mas alla de ayudar a parir,
representa un papel culturalmente mas importante, se trata de acoger a ese extrafio en el
mundo de lo humano para hacer de él un individuo sexuado, capaz de intercambio y
miembro de una comunidad (Losonczy 1990,122).

Las parteras para sus comunidades son “mamads grandes” que ejercen el encargo
ancestral del buen nacer, que no se limita al cuidado de la mujer durante los 9 meses
que dura criar barriga ni termina con el parto. EI compromiso de estas alumbradoras
ancestrales va mas alla, es un compromiso con la comunidad toda. “Segln la ensefianza
de las parteras mayores, el compromiso de la partera no termina nunca. La Unica manera
como se termina es cuando llega otra mujer y coge el encargo de ser partera”
(CECOMET 2011,29).

Son las mujeres parteras quienes dirigen el ritual del nacimiento que tiene varias
implicaciones:

1. preparar a la madre; especialmente desde el Gltimo mes de embarazo. No
obstante, la atencion es continua a lo largo del embarazo. La preparaciéon de la madre
para el parto implica la adecuacion de la vivienda donde nacera el bebé porque “la
partera también tiene el compromiso de acomodar los caminos de la casa donde la mujer
tiene que tener a su hijo. Entonces para hacer esos acomodos y poner al derecho lo que
puede estar al revés o estd mal puesto; es parte de lo que manda esto del
acompanamiento” (CECOMET 2011,31). Estos trabajos los realiza el marido de la
mujer proxima a parir bajo la direccion de la partera, que los inspeccionara con
frecuencia para evitar que algo mal hecho como un cerco mal amarrado termine

“cruzando” el parto. El parto puede ser tramado, cruzado®®

0 trancado por vecinas o
vecinos por lo que toda la comunidad debe estar en funcion de la paridora. Lo que
quiero decir es que parir como morir es un acto comunitario en las comunidades negras
dirigido por las mujeres. Incluso los achaques y antojos que padece la mujer durante el
embarazo son leidos como anuncios a la comunidad: “Los mayores tenian el decir: los

antojos son como avisos para que la comunidad sepa que esa mujer esta criando barriga

199 Cruzar a la paridora implica alguna actitud que impide que el parto se desarrolle de forma
normal, como sentarse en una escalera, cruzar brazos o piernas, hacer nudos.
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y que toda la gente de la comunidad la tiene que ver con otros ojos” (CECOMET
2011,40). Por eso a las embarazadas no se le pueden negar sus antojos, pues se corre el
riesgo de un aborto y el responsable es el que le nego el antojo.

2. La atencion en el parto. Que implica el tanteo de la barriga, los acomodos para
la criatura, masajes o sobijos por todo el cuerpo, bafios de hierbas, brebajes o tomitas de
monte, botellas curadas, en los que participan varias mujeres de la comunidad bajo la
direccion de la partera.

Cuando una mujer paria un hijo, toda la familia y sus amigas mas conocidas debian y
guerian estar cerca, unas daban un remedio, otras daban &nimo con sus palabras y la que
no tenia nada para dar, entonces prendia una vela para que los santos de su devocion le
dieran fuerza a la paridora, porque se sabia que las ayudas desde la fe eran el mejor de
los acompafiamientos y mucha gente la ofrecia. (CECOMET 2011,35)

Las mujeres de la comunidad acomparian a sus pares en las faenas del parto, ese
acompariamiento implica ayuda en labores como lavar ropa, hacer la comida, atender
los hijos de la paridora, pero también estar pendiente de lo que pida la partera. También
rezando, prendiendo alguna vela. La idea es que todas acompafien y ayuden desde lo
que cada una sabe, le gusta y puede hacer.

3. El corte del cordén umbilical. La comadrona tiene que cortar el cordén a dos
dedos de longitud si es un nifio y a tres dedos si es una nifia. Es fundamental respetar
esta regla rigurosamente; cualquier negligencia tendria como consecuencia hacer surgir
personalidades ambiguas: nifios afeminados que hablaran demasiado y con voz aguda,
gue no cazaran y no tendran hijos (o tendran pocos) o nifias masculinizadas, que se
desinteresaran de la casa, agresivas y estériles o con hijos que moriran jovenes
(Losonzcy 1990,117). Es decir, hombres mujerudos y mujeres hombrunas.

Es la comadrona la que otorga al recién nacido el atributo del género si bien,
“respetando su marca corporal visible y “terminandola” mediante la longitud adecuada
del corte del cordon umbilical” (Losonczy 1990,117). Para estas comunidades la
identidad sexual no esta condicionada, por lo menos no totalmente, por la concepcion y
el embarazo, no esta definida por la biologia o la naturaleza, sino que es mas bien una
identidad inestable, no fijada totalmente, labil, fluida, que se obtiene al momento del
nacimiento y con la intervencion de la partera. La partera es dadora de género. Lo
anterior estd definiendo el genero por fuera de las categorias fijas, binarias y
excluyentes de la teoria de género como lo encuentra Marcos (1995,16) en las culturas

mesoamericanas.
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Para el Pacifico sur, encontré el testimonio de parteras que afirman que los nifios
nacen boca abajo y las nifias boca arriba, no obstante, “la mujer que va a ser hombrada,
amachada, nace boca abajo también. Esas son esas mujeres machudas que de nacion ya

10 De lo anterior se deduce que si los hombres nacen boca abajo seguramente

vienen
seran afeminados. Es decir, de los hombres amujerados y de las mujeres machudas
puede afirmarse que nacieron al contrario. No obstante, ser calificada como una mujer
hombruda o machuda hace referencia méas a su personalidad y desempefio fisico que a
su identidad sexual. Una mujer hombruda suele ser valorada por su capacidad de
trabajo, se dice que trabaja como un hombre o que trabaja més que un hombre. Los
hombres amujerados simplemente son aceptados, acogidos en los grupos de cantadoras,
recolectoras de conchas, chigualeras, propios de las mujeres.

4. El entierro de la placenta y el corddén umbilical lo hace la partera debajo de la
semilla germinante de algin arbol cultivado por la madre en la azotea de la casa desde
que supo de su prefiez. Bajo la direccién de la comadrona'™ las mujeres realizan estos
rituales, en los que se muestra una relacion inextricable con la naturaleza ya que el
entierro de la placenta y el cordon umbilical se hacen debajo de un arbol especial que
represente ciertas cualidades para el recién nacido. Es una manera de transmitirle a la
nifia o al niflo la potencia positiva del territorio (Losonczy 1990,119). “Cada nifio o
nifia distingue con el nombre de mi ombligo a la palmera [0 arbol] que crece nutriéndose
del saco vitelino enterrado con sus raices el dia del alumbramiento” (Arocha 1999,15).
Esta es la forma como se enraiza al recién nacido/a en el territorio, lo que le crea sentido
de pertenencia. Se acostumbra a decir que “este territorio es nuestro porque aqui

tenemos enterrados nuestros ombligos”.

Enterrar el ombligo en algin lugar de la finca era una costumbre que tenian los
mayores que ahora se esta perdiendo. Creo que por eso ahora el amor a la tierra también
se esta perdiendo en la juventud. Segun lo que decian los mayores esta costumbre era
para que la gente criara amor por su tierra. (CECOMET 2011,78)

5.- La curacion del ombligo. Sobre la herida que deja el ombligo se pone un
emplasto hecho con una planta, mineral o animal para que le transmita a la persona sus

propiedades. Se trata de dotar a la persona de atributos que el universo circundante

0 Fondo Afroandino. Coleccién de audio. Tradicién oral. Entrevista a Banquera Torres,
comunidad Borbén, Esmeraldas, 1983. BE R7mp3.

"1 “Persona que tradicionalmente atiende partos por fuera de una entidad de salud occidental
bajo el enfoque de medicina tradicional. Persona que ayuda a salvar vida”. Rodriguez, Rodriguez,
2012:66. “Es el término preciso para referirse a las “sabias” o médicas tradicionales responsables del
periodo de gestacion, parto y postparto” (Pantoja 2008,97).
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ofrece. Esto nos muestra indicios de una nocion de corporalidad permeable (Marcos
2004) como la que encontrara Silvya Marcos para Mesoamérica en la que

Exterior e interior no estan separados por la barrera hermética de la piel. Entre el
exterior y el interior, intercambios permanentes y continuos ocurren. Para obtener una
comprension mas aguda de cdmo el cuerpo es conceptualizado en las tradiciones
indigenas, debemos conceptualizarlo como un vértice, que absorbe y descarta, y a través
de este movimiento esta en contacto permanente con todos los elementos en el cosmos.
Asi, para los indigenas, el mundo no esta ‘alla afuera’ [...] [El mundo] esta dentro de
ellos, e incluso, a través de ellos. Las acciones y sus circunstancias estan mucho mas
entretejidas que en el caso del pensamiento occidental, en el cual el ‘Yo’ puede ser
abstraido analiticamente de su entorno. Es mas, la porosidad del cuerpo refleja la
porosidad esencial del cosmos, la permeabilidad de la totalidad del mundo ‘material’
que define un orden de existencia caracterizado por un continuo intercambio entre lo
material y lo inmaterial (2014,156).

No hay una separacién entre seres humanos y naturaleza sino una relacién
positiva entre seres humanos y el resto de la trama de la vida que se establece desde el
nacimiento. Resulta interesante que al observar a alguien la gente trate de inferir como
fue ombligado. Se dice que en Timbiqui relacionan la mirada triste de una persona con
ombligadas de dormidera, la arrechera (calentura) de las muchachas con la pringamosa
y la de los muchachos con la Patasola (Arocha 1999,16). Se hace una lectura del
caracter con la ombligada como suele hacerse en Brasil con el santo u oricha.

La ombligada es mas que poner en el ombligo alguna sustancia, se dice que tiene sus
secretos por lo que es competencia de la partera. “Cuando los padres de la criatura le
decian a la partera que querian ombligada para su hijo, entonces la partera tenia que
preparar otras curas y hacer otro tipo de curacion, porque en la ombligada ya entra otra
clase de saber y cuando se ponen las curas, también se tiene que poner lo otro que es lo
gue le da fuerza a la ombligada. (CECOMET 2011,79).

Hay sustancias con las que se pueden ombligar tanto a nifios como a nifias, los
nifios suelen ser ombligados con sustancias que proceden del reino animal salvaje, sin
embargo la arafia y el conejo salvaje por las caracteristicas de rapidez, tenacidad y
fertilidad pueden ser usados para ombligar a las nifias; caracteristicas que se consideran
deseables para las mujeres. Las mujeres también pueden ser ombligadas con plantas
curativas de caracter caliente, especialmente las cultivadas en sus azoteas. Las plantas
curativas se clasifican segln los conceptos de frio y caliente y segun la concepcion del
cuerpo y la enfermedad. Entonces una enfermedad fria se solucionard con remedios
calientes y una enfermedad caliente con remedios frios.

Existen plantas para enfriar y sacar los calores del cuerpo y plantas calientes que
sirven para eliminar el frio interno. En general las frias son las que echan “baba” y se

asocian a lo femenino y son consideradas peligrosas y las calientes son las amargas, se
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asocian con lo masculino y son siempre benignas, buenas para pensar 0 buenas para
consumir (Losonczy 1990,117). Es importante que las parteras solieran negarse a
ombligar con algo que tuviera una naturaleza de esclavitud como la hormiga arriera
(CECOMET 2011,80).

Las parteras ejercen un liderazgo espiritual'’

que esta siendo minado por la
violencia paramilitar que prohibe las ritualidades para las cuales se deben congregar
varias personas pero también por los procesos de modernizacion que las han llevado a
ser carnetizadas por las instituciones de la medicina occidental, en donde las
“capacitan” para ejercer el oficio a través de pedagogias occidentales que desdicen de
sus practicas ancestrales como el entierro de la placenta y el ombligaje. Estas practicas
son vistas como supercherias que ponen en riesgo la salud de la madre y del neonato.
En este contexto se habla del didlogo de saberes cuando no hay tal; lo que se da es una
imposicion del saber occidental al que tienen que subsumirse los saberes de las mujeres
parteras. Para lograr esto no se escatiman las amenazas; el médico les dice que puede
denunciarlas y enviarlas a la cércel si por culpa de sus practicas la vida de una mujer o
de un recién nacido es puesta en peligro. Para evitar estas implicaciones las parteras
carnetizadas y asociadas que trabajan con las instituciones del Estado han decidido
abandonarlas. En este sentido resulta interesante que en la relacién campo — poblado, se
ha encontrado que personas migrantes o en situacion de desplazamiento forzado en las
grandes ciudades reciben de quienes permanecen en el territorio, las sustancias (polvos,
unglientos) para ombligar a los neonatos, manteniendo asi esta practica en la ciudad.
También se da que los ombligos sean enviados al lugar de origen de la madre para que
sean enterrados alla (Vargas Alvarez 2003,167).

Las parteras se han formado en un aprendizaje de transmision oral y
experiencial. Solo se ha requerido disposicion para realizar el servicio cuando alguien lo
requiriera sin ningun interés econémico.

Ahora en estos tiempos la partera se puede pasar toda la noche acompafiando a una
parida y la familia le quiere pagar a uno con un billete de cinco y creen que con eso todo
estd arreglado y pagado. Por eso ahora las que somos mayores casi no acompafiamos
porque en este tiempo todo se quiere arreglar con la plata, pero antes no era asi, la gente
no pagaba con plata; pero se reconocia el saber. Ahora las cosas son distintas, no hay
ningun reconocimiento para las personas que dedican su vida a cultivar este saber.
(CECOMET 2011,33).

172 Conversacion con Jeannette Rojas Silva, el 04.06.2015.
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El reconocimiento a la partera estaba expresado en algun objeto elaborado en la
misma comunidad como una batea, un canasto, un canalete pero “lo que mas se
acostumbraba darle a la partera eran las manos del compafiero de la parida y uno las
recibia cuando necesitaba manos para hacer algun trabajo” (CECOMET 2011,101). Es
el hombre el que a través de la mano cambiada otorga el reconocimiento a la partera.

También podia aprenderse el oficio a través del encargo de “darle tierra” que un
mayor pide a algunos de sus nietos o nietas. Lo que significa que esa nieta o nieto se
compromete con su abuela o abuelo no solo a enterrarlo sino cuidarlo y mientras tanto a
aprender de él, porque la comunidad considera que no se puede morir en paz hasta que

173 Ahora desde las directrices de la

no se transfieran todos los saberes a otro u otra
OMS se capacita a las parteras con el propdsito de un “parto limpio”. Se habla de
adiestrar a las parteras para disminuir los indices de morbi-mortalidad materna. Se trata
de capacitarlas, hacerles seguimiento y evaluarlas.

Alguna gente nos dice como el que mucho sabe y cosa de gran valor anuncia, que
nuestros saberes y secretos para curar son cosas del pasado, insisten como el que certeza
plena tiene, que ahora los saberes con los que nuestros mayores se curaron por cientos
de afios, ahora no se necesitan porque hoy en dia hay doctores por aqui cerca y
hospitales un poco mas alla; pero esta gente se olvida que todo lo que somos como
comunidad se lo debemos a la capacidad de nuestros mayores para hacer de la fe la
mejor medicina y de la solidaridad el mejor remedio. Esta gente se olvida que doctores
y hospitales eran un privilegio de los otros. (CECOMET 2011,20).

Las parteras han perdido autonomia y por ende su autoridad comunitaria—
espiritual. El parir en los hospitales convierte el parto en una experiencia individual de
la que puede desentenderse la comunidad y en especial el marido que deja a la mujer
cargar sola con esa responsabilidad. O se pretende solucionar el compromiso con
dinero. No obstante, hay muchas parteras que se niegan a institucionalizarse e insisten
en la parteria como parte del legado de la memoria ancestral.

La practica de la parteria nos aporta a los procesos de insurgencia de
mujeresnegras desde la herencia cultural leida como la herencia propia para la
reivindicacion de la vida toda. Las parteras proponen pedagogias de preservacion de la
vida y de enraizamiento al territorio. Ellas son las Ananse que tejen redes que nos
mantienen vinculados como comunidad en resistencia a la fragmentacion que pretende

imponer la guerra y la modernizacion.

13 Conversacién con Juan Garcia, obrero del proceso de comunidades negras de Esmeraldas y
Catherine Walsh el 28.05.2015.
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La parteria es una practica ancestral que expresa una espiritualidad de
dignificacién, resistencia e insurgencia que supera la religiosidad cristiana. Una
espiritualidad que no separa al ser humano de la naturaleza sino que plantea una
interconexion con la naturaleza en la que no se concibe al ser humano por fuera de ella
sino como parte, lo que excluye cualquier sentimiento de superioridad de éste frente
aquella. Es un pensamiento que implica la articulacién con los otros humanos y
pensarse mas como colectividad antes que como individuos. La espiritualidad esta en el
vinculo. EI mundo no es un afuera por conocer, por lo que el conocimiento solo puede
ser planteado desde la intersubjetividad ya que todo estd conectado. Desde las
epistemologias de comunidades negras no hay separacion entre cuerpo, razon,
conocimiento, emociones, sentimientos y espiritualidad. Son concepciones que llevan
al cuestionamiento de la colonialidad del saber.

Cimarronismo organizativo

. 174
“Ya que empezamos a caminar, no podemos quedarnos paradas”

En la actual coyuntura colombiana de neoliberalismo brutal, las mujeres negras
han venido haciendo despliegue de las mas variadas formas de resistencia e
insurgencia'™ que desafian la extrema violencia a la que estan siendo sometidas
principalmente en los territorios de comunidades negras. Estas diversas formas de
insurgencia y resistencia tienen sus raices en la lucha contra la esclavizacion que se
produjo a todo lo largo del periodo esclavista y que van desde las armadas hasta las
legales pasando por las simbdlicas. Es dificil ampliar la perspectiva por la carencia de
material documental que nos permita rescatar la experiencia femenina de resistencia y
lucha ya que las mujeresnegras no han tenido una voz audible para la historiografia
moderna.

Las insurgencias de las mujeresnegras tienen su origen en el mismo momento en
el que se da inicio a la trata esclavista con el secuestro en Africa de un nimero todavia
incalculable de hombres y mujeres en la mejor edad de sus vidas. Nuestras luchas no
comienzan con las insurgencias femeninas de la revolucion francesa sino que se

remontan varios siglos atras, ya desde el Africa en donde mujeres como la reina Nzinga

% Encuentro en La Cumbre, Valle, (Centro Campestre el Tabor). 8,9 y 10 de abril.
Comunidades: Bajo Calima y Cordoba. Relatoria.

175 Dada la situacion de extrema violencia que se vive en Colombia considero que la resistencia,
la rebeldia y la oposicion no son términos que puedan abandonarse, sino que conviven con formas nuevas
Ilamadas por Walsh (2006) insurgencias, que reinterpretan las luchas histéricas y las llenan de nuevos
contenidos, especialmente desde las experiencias de las mujeres negras.
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(S. XVII), de los reinos de Ndongo y de Matamba, en el sudoeste de Africa, lo que
después llamaron los portugueses Angola, personalmente comandd su ejército, siendo el
mas temido por los tratantes de esclavizados/as en el continente africano. Pero incluso
antes, en el siglo XVI encontramos a Polonia, lideresa de Malambo (en el actual
departamento de Bolivar, Colombia) en donde organizé un grupo de 150 mujeres
palenqueras que derrotaron al capitan Pedro Ordofiez Ceballos, con quien después de
derrotado pactd la paz (1581) a cambio de tierras y de la libertad de su ejército de
cimarronas. Ordofiez violé el pacto y le tendi6 una trampa™®.

La historia de la resistencia y la lucha contra la esclavizacion ha estado
vinculada en especial al heroismo masculino, destacandose personajes como Benkos
Bioho y nombrandose de soslayo a las mujeres, como las que “acompafiaron” a Benkos
en su gesta cimarrona a finales del siglo XVI: su esposa Wiwa y su hija Orika. Wiway
Orika son rescatadas en su especial relacion de parentesco con Benkos, dejandose de
lado otros aspectos de su propia agencia como cimarronas que no han sido
suficientemente investigados por las/los historiadores.

Desde los barcos esclavistas el aborto y el infanticidio como hechos a los que
acudieron las mujeres negras esclavizadas sefialan una ruptura con la imagen idealizada
de la madre de la cultura occidental cristiana y significan una negacion del instinto
materno.

Las mujeres fueron activas en las luchas de rebelion y cimarronaje y en la
constitucién de palenques, lugares de la resistencia cimarrona, como nos lo muestra la
lucha de Polonia. No obstante, con base en su trabajo historico sobre el Choco en el
siglo XVIII, el historiador Bernardo Leal (en Pardo y otros 2004,173) manifiesta que
“las mujeres participaron en menor grado en los procesos violentos de liberacion, como
el cimarronismo y la fuga a los palenques, y privilegiaron el uso de las vias legales,
como la compra de libertad”. Hay que tomar en cuenta que la constitucion de palenques
fue numerosa en la region Caribe y menos en la del Pacifico, debido a las diferencias en
la explotacion de la mano de obra esclavizada que presentaban las dos regiones. En el
Pacifico se privilegiaron no solo por las mujeres sino por toda la poblacion esclavizada
otras salidas como la manumision, debido a la posibilidad que brindaba el trabajo
minero de ahorrar para la compra de la libertad propia y de la familia.

178 |_a mayoria de los casos aqui narrados se cuentan en Historias Matrias. Mujeres negras en la
historia. Ministerio de Cultura. Direccion de Poblaciones. Republica de Colombia. 2010. P.22.
file:///C:/Users/PC/Downloads/06%20Historias%20matrias.pdf 20/03/2015. No tiene autor especifico
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A pesar de la exclusién social y la marginacion econdmica las mujeresnegras,
siempre se dieron la forma de resistir y reclamar derechos asi no estuvieran
positivizados en la constitucion y las leyes. Aunque para el Estado colombiano las
mujeres no fueron ciudadanas sujetas de derecho sino hasta 1954, existen rastros
historicos que nos permiten afirmar que las mujeresnegras se vieron asi mismas como
sujetas politicas con derechos a hacer reclamos ante la justicia y a plantearse formas de
vida mas alla de la misma y de los limites que la subordinacion social les imponia,
como nos lo ilustran casos como el de Catalina “mulata”, zamba libre, hija de indigena
y africano, quien tuvo que acudir a la Real Audiencia de Santa Fe en 1574 para impedir
la esclavizacion de sus dos hijos que debian ser libres como ella.

Soy hija de una india Ilamada Magdalena, del repartimiento de Bernal, vecino de la
ciudad [Santa Fe], y porque tengo dos hijos que el uno se llama Juan Bonifacio y el otro
Baltasar Bonifacio y porque siendo como soy libre y por el consiguiente los dichos mis
hijos, los cuales somos negros atezados y agora o en algin tiempo, por ser del color que
somos, no nos hagan algun agravio, y de libres como somos nos quieran imputar ser
cautivos y sujetos adperpetuan (rei) memorian, y para que no podamos ser molestados
sobre nuestra libertad; pido y suplico a Vuestra Alteza mande hacer informacién de lo
contenido en esta peticion. (Navarrete 2006,9)

Debido al orden racial colonial los hijos de Catalina estaban en peligro
permanente de ser esclavizados por cualquier “noble”, a pesar de ser hijos de una mujer
libre, dado que el color de su piel los ponia en constante peligro, lo que les debe haber
hecho llevar una vida de zozobra, asi que lo Unico que podia asegurar su libertad y
tranquilidad era un documento real que probara que eran libres. Finalmente no se tienen
noticias de qué paso con la peticion de Catalina, lo importante es que ella tomo accion
para proteger a sus hijos y a si misma como “negra atezada” que manifiesta era,
demostrando gran elocuencia al hacer su reclamo.

Otro caso es el de Ana Prado, una mulata que se casé con don Juan, cacique de
Cajamarca (Tolima). Quedando viuda se fue a vivir con sus tres hijas a Toro, una
poblacién del norte del Valle, trabajando en lo que se la contratara. Por diversas
circunstancias econdémicas y sociales, una de las hijas de Ana fue tomada en vasallaje y
llevada a Popayan en Encomienda por un vecino de Caloto que amenazaba con
secuestrar a las otras dos. Esto hizo que Ana se dirigiera a la Real Audiencia para
solicitar una provision en donde constara que ni ella ni sus hijas podian ser sometidas a
la fuerza a servidumbre y solicitaba que le devolvieran su hija que habia sido
secuestrada. Se calcula que esto ocurrié a comienzos del siglo XVII (Historias Matrias
2010,22).
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También esta Antonia Chacén, mujer negra que tuvo 4 hijos con su esclavista
Pedro Chacén. Cuando este murid, en 1660, Antonia entabl6 un pleito por su libertad y
la de sus hijos. La relacion entre ellos dos era de convivencia de pareja lo que era
considerado ilicito por la corona y por la sociedad en general que encontraba
condenable la relacion formal de un hombre con una mujer de condicion inferior. Aun
asi, algunos parientes testimoniaron a favor de Antonia. El juicio que tuvo que entablar
Antonia nos muestra que este tipo de relaciones eran excepcionales, lo normal era el
abuso de criollos y blancos contra las mujeres de castas, denominacion que se daba a las
gentes de todas las mezclas, a la mescolanza césmica como diria Fals Borda (1978).

Una relacion méas normal en términos del abuso contra las mujeresnegras fue la
de Agustina que quedd embarazada de su esclavista Miguel Gomez, en 1795. Dado que
se negd a abortar, como él se lo exigia para liberarse del escandalo, éste la tortur6 por lo
que ella lo demand6. Como era de esperarse las autoridades de la época fallaron a favor
de Gomez dandole tan solo una amonestacion sin consecuencias debido a lo cual se dice
gue Agustina tomo represalias incendiando varias casas y factorias de Pueblo Viejo hoy
Tado en el Choco (Historias Matrias, 2010,22). Agustina es una mujer que se rebeld
contra las decisiones que sobre su cuerpo tomaron otros. Una precursora de la defensa
de los derechos sexuales y reproductivos de las mujeres, como era de esperarse, ya que
es a negras y a indigenas a quienes primero se les vulneran estos derechos.

Casos como los de Catalina, Ana, Agustina y Antonia nos demuestran la agencia
de las mujeres negras por la defensa propia y de sus hijos e hijas. Las mujeres negras se
han autoreconocido histéricamente como sujetas de derechos y de plena humanidad
cuando la sociedad las consideraba objetos de intercambio comercial.

La opresion contra las mujeresnegras se ve expresada también en el hecho de
negar su protagonismo como sujetas de la historia. En agosto de 2012 fue publicado el
resultado de una investigacion que examind la “emergencia del proceso organizativo en
Colombia desde las resistencias cimarronas y la abolicion de la esclavizacion hasta la
actualidad, con énfasis en las décadas que van desde 1930 hasta nuestros dias” (Wabgou
y otros 2012,19) con el titulo de Movimiento social afrocolombiano, negro, raizal y
palenquero: el largo camino hacia la construccion de espacios comunes y alianzas
estratégicas para la incidencia politica en Colombia.

Esta investigacion dirigida por cuatro varones, reconocidos investigadores y
académicos, algunos de muy amplia trayectoria investigativa fue derivada de las

actividades del proyecto “Fortalecimiento de organizaciones afrodescendientes y de sus
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redes: exigibilidad de sus derechos y empoderamiento de las mujeres afrocolombianas,
negras, raizales y palenqueras” “financiado por la Agencia Espafiola de Cooperacion
Espafiola para el Desarrollo (AECID) y ejecutado por la Universidad Nacional de
Colombia, con la participacion principal de cinco organizaciones sociales
afrocolombianas a saber: la Conferencia Nacional de Organizaciones Afrocolombianas
(CNOA), el Movimiento Nacional CIMARRON, la Red Nacional de Mujeres
Afrocolombianas KAMBIRI, la Asociacion Nacional de Afrocolombianos Desplazados
(AFRODES) y el Proceso de Comunidades Negras (PCN)” (Wabgou y otros 2012,19).

El informe final publicado consta de 350 paginas y en la introduccion asegura
que “Todo ello, con énfasis en el protagonismo de la mujer y la exigibilidad de sus
derechos, con el fin de alcanzar mayor participacion, representacion e incidencia
politica” (Ibid,20), a pesar de lo cual a las organizaciones de mujeres se le dedican
escasas 15 paginas, aclarando que solo se limitan a los afios 90 permitiéndose romper el
esquema metodoldgico de la investigacion en relacion con la cronologia definida, para
el caso de las organizaciones de mujeres. Estas 15 paginas representan un 4% del total
de la investigacion, con informacién recogida principalmente de paginas web de las
mismas organizaciones y unas muy pocas entrevistas a lideresas radicadas en Bogota"’.

En el trabajo mencionado se desconoce la participacion protagénica de las
mujeres en los procesos organizativos y en el movimiento social afrocolombiano en
general. Lo que denota un sesgo patriarcal en las investigaciones de este tema en
Colombia. La lucha, resistencia, organizacion y las multiples insurgencias cotidianas de
las mujeresnegras deben ser analizadas e interpretadas en el marco mas amplio del
contexto historico colonial en el que precisamente se construye a la mujernegra como
fruto de la diferencia colonial.

El estudio se acoge mas bien a la ideologia dominante que percibe a las
mujeresnegras como victimas pasivas; necesitadas de redencién, tal vez, pero incapaces
de lograrla por si mismas (Freire 1986). Su liberacion debe ser liderada por las
feministas blancas o por lideres del movimiento negro. Es por esto que para muchas y
muchos es dificil considerar a las mujeresnegras afrocolombianas como sujetos sociales
0 actoras politicas.

Las definiciones convencionales que se hacen de movimiento social presentan

dificultad para ampliar sus analisis de forma que trasciendan la perspectiva occidental

177 Este estudio entrevisto en total a seis hombres y tres mujeres. (Wabgou y otros 2012,49).
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desde la cual se estudia y valora las formas organizativas de las mujeresnegras
afrocolombianas. Las formas organizativas de las mujeresnegras dificilmente pueden ser
analizadas desde los marcos interpretativos de origen europeo (Weber y Touraine,
especialmente) o norteamericano (Parsons, Smelser) que destacan para sus definiciones
de movimiento social aspectos como la espontaneidad de la accidn, el caracter marginal,
su disfuncionalidad, la irracionalidad de la accion o al contrario su calculo; realmente no
dan cuenta de la naturaleza de las movilizaciones de las mujeresnegras afrocolombianas
en la historia y en la actual dinamica social del pais, que se enraizan en la memoria
ancestral africana y en las reconstrucciones de la familia y la matrifocalidad que
hicieran las mismas mujeres como ya hemos visto.

Las mujeresnegras son y han sido sujetas sociales porque luchan para desde ellas
mismas producir y determinar el curso de su historia. Que hayan tenido éxito o no en
esa lucha es otra cosa. A pesar de eso algunos consideran escasa la participacion de las
mujeresnegras en los espacios de decision del movimiento social afrocolombiano y de
las instancias organizativas propias como los Consejos Comunitarios y las
Organizaciones Etnico Territoriales.

Desde una concepcién grandilocuente de la politica se desconocen las
insurgencias cotidianas de las cuales nos da ejemplo en la historia Paula de Eguiluz,
nacida en La Espafiola (hoy Republica Dominicana y Haiti), mulata hija de madre
esclava por lo que de acuerdo a los Codigos negros de la época segun los cuales se
heredaba el estatus de la madre, ella también era esclavizada. Consigui6 su libertad en
Cuba, viviendo varios afios como “mujer libre”. Termin6 siendo acusada de brujeria,
hechiceria, sortilegios y apostasia por lo que fue llevada al Tribunal de la Inquisicion en
Cartagena, de donde “milagrosamente” logra salvarse de semejantes cargos, quedando
libre para terminar siendo destinada a atender enfermos, convirtiéndose en “maestra de
brujas blancas™ y de mujeres por “casta”. Tuvo una gran influencia sobre las mujeres de
la clase alta de Cartagena (Historias Matrias. 2010,22).  El desarrollo de estos
acontecimientos en la vida de Paula nos permite ver a una mujer sabia, médica
tradicional, que logra burlar los poderes de la época en las tres ocasiones en las que se le
abrio proceso en el Tribunal de la Inquisicion en Cartagena.

La historia de las mujeresnegras estd llena de nanoinsurgencias por visibilizar
como la de Ana Maria Matamba quien asume la actitud de negarse a llevar el apellido
de su esclavizador Layos, decidiendo mantener su originario de Angola. Ana Maria

nacié esclavizada en la hacienda Periquitos y llegd a tener dos hijas. No se conoce la
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fecha exacta en la que ella y sus dos hijas obtuvieron la libertad y se fueron a vivir a la
Villa de Honda. Esto parece haber ocurrido a finales del siglo XV1I1, segln célculos del
historiador Rafael Diaz (2010).

En un pleito con su antiguo esclavizador por unos bienes que debia entregarle y
no lo hizo, los escribanos le cambiaron el apellido Matamba por Layos, asumiendo la
regla de la época de que los esclavizados llevaran el apellido de los amos aunque ya
fueran libres. Los escribanos pretendian reafirmar a pesar de que Ana Maria ya era
libre, una de las costumbres de los rituales de esclavizacion que era cambiar el nombre
al esclavizado como una manera de borrarle su identidad africana y reafirmar el poder
del esclavista. Contra esta costumbre, Ana Maria siguié firmandose Matamba, su
apellido Angola. La historia de Ana nos muestra a una mujer que se resiste a perder su
memoria y se empefia en mantenerla viva a través de su apellido africano como un
vinculo indisoluble con sus raices originarias, y mas aun, una mujer que se da una
identidad libre del sentido de propiedad que implicaba llevar el apellido de su ex
esclavizador. Es a través del nombre, que los yoruba consideran son protegidos por sus
orishas y estan ligados a su ancestralidad. Mantener el nombre africano es un acto de
insurgencia espiritual.

Ella grabd su apellido / en el recuerdo / de los que en la travesia / lo perdieron, / de los
guindados / en los mastiles. (Chiriboga 2010,76)

Excluir a las mujeresnegras afrocolombianas de la participacion por el hecho de
ser mujeres resulta practicamente un imposible dado los liderazgos, las formas
organizativas tradicionales y la capacidad de agencia que las mujeres han ejercido por
tradicion dentro de sus comunidades. Si bien algunas consideran que hay que hacer
diferencia entre los liderazgos tradicionales como ser partera, curandera o cantadora y
dirigir un proceso politico con miras al reconocimiento de derechos por parte del
Estado, es necesario reconocer que la participacion colectiva de las mujeresnegras por
una sociedad justa e igualitaria ha estado invisibilizada en el pais, esto es, carece de
reconocimiento social. Desde una vision restringida de lo politico se considera que la
participacion de las mujeres en asuntos considerados como tales ha sido méas bien
limitada. Como nos dijo una entrevistada:

Una cantadora y una partera son los liderazgos que no tienen discusion, son lideres en
las comunidades prestando estos servicios, estos ministerios, pero en el diadlogo mas de
tipo politico la mujer se hacia a un lado, este proceso de Ley 70 permitié que la mujer
empezara también a opinar, a ser escuchada, y que esto le permitiera ir adquiriendo mas
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dominio y més interés en los temas comunitarios y mas confianza en si misma. (E10).
178

Es importante tomar en cuenta que desde mediados de los afios 80, la
intervencion desarrollista implementada sobre el Pacifico colombiano y sobre territorios
de poblacion negra se acompafio de programas para la mujernegra que incentivaron la
conformacion de organizaciones “formales” de mujeres por todo el Pacifico alrededor
de pequefios proyectos productivos en lo que se corresponde con la vision de Mujer y
desarrollo de las politicas de desarrollo global (un ejemplo de historias locales, disefios
globales, segun Mignolo 2003).

El proposito era reunir a las mujeres en grupos de acuerdo con su actividad
productiva para potenciar la generacion de ingresos. Se conformaron grupos de
artesanas, panaderas, fritadoras, tenderas. El grupo de mayor permanencia en el tiempo
ha sido el de las artesanas. Estos grupos conformaron cooperativas multiactivas de
ahorro y crédito en varias localidades. En el proceso de constitucion se les ofrecia a las
mujeres formacidn en tematicas modernizantes como: organizacion, salud, autoestima,
valoracion étnico-territorial, medio ambiente y asistencia técnica especializada para
fortalecer los proyectos productivos de los grupos, la creacién y puesta en marcha de
fondos rotatorios y de redes y muy especialmente, como objetivo no manifiesto,
producir una profunda transformacién en la forma de vida de las mujeres y de la
sociedad del Pacifico toda a través del trabajo con las mujeres. Imponer la civilizacién
capitalista.

Estas organizaciones de mujeres negras responden a una dindmica institucional

inserta en las politicas desarrollistas del PLADEICOP*™

y antes de esto a las propuestas
institucionales del Instituto colombiano agropecuario-ICA- destinadas a las mujeres
campesinas (Gonzéalez 2005,7).

Para algunas autoras esto no es mas que la modernizacion del patriarcado dado
que no se cuestionan las relaciones de género por lo que estos proyectos terminan

imponiendo sobre las mujeres nuevas cargas. Con todo y esto, existen organizaciones

178 Estas entrevistas se hicieron con el propésito de visibilizar el papel y aporte de las mujeres
negras al proceso de reglamentacion del AT 55 y de construccion de la Ley 70 del 93. Esta convencién
corresponde a la clasificacion que he hecho de las entrevistas. Aqui habla la hermana Ayda Orobio,
mujer negra religiosa, de amplio liderazgo en las comunidades del Pacifico y del desarrollo de la Pastoral
Afrocolombiana.

9 Plan de desarrollo integral para la costa pacifica, es el primer plan de desarrollo formulado
para el Pacifico colombiano en el afio 1982 y el primer plan regional de desarrollo que se formula en el
pais.
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de mujeres que a pesar de tener este origen, intentan ir mas alld en sus reflexiones,
superando la Idgica desarrollista y ejerciendo lo que podriamos Ilamar un cimarronismo
organizativo o haciendo uso de su habitus cimarron. Es decir, de practicas
condicionadas por toda la historia colonial que lleva a las mujeresnegras a buscar la
autonomia de forma reactiva y creativa. El habitus cimarrén es una préctica social de
resistencia— insurgencia incorporada a la subjetividad “en el proceso de crecimiento de
las nuevas generaciones de cimarrones” (Alban 2013,235) y cimarronas.

Un ejemplo lo encontramos en el proceso que dio origen a la Asociacion
Nacional de Mujeres Usuarias Campesinas, Negras e Indigenas de Colombia
(ANMUCIC) segun el relato que nos hace una de sus integrantes y lideresas.

Antes no habia organizacién de mujeres, todas las organizaciones eran mixtas y
todas las mujeres solamente para el cargo de secretaria, eso era cosa de un mandato,
secretaria, porque a ellos no les gusta escribir, y pa' guardarles la plata para ellos pedir,
nada mas, y usted no tenia derecho a decir nada jEntrégueme! jDeme! Eso era asi jAh!
Y cuando se dio acd, eso decia el finado... que maldecia la hora que en eso se metieran
mujeres, asi textual lo dijo, un hombre machista, [...] porque como empezaron a hacer
ANMUCIC, alma y vida para que la organizacion se diera, porque claro yo no me sentia
identificada con esa peleadera con los hombres y jzas! Se crea ANMUCIC. Se crea de
resistencia a la ANUC™® que no nos permite reconocimiento. Ahi estaba José Reyes
Prado iUy que hombre! Eso era un caucano, que hombre que le tenia tanta tirria a la
participacion de las mujeres, un hombre afro... que nos decia que la mujer era para la
camay cocinar.

ANMUCIC naci6 por manifestacion de un poco de mujeres, no conformes con
ese estilo y nadie nos daba una luz de que pudiese haber una organizacién de mujeres
pero a ese congreso fuimos y contamos todo lo que estaba pasado con nosotras y asi
¢Cbémo criamos las gallinas y no somos duefias? ;Como que el tipo las vende y no son
de élI? El tipo las esta contando por los titulos de la casa eran del sefior, los créditos de
caja agraria eran del sefior, las mujeres no aparecian en nada, entonces uno era la
labrariega de todo y el tipo definia, y entonces nosotras fuimos con el Incora y
entregamos esos animales y entonces fuimos a preguntar -Que las vendio en el mercado
de hace un mes -Y ¢Usted que se comprd? - Que no, que con la plata trajo del mercado
lo mismo de siempre y eso era para hacer la transformacion, porque en medio de la
ANUC eso fue un proyecto que salié de mujeres para nosotras irnos fortaleciendo y que
ahi dentro ibamos haciendo un campito en los proyectos de hombre, [...] y eso se vio
reflejado en lo que pasa en las casas, si usted se iba a donde Guillermo o0 a donde
Ciliano que era un hombre bastante machista, y que usted le dijera que vendiera esos
patos y él le dijera que espere que venga... que eso es de esas mujeres, eso ya era respeto
pa' uno cuando antes: cuanto quiere?, porque como él no lo habia ayudado a conseguir,
ni habia llegado por él tenia que esperar a que viniera la sefiora pa' ver si se vendia, eso
para mi... significo empoderamiento... jpues claro! que el marido diga que hay que
esperar a la mujer para que se tome la decision cuando antes él era el que decia como
iba, pero como él ya sabe que eso no lo puso ella, y no es de ella sola sino con otras
entonces por no ganarse el alegato y la habladera, entonces espere que venga. (G.A.A.)

180 Asociacion Nacional de Usuarios Campesinos.

179



A partir de los afios 90 han venido surgiendo otras organizaciones y redes de
organizaciones locales, regionales y nacionales que se plantean como expresiones
organizativas propias, cuyos objetivos estan dirigidos a asuntos como:

Lograr la comunicacion y lazos de solidaridad entre las distintas organizaciones de
mujeres y las mixtas, luchar por el reconocimiento y aplicacion de los derechos étnicos
y de género, estudiar la realidad de las necesidades de las mujeres y sensibilizarlas en el
manejo y uso sostenible de la naturaleza, trabajar por la defensa del territorio, asi como
contribuir al crecimiento del Movimiento Negro y el Movimiento Social de Mujeres de
Colombia.*®

La mayoria de las organizaciones de mujeres surgidas desde finales de los 90 y
del 2000 en adelante lo han hecho en respuesta a la violencia ejercida contra las
comunidades por parte de los diferentes actores armados.

Antes del 2000, las organizaciones [...] eran netamente como para vivir la vida: las
organizaciones de las fiestas, ayudar a limpiar el barrio, del bingo, del alumbrado. Pero
después, las organizaciones que surgieron eran en defensa de la vida. Nosotros siempre
decimos que hay dos tipos de organizaciones: las de vivir la vida y las de defender la
vida. Se pasé de ese tipo de organizaciones a las de defender la vida (entrevista a
lideresa del PCN en Millan 2015,377).

En efecto, las mujeresnegras han sido lideresas de los espacios ludicos, de los
juegos, de las fiestas. “Las fiesteras [eran] mujeres encargadas de organizar las fiestas
de la virgen del Carmen o de San Antonio. No tenian nada, sélo caracter, capacidad

182 | as mujeresnegras pasaron de la organizacién de la

para dirigir todo el proceso
ludica en sus comunidades a la movilizacion por la defensa de la vida y contra la
muerte. Lo que ha hecho que los espacios organizativos de las mujeresnegras se
multipliquen en las Gltimas dos décadas, especialmente a partir de la Ley 70 de 1993,
habiéndolos tanto auténomos como institucionales. También es importante el
reconocimiento de la decisiva participacion de las mujeresnegras en las movilizaciones
hacia la obtencién de derechos para las comunidades negras tanto desde sus
organizaciones de mujeres como desde los espacios organizativos mixtos.

En la construccién de esta propuesta [la Ley 70] fuimos lideresas, convocando,
llamando a la gente, empezamos a liderarlo mujeres alla en el rio, porque éramos las
que mas le llagamos a la comunidad, en ese momento solo estaba nuestra organizacion
de mujeres que nacié en el 80. [En el] 87 y 88 ya empezamos con lo del transitorio
[Articulo Transitorio 55], después de ONUIRA [organizacion del rio Anchicayd] llega
mas gente, no solo mujeres sino mixta y empezamos a luchar por todo lo que tenia que
ver con la organizacién de nosotros como pueblo negro. El papel protagdnico siempre
ha sido de las mujeres (Beatriz Mosquera). (Lozano 2010c,18)

181 Red de mujeres negras del Pacifico: tejiendo procesos organizativos auténomos. En: Revista
Estero. Afio 5, No. 9. Medellin, febrero de 1997.
182 Conversacion con el maestro Juan Garcia el 29.05.2015 en Quito, Ecuador.
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La movilizacién de las mujeres negras por la reglamentacién del articulo 55 y la
construccion de la Ley 70, les permitio, sin proponérselo explicitamente, el
cuestionamiento de las representaciones de lo femenino y lo masculino que regulan el
comportamiento entre los sexos en las comunidades negras asi como el de la division
sexual del trabajo que, en el imaginario colectivo, ubica a las mujeres en la ejecucion de
las tareas relativas a la reproduccién incluso en los espacios organizativos y a los
hombres en las de lo publico.

En el Consejo Comunitario ahora las mujeres son la parte mas importante del consejo,
aunque antes habia organizacion femenina y organizacion masculina, la organizacion
femenina era para cocinar en los talleres, ahora las mujeres se tomaron la organizacion y
son las que dirigen y estan siempre metidas en la parte de las directivas de la
organizacion. Son las que ponen el punto clave en la organizacion (Susana Ortiz).
(Lozano 2010c,20)

Si bien la motivacion de las mujeres para involucrarse en este proceso fue la
defensa del territorio, planteado como la contradiccién principal, por lo que no se
plantearon y por lo tanto no se obtuvieron demandas especificas como mujeres, su
participacion en los espacios de discusion no solo como oyentes sino como lideresas al
frente de los procesos implicé rupturas conyugales, violencia intrafamiliar vy
cuestionamientos por parte de los mismos hombres del proceso, que las llevo a
plantearse la necesidad de organizaciones propias de mujeres donde se discutieran los
temas de género y pudieran encontrar caminos para su independencia y autorrealizacion.

Los compafieros no tenian la vision de que la particularidad de género era importante, a
veces hubo discusiones, decian que era dividir mas el proceso, y nosotras también
mirabamos lo afro, lo amplio, lo negro, como la necesidad que tuviera ese
reconocimiento. En espacios informales se plante6 [el tema de género] pero no en
espacios formales. Se planteaba globalizado, sin la particularidad. EI hecho de que
existiéramos como organizacion de mujeres generaba inquietud, positiva y negativa.
Ese es un hecho ideoldgico, al menos estdbamos ahi con nuestra presencia, aunque no
participamos como mujeres en la propuesta de la Ley 70. La dindmica dio solo para
trabajar la generalidad. Lo fundamental era que las comunidades negras tuvieran un
reconocimiento con niveles de participacion y decision en la politica, trabajabamos
como mujeres pero no desconociamos eso (Mirna Rosa Rodriguez). (Lozano 2010c,20)

La creacion de algunas organizaciones de mujeres, como FUNDEMUJER en
Buenaventura, responde a esa experiencia, si bien esta organizacion tiene sus
antecedentes en lo que Ilamaron el Circulo de Estudio de la Mujer Cimarrona que nace
en el 89 como una iniciativa de las mujeres de la organizacion nacional Cimarron en

Buenaventura.
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La experiencia organizativa y de movilizacion lleva a algunas mujeres a
considerar incompleto su proyecto de vida ligado solo a la maternidad y a la familia.
Las mujeres empiezan a pensarse a si mismas como lideresas para las cuales el
activismo politico es una parte fundamental de su proyecto de vida. Un buen numero de
mujeres que empezd su liderazgo con bajos niveles de escolaridad aprovecharon el
reconocimiento obtenido para acceder a becas de estudio que les permitid
profesionalizarse. Otras ganaron fortaleza para terminar una relacion de pareja que las
violentaba y obstaculizaba sus proyectos personales. Incluso algunas decidieron
permanecer solteras antes que aceptar las limitaciones de una relacién de pareja en la
que debian negociar y tal vez limitar sus espacios de desarrollo personal.

Al proceso de construccion de la Ley 70 se suman los programas de desarrollo y
modernizacion que venia experimentando la region desde los afios 80 y que abrieron a
la region del Pacifico hacia el resto de la nacion, dando paso a la circulacion de nuevos
modelos culturales de feminidad y masculinidad agenciados en muy buena parte por
feministas a cargo de los programas de mujer o para mujeres auspiciados por la
cooperacion internacional. Todo esto ha generado una proliferacién de organizaciones
de mujeres: fundaciones, asociaciones, cooperativas, que desde la cooperacién se
enfocaban en las llamadas necesidades préacticas con los enfoques de mujer y desarrollo
pero que con la orientacion feminista dada por las consultoras a cargo y con la
experiencia politica obtenida por las mujeres han permitido que se abran espacios de
discusién que cuestionan los arreglos tradicionales de las relaciones de género.

Las mujeres negras que aportaron a la construccion de la Ley 70, fueron
lideresas que no estaban dispuestas después de conseguida la ley a volver simplemente a
ser relegadas a las cocinas en los eventos del movimiento. Su participacion es, sin duda,
un cuestionamiento de hecho a las estructuras patriarcales. No cabe duda que la cruda
violencia que hoy padecen las mujeres en la region del Pacifico es una retaliacion por el
protagonismo alcanzado por ellas en todo este proceso: “hoy en dia las mujeres gracias
a la Ley 70 estamos liderando procesos en defensa de nuestro territorio. EI que la mujer
se haya involucrado en la defensa de los derechos nos matan, nos desparecen, nos
sefialan, buscando eliminarnos™*83,

Los unicos que han podido echarle marcha atras a estos procesos han sido los

actores armados que someten hoy a las mujeres en el Pacifico a formas modernas de

183 Relatoria Encuentro en La Cumbre, Valle, (Centro Campestre el Tabor), 8, 9 y 10 de abril.
Comunidades: Bajo Calima y Cérdoba.
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esclavitud. Sin embargo las mujeres continGan persistiendo. Mantenerse en el
movimiento no ha sido una tarea facil para las mujeres. Han tenido que lidiar con los
preconceptos masculinos que las definen solo como cuerpos sexuados para el placer
masculino y para el trabajo doméstico, con la poca valoracion y el menosprecio de sus
aportes, con la falta de apoyo y comprension de la doble y usualmente triple tarea que
enfrentan al tener que vérselas con la participacion politica, la familia y el trabajo.

Yo defendia la posicién de las mujeres, que si se citaba a las mujeres no fuera para
desempefiar las labores domésticas, que se nos tuviera en cuenta nuestros aportes
conceptuales, innatos, pero en un principio era para que hiciéramos la multitud, para
certificar el proceso [de construccion de la Ley 70], muchas van a estar en desacuerdo
conmigo pero yo asi lo percibi, no valoraban en nosotras la capacidad de pensar, como
cualquier otro hombre lo primero que nos veian era el cuerpo. Pensaban que lo Unico
que teniamos era cuerpo y cuca'® y los conceptos y los aportes conceptuales que
teniamos no se tenian en cuenta al mismo nivel de los comparfieros o en su defecto de las
compafieras que ya eran profesionales en ese entonces. Pero siempre pensé que todas y
cada una estdbamos haciendo grandes aportes que hoy vy el pueblo afrodescendiente han
marcado un hito con la Ley 70 (Mercedes Segura)'®.

Al atreverse a entrar en el mundo de la movilizacién politica, un mundo
tradicionalmente masculino, las mujeres negras han transgredido las expectativas de
género del habitus colonial esclavista de su cultura y a pesar de la resistencia de los
hombres muchas de ellas han logrado ocupar posiciones de direccion en las
organizaciones étnico territoriales y en los consejos comunitarios, aparte de alcanzar un
notable reconocimiento de su trayectoria politica, ademas de vincularse a
organizaciones y redes de mujeres del orden nacional®®®. Esto ha implicado nuevos
arreglos de género ya que han accedido a oportunidades que de otra manera no hubieran
conseguido: becas, estudios de formacién y capacitacion, acceder a espacios de
discusion del ambito nacional, viajes. Sin embargo es necesario matizar estos logros
pues si bien algunas han obtenido estas ganancias gracias a su participacion, otras, la
mayoria, han tenido que quedarse en casa atendiendo los hogares y los/las nifios/as.

El hecho es que las mujeres se batieron codo a codo con los hombres, dandose el
caso de que fueran mas las mujeres con un reconocimiento a nivel nacional que los
hombres. Incluso la primera persona que accede a un puesto en la cdmara de

representantes por la circunscripcion especial para comunidades negras que se crea con

184 \/agina

185 Entrevista realizada en el 2008 con motivo de los 15 afios de la Ley 70 de 1993.

186 Como la Ruta Pacifica de las Mujeres, el Movimiento Nacional de Victimas, la Red Nacional
de Mujeres, la Red Nacional de Mujeres Negras Kambiri, entre otras.
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la Ley 70 es Zulia Mena, una chocoana activista reconocida no solo en su departamento
sino a nivel nacional, hoy alcaldesa de Quibdd, la capital del Chocé.

No ha sido facil para las mujeres negras participar y hacer respetar sus
trayectorias politicas, mas adn si no contaban/cuentan con formacion académica. Se les
sigue exigiendo que subordinen su participacion politica y sus proyectos personales a la
vida familiar y de pareja y a la tradicion cultural. Una tradicion que no se cuestiona pues
la mayoria de las organizaciones del movimiento social afrocolombiano que defienden
una politica de la identidad multiculturalista, no alcanzan a reconocer que esa identidad
que enaltecen es producto de un continuum de violencia colonial que incluye al género
como mecanismo de opresién contra las mujeres (Lugones 2008). Los hombres no
ceden espacio ni renuncian a sus privilegios masculinos, incapaces de autocritica y de
encontrar el origen de dichos privilegios en la institucion de la esclavitud y en La
Colonia. Las mujeres todavia no cuentan con la disponibilidad que se exige para ciertos
cargos de decision y mando en las organizaciones a cuenta de sus cargas domésticas y
de sostenedoras economicas del hogar; hablar de los derechos de las mujeres es visto
todavia por parte de algunos/as activistas de no pocas organizaciones como un embeleco
feminista ajeno a la cultura. Con todo y eso, en este proceso que llevé a la Ley 70, las
mujeres ganaron experiencia en la negociacion con el Estado, se ejercitaron en el
discurso politico publico, fortalecieron sus habilidades organizativas comunitarias,
perdieron el miedo a la participacién en cargos de direccién, aprendieron a enfrentar el
racismo en la calle y el sexismo de las organizaciones afro y también a negociar con sus
compafieros de vida otros arreglos de género. Falta todavia mucho por lograr pero “ya
que empezamos a caminar, no podemos quedarnos paradas”187.

Conclusiones

Me ha interesado en este capitulo presentar a las mujeresnegras como
agentes de cambio, constructoras de mundo y transformadoras de sus comunidades.
Mujeres que nos han legado una memoria de rebeldia que no se resigné nunca a sufrir la
opresion pasivamente sino que por el contrario realizaron insurgencias cotidianas
permanentes. A pesar de haber sido construidas como objeto por el proceso esclavista
las mujeresnegras se auto instituyeron como plenamente humanas reivindicando tal
condicion a través de la constitucion de familia, la ampliacion de los lazos de parentesco

en el comadrazgo y las practicas que construyen comunidad como la parteria. Al

187 Relatorfa Encuentro en La Cumbre, Valle, (Centro Campestre el Tabor). 8,9 y 10 de abril.
Comunidades: Bajo Calima y Cérdoba.
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proposito no manifiesto pero actuante de la humanizacion también fueron importantes
los diversos procesos judiciales y de actitudes subvertoras del orden establecido como lo
hiciera Maria Matamba al insistir en conservar su apellido Angola. Las estrategias
juridicas desplegadas por las mujeresnegras nos estdn mostrando el amplio
conocimiento institucional y juridico que tenian.

Las mujeresnegras no han sido victimas pasivas en espera de redencién, muy por
el contrario se han movilizado siempre en busca de liberacién para su situacion de
opresion, con practicas que van desde el infanticidio y el aborto hasta las denuncias
legales contra los propietarios, pasando por el suicidio y el asesinato de los amos. Asi
lo ilustran numerosas causas legales seguidas contra las esclavizadas por “ofensas”
hechas a sus amos y homicidios, huidas, sublevaciones y otros considerados delitos
(Jaramillo 1968,43-50).

Las mujeres supieron aprovechar las fisuras del sistema legal colonial en
beneficio propio si bien no siempre se fallé a su favor. Estudios mas minuciosos en el
Archivo General de la Nacion y en el Archivo de Indias y otros, seguramente nos
develaran los nombres de muchas méas mujeres que por diferentes medios y a veces con
actos insurgentes que podriamos llamar (0 parecieran) nanométricos, potenciaron las
luchas libertarias del pueblo negro de formas todavia no muy estudiadas y menos ain
reconocidas, siguiendo la tradicion africana en donde los méas débiles terminan burlando
a los mas fuertes y también en ese misma tradicion como lo recuerda Hampaté Ba en su
Carta a los jovenes'®®:

Lo mismo que no hay ningin “incendio pequefio” (todo depende de la naturaleza del
combustible gue encuentre a su paso), tampoco hay ningin esfuerzo pequefio. Todo
esfuerzo cuenta y nunca se sabe a partir de qué accién aparentemente modesta surgira el
acontecimiento que cambie el rumbo de las cosas. No olvidéis que el rey de los arboles
de la sabana, el poderoso y majestuoso baobab, sale de una simple semilla que, al
principio, no es mas gruesa que un pequefio grano de café....

Las mujeresnegras fueron y han sido guerrilleras cimarronas, parteras de agencia
antipatriarcal, ananses tejedoras de redes vinculantes, agricultoras y médicas
tradicionales, lideresas espirituales y también politicas. Mujeres con una historia de
insurgencia ancestral desconocida aun hasta por ellas mismas, pero que se expresa a

través del habitus cimarroén.

188 https://luhema.wordpress.com/2009/08/23/carta-a-los-jovenes-amadou-hampate-ba/ vista el
11/05/2015
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Mujeres que participaron de forma intensa por la consecucion de los derechos
colectivos de las comunidades negras, haciendo a un lado sus propios intereses de
género y copiando a veces las formas masculinas de hacer politica. Sin embargo,
logrando en ese proceso reconocer su potencial de participacién y transformacion y
pensarse a si mismas como mujeres. Mujeres que se acompafian, escuchan y sanan

mutuamente y que realizan practicas de un gran potencial pedagdgico cotidianamente.
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Capitulo cuatro

Sexualidad, cuerpoy erotismo.

Insurgencias poéticas de las mujeresnegras

Hoy como ayer el desafio de los grupos negros es
sobrevivir. La hazafia increible es que para lograrlo
han inventado no solo nueva poesia, danza, musica y
teatro, sino diversos modos culturales y sociales. Y
aun cuando las condiciones les son adversas en
Colombia, con seguridad en el siglo XXI inventaran
otras alternativas que permitiran la permanencia de
la diaspora africana en América

(Friedemann 1993b,122)

Los padres blancos nos dijeron “pienso luego
existo”. La madre Negra que todas llevamos dentro,
la poeta, nos susurra en nuestros suefios: “siento,
luego puedo ser libre”. La poesia acuiia el lenguaje
con el que expresar e impulsar esta exigencia
revolucionaria, la puesta en préctica de la libertad.
(Audre Lorde 2004,4)

Introduccion

La insurgencia de las mujeresnegras afrocolombianas es también una
insurgencia poética desde la cual deconstruyen y transgreden los imaginarios racistas y
sexistas dominantes. He procurado en este capitulo un acercamiento a la poesia hecha
por ellas y a la tradicion oral del Pacifico, en la que se muestra la resignificacion y
transcodificacion de la sexualidad y su cuerpo (en tanto femenino y negro) desde donde
se plantan como sujetas de agencia erdética afectiva, haciendo de la mujernegra la
protagonista de su poesia. Pero también como herederas de una memoria ancestral
cimarrona que recrea la tradicion oral para reconocerse en sus raices africanas y
proclamar la denuncia de la esclavizacién y el racismo.

No pretendo hacer un analisis literario de la obra poética de las mujeresnegras
afrocolombianas, raizales y palenqueras sino acercarme a las formas en que ellas se
expresan de si mismas, del amor, del territorio, del matrimonio, de la maternidad, de los
hombres, de la sexualidad, de forma que trasgreden y recodifican el imaginario
dominante y los estereotipos raciales sobre las mujeresnegras y sobre la feminidad en
general.

Me baso fundamentalmente en la antologia realizada en el 2008 por Guiomar

Cuesta y Alfredo Ocampo de 21 mujeres poetas afrocolombianas de la regién del
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Pacifico, y en la compilacion de los mismos autores publicada por el Ministerio de
Cultura en el 2010 como el tomo XVI de la coleccion Biblioteca de literatura
afrocolombiana, que incluye a las 21 poetas de la primera antologia mencionada, asi
como en textos publicados por las mismas poetas u otras editoriales. No obstante, no se
trata solo de poesia en términos formales, también de canciones, décimas, coplas y
arrullos y de toda la palabra hablada, cantada, dramatizada y bailada que es parte de la
expresion oral de la region. A todo esto en las voces de las mujeresnegras es que estoy
Ilamando poesia, si bien hago énfasis en la antologia mencionada.

No es gratuito que las insurgencias poéticas de las mujeresnegras sean el ultimo
capitulo ya que los precedentes ofrecen el contexto sobre las circunstancias sociales,
econdmicas, politicas y culturales del territorio region del Pacifico al que estan ligadas

estas poetas, lo que permite un mejor entendimiento del sentido de su poesia.

iAy amiga, cual es tu lucha, cuéntala!
Rescatar a mi hija de la enfermedad,
Andar por las calles, rodar y rodar,
Soportar el rechazo de la sociedad,
Que solo por ser negra me hayan apartado.
Pero hoy soy otra, pero hoy soy otra
Aprendiendo a vivir.
iAy amiga, cual es tu lucha, cuéntala!
La vivi con otras mujeres luchando juntas,
Por la raza, la vida y el amor.

En este mundo perdido lleno de tanto dolor,
Negras son mis raices y negra soy Yo.
iAy! Amiga Unase a esta lucha
Y asi podemos vencer,
iAy! Mujeres Unanse a esta lucha
iAy! Amigos Unanse a esta lucha

iAy! Vecina tnase a esta lucha'®’.

Poesia y tradicion oral en el Pacifico colombiano

Es un lugar comUn la afirmacion de que la cultura del Pacifico es
fundamentalmente una cultura oral. No cabe duda que la tradicion oral es expresién de
la memoria colectiva, vehiculo de comunicacion y transmisora de valores colectivos
que recrea un corpus ludico y normativo al mismo tiempo (Vanin 1993), pero también
trasgresor, como lo afirma el mismo Vanin cuando asegura que

la tradicion oral permiti6 ejercer la venganza simbélica contra la dominacién: religion,
esclavitud, explotacion y deshumanizacion. Por eso en los relatos los reyes carecen de
poder y la ironia y la posibilidad de vencer las adversidades y coronar las empresas,

189 Cancién escrita por el Grupo de mujeres de la Casa cultural EI Chontaduro de Cali. En
Moreno, Mufioz y Moreno. Cali: Casa cultural EI Chontaduro, 2014,12
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permanecen latentes. El triunfo del débil, pero inteligente y astuto, sobre el poderoso,
malandrin y tirano; el ascenso del pobre digno y el descenso del rico atropellador, son
elementos que evidencian la revancha contra un mundo injusto. (Vanin 1993, sp.
Cap.44)

La tradicion oral da cuenta del esfuerzo histérico de domesticacion que la
poblacion afrodescendiente hizo de la selva del Pacifico, de sus luchas de resistencia a
la esclavizacion y de la forma que se han relacionado unos con otros y con “los otros”
(indigenas y espafioles). Este uso de la palabra es herencia de las culturas africanas
secuestradas a América desde Africa occidental, centro-occidental y central en las
cuales, aunque tuvieran escritura, eran civilizaciones consideradas orales o
civilizaciones de la palabra hablada. La oralidad como afirma Vansina (2010,140) no es
la carencia de una habilidad (la escritura) sino una actitud frente a la realidad. En el
Pacifico ha sido la palabra hablada la que ha registrado todos los mensajes importantes.
En ese sentido es sustancial enfatizar que “una sociedad oral reconoce el habla no solo
como un medio de comunicacion diaria, sino también como un medio de preservacion
de la sabiduria de los ancestros [y de las ancestras]” (Vansina 2010,139).

Las culturas africanas consideran que las palabras crean cosas, son poderosas ya
que tienen un poder misterioso. No obstante la oralidad no son solo versos y relatos, son
también cantos y danzas. Las danzas también cuentan una historia. La tradicion oral no
es solo una expresion verbal, hablada o cantada, sino también bailada por lo que puede
afirmarse que en la tradicion oral de la poblacidn negra afrocolombiana se conjugan la
palabra, el ritmo y la expresion corporal. En ultimas, la tradicion oral relaciona todos
los aspectos de la vida sin separarlos categorialmente como nos acostumbréd la
mentalidad cartesiana. En ella no hay manera de separar lo material de lo espiritual, ni
lo esotérico de lo exotérico sino que mas bien “consigue ponerse al alcance de los
hombres [y las mujeres] de acuerdo con el entendimiento humano, se revela de acuerdo

190 (Hampaté B4 2010,170). Por eso afirma Hampété Ba que

con las aptitudes humanas
“ella es al mismo tiempo religion, conocimiento, ciencia natural, iniciacion al arte,
historia, diversién y recreacion, una vez que todo pormenor siempre nos permita
remontar a la Unidad primordial” (ibid,169).

La poesia de las mujeresnegras estd embebida de oralidad, se inserta en la
memoria colectiva del pueblo negro, ofreciendo testimonios sobre el pasado. Es

memoria viva. No se trata de meras descripciones historicas de acontecimientos sino de

% Todas las citas de Hampaté Bé son traducciones mias del portugués al espafiol. También las
de Vansina.
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la transmision de valores que aportan a la construccion ontoldgica del sujeto de la
comunidad negra, trayendo al presente historias de resistencia/insurgencia a la
esclavitud y a la dominacion, fiel a la memoria africana segun la cual “la tradicion oral
conduce al hombre [y a la mujer] a su totalidad y, en virtud de eso, se puede decir que
contribuye para crear un tipo de hombre [y mujer] particular en el mundo —un mundo
concebido como un Todo donde las cosas se religan e interaccionan” (Hampaté Ba
2010,169). Es decir, es una poesia que teje vinculos fiel a la memoria de Ananse. En
términos de la ontologia del ser humano africano que construye la tradicion oral
Hampéaté Ba nos dice todavia que ésta “se basa en una cierta concepcion del hombre, de
su lugar y de su papel en el seno del universo” (Ibid).

En la poesia de las mujeresnegras puede apreciarse la provision del universo
simbolico de sus lugares-territorios de origen. Ese universo simbolico del que hace parte
la tradicion oral es la fuente de la que emana su produccion poética. El lenguaje que las
mujeres usan esta lleno de términos originales, basados en la oralidad, que son usados
con especial ritmo y sensualidad, como en este poema de Elcina Valencia, un homenaje
al Curralao™, baile tradicional del Pacifico sur:

Son de marimba y zapateo
guejido de ancestros
Sinfonia de manglares,

las mujeres te bailan

Los hombres te beben

te gritan, te buscan,

La noche te conversa

con sus voces de tambores.

Sera larga la noche de concierto

estoy vestida con mi falda de boleros
Para ritmiar tus notas marimberas
asonantando las palabras cununadas

En un escubilleo sin palabras

gue me mueva los pies en el tablao

Con magia dancistica torbellinezca,
nubarronezca de giros y coqueteos
Marimbame, cununéame, bémbame, guasame,
embridgame de musica las venas

Con tu tamb tamb que llegue al infinito.

91 Afirma Velasco (2011:148) que el curralao es el nombre que se le dio al bambuco cuando le
fueron afiadidas a este ritmo instrumental, que se interpretaba solo con percusion, las voces. Dice también
que segun el Dr. Esteban Cabezas Rher el bambuco procede de Bambu, region africana, llegando al Patia
en el Cauca y de alli fue llevado al Pacifico colombiano con el nombre de currulao. Cuesta y Ocampo
(2008:30) afirman que el currulao tiene cinco variantes: patacoré, bereju, caderona, bAmbara negra y juga,
y los estilos funebres del bunde y del Chigualo. También que en los alabaos, salves, arrullos, loas y
villancicos se conservan mas las supervivencias musicales hispanicas, especialmente relativas al canto
gregoriano que fue traido por las misiones religiosas del siglo XVI.
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Currulao, son de marimba y zapateo. (Cuesta y Ocampo 2010,378)

Elcina se toma todas las libertades literarias que le apetecen. Una de ellas es
convertir los instrumentos musicales, usados para tocar el currulao, en verbos
imperativos de mucha resonancia: marimbame (marimba), cununéame (cununo),
Bémbame (bombo), guasame (guasa), que le dan una expresion muy erética al poema,
haciendo de los instrumentos musicales objetos de deleite. El currulao es nombrado por
la poeta como un sujeto con el que establece interaccion a través de todos los sentidos.
Este poema también nos muestra la estrecha relacion entre expresion oral, musica y
baile en las culturas negras afrocolombianas.

La poesia de las mujeresnegras esta llena de licencias poéticas, como las que
ilustra el poema de Elcina, que se expresan en imagenes, en nuevos términos y en el uso
de los propios, desconocidos, ignorados o despreciados por la poesia “letrada”,
necesarios de entender en el contexto cultural en el que son producidos. Ligada como
estd a la tradicion oral esta poesia no es meramente un hecho artistico, es también un
hecho social que hace necesario tomar en cuenta que:

Todo lo que una sociedad considera importante para el buen funcionamiento de sus
instituciones, para una correcta comprension de los diferentes estatus sociales y sus
respectivas funciones, los derechos y obligaciones de cada uno, todo es transmitido
cuidadosamente. En una sociedad oral esto se hace por la tradicion, mientras que una
sociedad que adopta escritura, s6lo los recuerdos menos importantes se dejan a la
tradicion. Es este hecho el que llevé durante mucho tiempo a historiadores, que
provenian de sociedades alfabetizadas, a creer erroneamente que las tradiciones eran
una especie de cuento de hadas, cancion de cuna o juego de nifios. Cada institucion
social, y también todos los grupos sociales tienen una identidad propia que trae un
pasado inscrito en las representaciones colectivas de una tradicion, que lo que explica 'y
lo justifica™. (Vansina 2010,146)

Dado que se trata de contar historias y transmitir valores, no hay tema que
escape a una copla, a una décima o a un poema. La expresion oral de la poblacion negra
afrocolombiana, especialmente la de la region del Pacifico, abunda en picaresca como
forma critica de los poderes dominantes. Son historias que cuentan del triunfo de los
débiles sobre los mas fuertes, trasgrediendo los protagonismos y actuando como
conciencia social.

Los cantos en la tradicion oral son muy variados pero la mayoria tiene un

caréacter religioso como las jugas y bundes con los que se celebran las adoraciones al

192 | a traduccion del portugués al espafiol es propia.
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nifio Dios en la regién nortecaucana y los alabaos del Pacifico con los que se despide a

los muertos.

El currulao, el chigualo y el arrullo son expresiones musicales ancladas en la tradicion
oral. En las letras de sus cantos se manifiesta una profusion de estilos poéticos cuyos
versos se encadenan al ritmo a manera de fonemas o sonidos de acompafiamiento, bajo
el predominio de los tambores y las marimbas. La dimension ritual se pone en evidencia
cuando hay convergencia de los elementos musicales en las celebraciones religiosas o
en el ambito funerario, tal es el caso del alabao, la juga de arrullo y el velorio del
angelito. (Cuesta y Ocampo 2008,30)

El alabao es un canto funerario colectivo, dirigido especialmente por las
mujeres, que permite la comunicacion con las ancestras y los ancestros. Dice el padre
claretiano Gonzélo de la Torre quien vive en Quibdé desde hace muchisimos afios que

el alabao tiene un eco social, ecoldgico, en cuanto a su tonada elegiaca y litanica al
mismo tiempo, acentua el recuerdo inconsciente de todo el sufrimiento de la esclavitud
pasada y reproduce la nostalgia del paisaje abrumador de los rios, de la selva, del cielo,
de las horas de lluvia interminable, de los viajes silenciosos en canoa por los rios y
quebradas... El  fenémeno del alabao tiene todo un mundo de detalles, todos ellos
importantes, que rodean el momento del canto; el calor humano del grupo, el ambiente,
el estado de animo del cantante y el de la comunidad, los gestos, la posicion, la
concentracion y tantas cosas mas que hacen entrar en “trance” o situacion de alabao.
(Ochoa y otros 2010,60)

Con este canto se recuerdan las acciones del ser querido fallecido y se acomparia
su alma para que el transito hacia el otro mundo no sea penoso. Es una forma de
reelaboracion simbolica de la vida y la muerte surgida en la historia esclavista. La
muerte entre el pueblo negro es uno de los acontecimientos en donde mas expresa su
sentido colectivo de la vida y donde mayores expresiones de solidaridad se manifiestan,
fortaleciendo el sentido de pertenencia al grupo, a la comunidad, a la cultura. El ritual
de la muerte es una afirmacion simbdlica de la vida, de la cual los alabaos son un
componente fundamental, que no carece de humor:

Cuando un pecador se muere
el alma empieza a volar

y se despide del cuerpo

para nunca jamas (bis)
Hombre, cuando estés en vida,
ipor Dios! Hacé caridad
pa’que San Pedro te abra

la puerta de la eternidad.

Al pobre dale limosna

y a Dios te encomendaras
pa’que te tenga en cuenta
cuando te vaya a juzgar.
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Ave Maria purisima
venime a intermedia
pa’“cuando pese mi alma

pueda mas la carida™®.

Las Jugas, cantos inventados segin Velasco (2011,50) por las tatarabuelas
africanas con base en los villancicos que escuchaban de los espafioles, aunque Cuesta y

Ocampo (2008,30) afirman que son de origen africano, si bien tienen un origen religioso

194

y se cantan especialmente en las fiestas de Adoraciones al Nifio Dios™", también se

hacen sobre cualquier tema. Las hay también de diversidn para interpretar y bailar en las
fiestas caseras:

Abran la boca boconas

y ayuden a responder

que si fuera el aguardiente

lo ayudaban a beber (Velasco 2011, ).

También transmiten conocimiento, son epistemologias otras, que ayudan a
cuidar el cuerpo:

Noemi vos estas enferma
V0s no te podés mojar
subite a la barranquita
y cogé el agua de cachira.

También estas coplas guapirefas:

Con una sopa de almejas

te puedes alimentar

Y te abundara la leche

si estas dando de mamar (Rosana Ortiz,2012:53).

Para vivir sanamente
muchas frutas consumamos
Y deleitémonos siempre
cada vez que las comamos
Ya que mejoran la vida

y arregla el organismo
Consumamos mucha fruta

% Hombre,h acé caridad, alabao de la poeta guapirefia Mary Grueso. Docente, vive en
Buenaventura. El poema puede leerse en Cuesta y Ocampo, 2010,166.

% Es un evento religioso para conmemorar el nacimiento del nifio Dios que se hace después del
24 de diciembre, entre los meses de enero y marzo. Velasco (2011,49) afirma que se celebra en estas
fechas porque los esclavizados y esclavizadas en las haciendas del norte del Cauca durante la Navidad
solo se dedicaban a servir y no podian festejar. Pasadas las fiestas se les daba permiso para celebrar el
nacimiento del nifio Dios y ellos lo hacian a su estilo. No obstante, Velasco recoge la explicacion de la
matrona Ana Tulia Olaya que afirma que las adoraciones se hacen en estos meses por que los reyes
magos Melchor, Gaspar y Baltasar eran afros que adoraron al nifio Dios el 6 de enero, por lo que las
fiestas se llamaron Adoracion al nifio Dios.
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con gusto y sin egoismo (Rosana Ortiz 2012,59).

Como son las mujeres las principales creadoras de jugas las hacen también sobre
las tareas domésticas y la relacién con los hombres, como ejemplo una estrofa de Mi
lavandera:

En el puente de la quebrada, mi lavandera mi lavandera

dos mujeres conversaban, mi lavandera mi lavandera

gue el mundo estaba jodido, mi lavandera mi lavandera

gue ya los hombres no daban, mi lavandera mi lavandera. (Velasco 2011,50)

Las jugas para las Adoraciones celebran la vida a través de la conmemoracion
del nacimiento, no solo del nifio Dios, sino de cualquier nifio de la comunidad. Para la
poblacion esclavizada las Adoraciones significaban un espacio de libertad, de alegria y
de construccion y fortalecimiento de lazos comunitarios, el cual las cantadoras recrean
en la memoria. El ritual es colectivo y los nifios y nifias tienen un papel muy importante
en él y se fortalecen los vinculos comunitarios a traves del madrinazgo y compadrazgo
espiritual:

A la madrina del nifio

pongale corona de oro

que si va a subir al cielo

con toditas sus pastoras. (Velasco 2011,52)

Las mujeres por tradicion han sido las organizadoras y lideresas indiscutibles de
las fiestas.

Resulta interesante que las mayores posibilidades creativas y de expresion de
sensualidad se encuentren en los bundes, segln la investigadora Heliana Portes (Velasco
2011,111), lo cual nos ilustra lo que dijera Hampaté Ba acerca de que no hay una
separacién en la tradicion oral entre lo religioso y lo profano. El bunde es el rito
funerario a los nifios y nifias menores de 7 afios, conocido en el Pacifico sur como
Chigualo y en el Choc6 como Guali. Este ritual tuvo su origen en el periodo esclavista.
Morir nifio significa no sufrir los rigores de la esclavizacion lo que ameritaba alegrarse,
por lo que hasta desear la muerte de un infante era bien visto:

Mi padrino y mi madrina

rogaron que me muriera

Dios se lo pague padrino

me voy pa la gloria eterna. (Velasco 2011,112)

Un bunde podia durar hasta tres dias con musica, bebida y comida.

Cantemos, cantemos, vamos a canta,
el nifio se ha ido y en el cielo esta.
No llores negrita por tu hijo ya,

194



los angeles del cielo lo van a cuida.

Dancemos con el nifio, el nifio se va,

los angeles del cielo alas le traeran.

El nifio se ha muerto, la vamos a chigialia,
tirame ese nifio de alla para aca.

Hagamos una rueda donde el nifio est&

con palmay corona como un angel mas.
Mamita, mamita, mamita, mama,

por qué hay gente alegre si no es pa’llora.
Estamos de fiesta y en el cielo estan

porque un angel negro ya lo pueden pinta™®.

Los bundes hacen memoria del pasado esclavista como este:

Mi amo me manda para el Chocé

gué vida es ésta, valgame Dios

Valgame Dios, Valgame Dios

Valgame Dios de los cielos sefior. (Velasco 2011,112)

Y este otro que expresa sensualidad:

Na Manuela meneé bien

no sea tan escandalosa

que usted también meneaba

la cadera cuando moza. (Velasco 2011,50)

En algunos de los versos para el baile del mofio las mujeres se expresan de

contestan:

No quiero querer a nadie

ni que me quieran a mi

No quiero pasar trabajos

ni que los pasen por mi. (Velasco 2011,111)

forma critica del amor romantico que los hombres les ofrecen. Este baile, que es otra
interpretacion afrocolombiana del bambuco, es una antigua danza nortecaucana en la

que se intercala la copla con el canto, los hombres dicen una copla y las mujeres

Ante la peticion que el hombre le dice que ha hecho de su mano para casamiento

ella le contesta:

Yo no creo que mi padre

sea desapercibido

que vaya a curar tus males

para prolongar los mios. (Velasco 2011,113)

Ante la pretension del hombre de reanudar una relacion ella afirma que:

1% Negro en el cielo, Chigualo de Mary Grueso, en Cuesta y Ocampo 2012,168.
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las piedras que caen al mar

alla en el fondo aparecen

las cosas se ven a tiempo

para que después no pesen. (Velasco 2011,114)

Velasco cita unas coplas de la novela ElI Alférez Real del escritor Eustaquio
Palacio en las que se menciona que las mujeres pueden ser francas hasta la descortesia

como en este caso en el que se responde a la declaracion de amor del hombre:

si piensas que en ti piensa mi pensamiento,
piensa en una cosa que yo no pienso,
gue si pensara, como el mal pensamiento la desechara. (Velasco 2011,131)

Si bien la tradicion oral es producto de un proceso historico de creacion
colectiva, en el que confluyeron varias tradiciones culturales (africanas, europeas e
indigenas), han sido las mujeresnegras, especialmente, quienes la han apropiado para su
produccidn poética particular, dando origen a combinaciones que no estan en la poética
tradicional castellana, constituyéndose la diccion afro en un aporte a dicha poética
(Zamorano 2010,12).

Y lo segundo, gque esos déjes, sus déjes
gue han endiablado mi cintura,
No son otra cosa que la cadencia en el canto'®®.

Si el aporte a las letras colombianas de los hombres negros afrodescendientes ha
sido desconocido con mayor razén el de las mujeresnegras afrocolombianas al
conjugarse sexismo y racismo. En las diversas antologias de poesia colombiana, tanto
generales como de mujeres, la presencia de las poetas negras es bastante precaria. En
una antologia realizada por Rozo-Morhouse en 1995 sobre mujeres poetas colombianas
las poetas negras son tres de 97 de las nacidas entre 1905 y 1967: Nadhyma Triana
(1932), Maria Teresa Ramirez (1944) y Ana Milena Lucumi (1964) (Cuesta y Ocampo
2008,13). Podrian mencionarse otras antologias pero baste afirmar que el canon de la
poesia colombiana es considerablemente blanco y masculino.

Y es tal vez desde ese lugar eurocéntrico que se han definido como poetas a las
mujeresnegras que hacen versos, décimas, cantos, y los dramatizan y escriben. Pese a
que decir poesia puede ser optar por la ciudad letrada y la tirania de la palabra escrita
que tiene como su ambito de accion lo urbano (Rama 1998). Si bien no me he
encontrado con discusiones explicitas que las mujeresnegras efectlien sobre el canon de

la poesia en Colombia y sobre la misma nocion de su enraizamiento con la episteme

1% Del poema El Galandro de Amalia L Posso, nacida en Quibdé, Chocé, vive en Bogotéa. De la
antologia de Cuesta y Ocampo 2008,95.

196



clasica, considero que puede considerarse la produccién poética de las mujeresnegras
como una poesia otra. Esta poética o versificacion no se somete al régimen de lo
letrado, esta enraizada en un territorio considerado exético, inhospito y malsano y en
una cultura representada como indisciplinada, incomprensible e imposible de civilizar.

No obstante, las mujeresnegras han venido teniendo una actuacion destacada en
el Encuentro de mujeres poetas colombianas que realiza el Museo Rayo de Roldanillo™®’
desde 1984. La primera poeta negra en llegar al Encuentro fue Ana Milena Lucumi,
calefia, en 1986. La directora del Encuentro en el prélogo a uno de sus libros afirmé que
“estaba creciendo en ella un concepto de la poesia basado en la tradicién oral...”
(Cuesta y Ocampo 2008,14). De Maria Teresa Ramirez que llegé al Encuentro en 1988
se ha dicho que “es la primera mujer que entiende la poesia, seglin la tradicion oral del
Pacifico. Culta, conocedora de la literatura universal, [...] ella transform6 los
Encuentros de Poetas Colombianas desde su primera presentacion, en 1988 (Cuesta y
Ocampo 2008,15).

La participacién de Maria Teresa transforma los Encuentros de Poetas porque es
una poesia que no se corresponde con los canones establecidos para lo poético. El
quehacer poético de Maria Teresa como el de Ana Milena y el de las poetas que llegaran
después al Encuentro, esta lleno de los ritmos de la musica tradicional del Pacifico. En
el ritmo de la poesia de estas mujeres se escucha la percusion de los tambores africanos.
Cuando las mujeres declaman sus poemas se puede escuchar el ritmo de todas las
variantes del currulao. Estas transgresiones poéticas las efectlan tanto con el ritmo
como con el lenguaje, como lo vimos en el poema Curralao de Elcina Valencia.

De la poeta Maria de los Angeles Popd dicen Cuesta y Ocampo (lbid,44) que

es una creadora que voltea al revés el lenguaje, y lo que se consideraria como
permisible, entregdndonos su yo mas intimo. Asi mismo, estas virtudes tematicas las
acomparfia y complementa, con una sensibilidad musical muy grande y un oido afinado.
El ritmo de las sensaciones conscientes de su ser, en su cuerpo, va guiando a sus poemas
hacia el palpito orgasmico de tambores, antes desconocidos en nuestra diccion poética.

De Mary Grueso ha dicho la organizadora del Encuentro de mujeres poetas
Agueda Pizarro que

Su ser, es también un gran tambor, un cununo, porque de su boca y de los fuelles de sus
pulmones sale toda la geometria ritmica de la musica afrocolombiana. Sus poemas
proclaman su identidad negra y la reivindican frente a toda la terminologia impuesta por

97 El Museo Rayo fue fundado en 1981 por el maestro Omar Rayo en su pueblo natal Roldanillo,
a unas dos horas de Cali.
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el blanquedumbre de los eruditos y hasta de los defensores blancos de los derechos de
los negros. (Cuesta y Ocampo 2008,15)

El Encuentro de mujeres poetas del museo Rayo ha sido un gran estimulo para

las mujeresnegras poetas que ha reconocido a Maria Teresa Ramirez'*®

, Mary Grueso y
Elcina Valencia como Almanegras, en un equivalente de Almamadres, titulo que el
Encuentro le ha dado a las mujeres poetas colombianas que han logrado la excelencia en
su obra poética (Cuesta y Ocampo ibid,15). Considero que esa equivalencia seria mas
justa si simplemente se les hubiera otorgado el titulo de Almamadres también. La
designacion Almanegras corre el riesgo de reforzar la espectacularizacion de la poesia
de las mujeresnegras haciéndole perder su caracter trasgresor (Hall, 2003).

La poesia de las mujeresnegras no esta exenta de la espectacularizacion, que
pretende ofrecerla al consumo como un producto meramente erético. Es por esto que
me interesa como estrategia interpretativa para abordar su poesia visibilizar la
interrelacién que establecen entre territorio (es una poesia en-lugar), la condicion
socio—economica del pueblo negro (empobrecimiento historico, desterritorializacion y
violencia), la memoria ancestral (herencia africana recreada en América) y las luchas
de insurgencia, resistencia y re—existencia (cimarronismo y habitus cimarrén).

La produccion literaria de las mujeresnegras, especialmente en lo que respecta a
la poesia, es bastante copiosa en Colombia. Se habla incluso de un verdadero auge
poético que “ni siquiera comparandolas con una sola region de los Estados Unidos o del
Brasil, hasta donde hemos podido averiguar, se presenta un hecho de esta magnitud”
(Cuesta y Ocampo 2008,16). El autor y la autora que asi se expresan, realizan una
antologia de 21 mujeres poetas oriundas o con raices en la region del Pacifico, lo que las
ha dotado de una memoria cultural segin la cual “no solo recogen la tradicion de la
poesia que heredaron de sus vertientes africanas, trasmitida en forma oral y musical,
sino que establecen una nueva perspectiva con su diccién, intencién, y con su
transignificacion. Con ello articulan una nueva dindmica con el eje concreto del texto

mismo del poema” (Ibid,17).

198 «“Marfa Teresa Ramirez Nieva naci6 en 1944 en Corinto [Cauca] pero la familia se fue a
Buenaventura por los conflictos politicos que afectaban la regidn, alli estudi6 en el Liceo Femenino
donde termino su escuela secundaria en 1963. Sacd su grado en Licenciatura en Historia y Filosofia en la
Universidad del Valle, en 1967. Ha trabajado como maestra en diversos colegios del Cauca y del Valle
del Cauca. En 1988, conoce en Roldanillo a Omar Rayo y a su esposa Agueda Pizarro, quienes la
impulsaron a escribir y recopilar su poesia, y debido a su pasion al declamar, recibi6 el titulo de
“Huracana de la poesia” (Jaramillo, Mercedes,2011:7 en el prologo al libro bilingiie —palenquero y
espafiol- de Maria Teresa Mabungu Triunfo).
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Asumo esta produccién poética de las mujeresnegras como una poesia otra en
tanto que es expresion de la memoria ancestral, de sus tradiciones culturales y esta
enraizada en la tradicion oral. Es poesia para ser performada. Es ademas una voz de
protesta, denuncia e inconformidad con las situaciones de opresion historicas y actuales
que pesan sobre la poblacion negra.

Cuando se habla de manigua
de mina, manglar y son
Esclavo, negro y negrero

de Africa viene el clamor.

Palabras que se repiten

por el viento en los esteros:
Timba marimba simbra

los cununos de la negra.

Mananba mandinga singa
guasa, cununo y tambd
Pescando en los esteros
el negro se enfermé.

Cuzumbo zumbo zurungo
palabras amargas son
Pronuncia el negro coplero
ardido de fiebre y sudor.

Delirando por la malaria
que en los raiceros pesco;
No pescd mas que miseria
enfermedad y dolor.

Y se murié como vino

el negro con su pregon.
Esclavo negro y negrero,
de Africa viene el clamor.

Cuzumbo sumbo surungo

Palabras amargas son'®.

Sexualidad, racismo e historia colonial

Es el calor, calor sofocante y pegajoso del Chocd, de Saigén, de Cholén.

Es el Calor.

El calor donde el viento se detiene en la densidad y se quiebra en mil pedazos,
mindsculos pedazos que se convierten en lagrimas de aguacero;

golpea los techos de paja; o mejor, se desliza por ellos, aguijonea como
alfileres, los cuerpos exultantes de sudor, de cadencia, de hambre al roce; rueda
electrizante sobre la piel que expele olor a flor de Pacé.

La humedad se expande y sube;

0 mejor baja y penetra;

0 mejor, sale a flote, rueda en zigzag;

199 Zumbo zurungo, poema de Mary Grueso Romero. En Cuesta y Ocampo 2008,84.
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0 mejor, en linea recta, produciendo la necesidad de ser restregada con ternura;
0 mejor, con violencia para apaciguar;

0 mejor, precipitar prolongando el estertor tan parecido a la muerte:

0 mejor, a la vida que brota envolviendo,

0 mejor, liberando el deseo de salir,

0 mejor, de entrar con amor o sin €l, desbaratando la sensacién de aguacero, de
calor,

de sal, de vendaval reprimido, de girar alrededor de si mismo;

0 mejor, alrededor del otro, que libera la desazén y se reduce;

o mejor, se amplia a un solo significado: el de amante®®.

Al hablar de la sexualidad de la poblacidn negra se hace prioritario cuestionar la
representacion racial de liberalidad sexual que pesa sobre este grupo; y en especial
sobre las mujeres negras de las que en el imaginario colectivo de la sociedad dominante
son pensadas como ardientes, mas arrechas, buenas para la cama, o como le decia una
sefiora a su empleada: “arrechas®® desde chiquitas™, es decir hiper-sexualizadas.

Desde la época de La Colonia, después del asombro que sintieron los espafioles
enfrentados a las practicas sexuales de negros e indigenas se dictaron disposiciones por
parte del Estado y de la Iglesia Catolica con el propoésito de regular y controlar dichas
précticas que amenazaban la consolidacion del naciente orden social colonial. Se trat6
del control de lo erético como fuente de poder y conocimiento para las poblaciones
afrodescendientes e indigenas (Lorde 2004,4).

Las practicas sexuales de los europeos desde el primer momento de la invasion
fueron estrategias de conquista y dominacion que buscaban apropiarse del cuerpo de las
mujeres indigenas y negras por medio de la violacién. Por lo que es importante tener
claro que “en América Latina la violacion colonial perpetrada por los sefiores blancos a
mujeres negras e indigenas y la mezcla resultante es el origen de todas las
construcciones de nuestra identidad nacional, [...] Esa violencia sexual colonial es
también el cimiento de todas las jerarquias de género y raza presentes en nuestras
sociedades...” (Carneiro s.f.,1).

Sobre las mujeres negras abusadas por los hombres blancos quienes las tenian a
su libre disposicion tanto para el abuso sexual como para la reproduccién de
esclavizadas/os y las demas tareas laborales, se construye el mito—estereotipo de la
mujer ardiente. Se envilece y devalua el erotismo de las mujeresnegras (Lorde ibid,5).

Es asi que la conquista y posterior colonizacion europea se impone no solo en términos

20 pel poema O mejor de Amalia L Posso Figueroa. En Cuesta y Ocampo 2008,92.
201 Este término en algunas regiones de Colombia o en determinado contexto se refiere al deseo
sexual.
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econdmicos, politicos y militares sobre determinados territorios, sino que también lo
hace sobre las subjetividades de quienes domina surtiendo efectos estructurantes “en la
configuracién de cuerpos, identidades, sexualidades, espacios, formas de representar, en
ultimas, de toda una tecnologia de constitucion de la mismidad y de la otredad, que ha
interpelado profundamente los sujetos y las subjetividades desde entonces” (Restrepo
2003,97).

Hasta hoy las mujeresnegras son vistas como objetos sexuales disponibles por y
para los hombres de todos los colores. Las mujeresnegras cargamos la marca legible en
nuestro cuerpo de la historia colonial como “raza” y sexualidad. Nuestros cuerpos son
el lugar de la articulacion sin jerarquias ni subordinaciones de “raza”, sexualidad y
género. El régimen regulatorio que opera en la produccion del cuerpo determina la
heterosexualidad normativa y la hipersexualidad tanto para mujeres como para hombres
negros (Urrea y otros 2008,286) sometiéndolos a la subyugacion y la subordinacién que
expresan y reproducen el orden racial colonial segun el cual lo que no era blanco era
solo naturaleza. En este sentido Hall asegura que “La ’'naturalizacion” es por
consiguiente, una estrategia representacional disefiada para fijar la “diferencia” y asi
asegurarla para siempre” (2010,428).

En el cuerpo de la poblacion negra hay una huella, una marca, un signo, este
signo, es una marca de inferioridad, de subordinacién, es una valoracion social negativa
de su fenotipo de rasgos negros definidos fundamentalmente por el color de la piel y el
tipo de cabello. Esta marca de inferioridad, este signo, exhibe “los rasgos que
recuerdan y remiten a la derrota histdrica de los pueblos africanos frente a los ejércitos
coloniales y su posterior esclavizacion” (Segato 2007b,134). A toda persona negra,
independiente de su cultura y tradiciones se la lee y se la trata como perteneciente a esta
historia. La percepcién racial viene a determinar un capital racial negativo (Segato
2007b,24), un déficit, mejor, para el hombre negro y la mujer negra.

Ya no mas con ese cuento,
que nos cae como palo.

Que todo lo malo es negro
y que todo lo negro es malo.

Que negro ni entrando,
gue negro ni saliendo

Y que tampoco sea negro
ni el coco del teléfono.

Que negro ni San Benito,
porque la hizo en el anda,
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gue oveja negra en la familia,
es el que mal se maneja.

Y que quien no puede dormir,
se paso una noche negra,

gue quien no tiene conciencia,

es porque la tiene negra®®,

En tu fisonomia, pelo y piel, Africa grita.

Grita en la mescolanza de la pigmentacion,

grita en el alma, alli donde lo noble de todo ser habita,
y hace eco, en los vericuetos de la imaginacion.
Africa grita en las mil voces del ancestro

como fuerza teldrica estremece nuestro ser’®,

Se trata del trazo, la huella que le da continuidad a la historia de violencias y
opresiones pero también de resistencias e insurgencias que hacen de la herencia del
pasado “todo el aprendizaje de la resistencia historica de tan largo plazo” como lo
menciona Quijano (2012,55). Ser negro o negra no es un dato de la biologia sino de la
historia.

Yo vengo de una raza que tiene
una historia pa“conté

gue rompiendo sus cadenas

alcanzo la liberta®*,

Ser negro,
Ser Africa,

Ser libertario,

Ser libre®®,

En el régimen racializado de representacion de la cultura occidental, lo negro es
un signo que ofrece un cddigo de lectura compartido socialmente. Desde el capital
racial del blanco-mestizo o el déficit racial del negro el imaginario popular recrea en
chistes y expresiones populares esta diferenciacion: “blanco corriendo atleta, negro
corriendo ladron”, “blanco con bata blanca médico, negro con bata blanca vendedor de
helados”. Este binarismo se ve expresado en todos los &mbitos de lo social, por lo que
podemos afirmar que el racismo es estructural a la sociedad colonial moderna

capitalista.

292 Del poema Ya no méas con ese cuento de Maria Teresa Ramirez. En Poemas Matrix. Antologia
de Poetas Afrocolombianas. Una publicacién de la Secretaria de cultura y turismo de Cali, 2012,19.

203 Este es un verso del poema Africa grita de Lucrecia Panchano, nacida en Guapi, Cauca, antes
de 1940, fecha no precisada en la antologia de poetas afrocolombianas. Cuesta y Ocampo 2010,106).

24 Del poema Negra soy de Mary Grueso, en Cuesta y Ocampo 2008,79.

%5 Del poema Recobrando el pasado de Dionicia Moreno de Cali, en Cuesta y Ocampo,

2008,153.

202



Podria afirmarse que la “raza” como blancura es signo en el blanco y como
negrura estigma en el negro. Como lo ilustra un verso de Maria Teresa: “Si un negro va
corriendo, todos creen que es ladron / si un blanco va corriendo, ese es todo un
campeon”®®. Lo que quiero expresar es que portar el signo de la blancura ofrece
privilegios, el capital racial que denomina Segato, pero que portar el signo de la negrura
significa exclusion/expulsion. Es asi que toda persona negra es considerada de
antemano un criminal y tendra que probar lo contrario. En Cali se conoce que los
grandes almacenes de cadena tienen un codigo con el que sus vigilantes se advierten
acerca de la entrada al almacén de una persona negra. Es usual ser seguida sin muchos
reparos por el personal de vigilancia cuando se entra a un supermercado.

Hace un tiempo una mujer negra activista del movimiento feminista, fue
golpeada por varios policias, entre ellos una mujer y un hombre negro, a la salida de un
centro comercial acusada de haber robado algo y se la insultaba llaméandola “negra

bazuquera®”

, sin tomar en consideracion que iba con su pequefia hija de cuatro afos y
fue llevada presa a una comisaria. Su delito fue ser una mujernegra. Este déficit racial
permite que un profesor de sociologia, disciplina que se precia de “explicar lo social por
lo social”, de la Universidad del Valle de Cali, le diga a un estudiante negro como un
consejo paternal que “es mejor que se dedique al basquetbol”. Es que “para los sujetos
asi marcados solo resta existir en la gramatica social como otredad” (Segato 2007b,
139).

El racismo, la sexualidad y el género actuando en cada persona, enraizado en la
subjetividad de las mayorias condensa una actitud de separacién y exclusion del otro
que en el ambito popular se traduce en una fragmentacion que impide y obstaculiza la
constitucion de esta mayoria como fuerza social. En este sentido me parece importante
el entendimiento de Gallardo (en Ruiz 1988) del racismo como una “espiritualidad”
propia del mundo moderno segin la cual y “dicho escuetamente y desde el discurso
dominante: en el negro, en el indio, en las etnias segregadas, no esta Dios”.

Un nifio Dios negrito

no lo han podido pinta
Porque Dios disque no es negro

26 De| poema citado Ya no mas con ese cuento.

207 4 pasta base de cocaina (Ilamada también paco, bicha, basuco o carro) es una droga de bajo
costo similar al crack elaborada con residuos de cocaina y procesada con acido sulfirico y queroseno. En
ocasiones suele mezclarse con cloroformo, éter o carbonato de potasio, entre otras cosas”.
http://es.wikipedia.org/wiki/Paco_(droga) visto el 13/11/2014
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y el color lo ofender&®®

iMi Cristo Negro! Con sublime suerte
salva el averno...sin afan ni sustos.

Y alla en la Gloria donde ya no hay muerte
luce la aureola de los nobles justos®®

El campo religioso no es un campo de importancia menor en la produccion y
reproduccion de las subjetividades y los imaginarios sobre la sexualidad. El dualismo
bien-mal aplicado a las mujeres como Eva—Maria se racializd en América. Las mujeres

blancas e incluso las indigenas (la virgen de Guadalupe*

) representaron la imagen
virginal y casta de Maria. Del otro lado estaban las mujeres negras consideradas
desvergonzadas y deshonestas representando la imagen de Eva la tentadora. Si bien hay
algunas virgenes negras en muchas partes del continente que son simbolo de la

capacidad de insurgencia de las poblaciones sometidas®*

, la imagen de las mujeres
negras como mas ligada a la sexualidad y al pecado se instala en el imaginario colectivo
y termina concretandose en précticas racistas que se manifiestan a través de estereotipos
y prejuicios raciales.

En el caso de las mujeres negras, la percepcion que se tiene de ellas como objetos
sexuales siempre disponibles no esta desligada del grado en que la esclavitud y sus
exigencias repercutieron en la estructura social colombiana en su totalidad. Es preciso
recordar que la esclavitud no solo fue un sistema de trabajo forzado, sino también una
organizacion social y un dispositivo disciplinario de clase y raza. Las mujeres negras
han sido victimas del doble aspecto, sexual y conyugal, del estereotipo que existe sobre
ellas, con base en una supuesta disponibilidad y desenfreno sexual y como mujeres cuya
sexualidad no involucra consecuencias conyugales, ya que segun el sentido comun, las
mujeres negras no se casan sino que se unen. (Viveros 2008,253)

Las culturas de Africa occidental de donde procedian la mayoria de las personas
negras secuestradas no contaban con una teoria del pecado original que involucre a la
mujer como responsable de la entrada del mal al mundo y que convierta las relaciones
sexuales en un asunto pecaminoso por excelencia y que haga del cuerpo el lugar del
pecado. El dualismo bien—mal no existe dentro de estas culturas; en ellas los dioses y las

2% Arrullo Nifio Dios bendito de Mary Grueso Romero, poeta guapirefia. En Cuesta y Ocampo
(Comp.). 2010,163.

29 Teresa Martinez de Varela, chocoana, nacié en Quibdé en 1913, muri6 en 1998. Es
considerada como una de las grandes artistas e intelectuales del Choc6 del siglo XX. Su libro Mi Cristo
Negro es un trabajo muy bien documentado sobre la pena de muerte impuesta a Manuel Saturio Valencia,
el tltimo fusilado en Colombia (Cuesta y Campo 2010, 71).

219 sj bien Dussel (1994) considera la aparicion de la virgen de Guadalupe como parte de ese
pensamiento latinoamericano de resistencia.

21 Dos ejemplos de virgenes negras en el continente son Nuestra Sefiora de la Concepcion
Aparecida en Brasil y la Virgen de Lujan en Argentina.
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diosas no son absolutamente malos ni absolutamente buenos; ni siquiera absolutamente
femeninos o0 masculinos, las diosas no son virginales ni castas, son conscientes de su
sexualidad y de su poder de seduccion, tanto asi que Oshum, dentro de la cosmogonia
Yoruba, la diosa del amor y de las aguas dulces, vanidosa por excelencia, danza
sensualmente llevando un espejo en una mano porque se extasia en su cuerpo, no se
averguenza de él, fue la Unica que pudo vencer al guerrero Oghum gracias a sus artes
amatorias.

Al no ser considerada la mujer como la causante del pecado y del mal, tiene una
relacion muy estrecha con lo sagrado. De hecho son las sacerdotisas dentro de la
cultura Yoruba. Ya en Ameérica al ponerse al frente de la celebracion de sus ritos
africanos como sacerdotisa, fue considerada bruja por los espafioles y muchas veces
llevada a la hoguera. Las juzgaban desde su propio imaginario cristiano occidental que
habia quemado mujeres en Europa acusadas de brujeria y de tener pacto con el
demonio. La quema de mujeres acusadas de brujeria es uno de los cuatro
genocidios/epistemicidios que Grosfoguel considera estan en el origen del privilegio
epistémico del hombre occidental*.

Dentro de la cultura occidental cristiana el matrimonio es una institucion muy
importante de reproduccion del orden social. Obsesionados por el control de las
practicas sexuales de indigenas y negros, los espafioles les impusieron el matrimonio
catélico: mondgamo, indisoluble, sagrado, heterosexual, Unico espacio legitimo para el
ejercicio de la sexualidad que tiene como Unico fin la procreacion.

Las disposiciones sobre el matrimonio fueron dictadas a finales del Concilio de
Trento (1542-1563), que siendo el concilio de la iglesia de la contrarreforma se
preocupd por reforzar el catolicismo y en este sentido hizo un gran énfasis en la
confesion en oposicion a la conciencia individual del protestantismo. La confesion se
convirtié en América en una importante herramienta de blanqueamiento de conciencias.
Los pecados mas importantes para confesar eran los sexuales. Incluso habia castigos
para quien no los confesara. No se concebia que no se tuvieran. El objetivo era crear una
conciencia de culpa ademas de la interiorizacion de los valores cristianos (Borja ed.
1996,189).

212 1 os otros tres son “contra la poblacién de origen judio y musulman en la conquista de Al-

Andalus, contra los pueblos indigenas en la conquista del continente americano, contra los africanos
raptados y esclavizados en el continente americano” (Grosfoguel 2013,42).
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Afortunadamente esta estrategia no fue por completo eficaz gracias al
confinamiento de la poblacion negra a zonas mineras como la region del Pacifico, lo
que impidioé una presencia permanente de la iglesia en estos lugares. Las poblaciones
negras interpretaron a su modo el catecismo sincretizandolo con las concepciones
religiosas africanas que ain conservaban y atendiendo a las circunstancias derivadas de
unas relaciones sociales esclavistas, de su adaptacién al medio ecoldgico del Pacifico y
de sus relaciones interétnicas construyeron un modelo de sociedad basado en la
solidaridad y en la ayuda mutua y en una especial relacion con la naturaleza. Es desde
estas premisas que debe analizarse la estructura familiar de las comunidades negras,
como se ha insistido anteriormente.

A partir de la investigacion que realiza Mary Congolino (2008,332) sobre las
trayectorias de vida sexual de 10 mujeres negras en Cali encuentra que “la disposicion
para el erotismo y las habilidades amatorias atribuidas a mujeres negras estan bastante
lejanas de las historias reales de este grupo de mujeres”. En los testimonios por ella
recogidos no encontrd “referencias a realidades exoéticas de placer, al goce y a la
disposicion sexual”. Se encontré mas bien con que “los dilemas que viven las mujeres
negras en esta esfera son muy similares a los de las mujeres mestizas entrevistadas y en
ellos juega un papel importante los marcadores de género predominantes en nuestra
sociedad”.

Hallazgos similares a los de Congolino encontramos en los talleres sobre
sexualidad realizados con las mujeres de zona urbana y rural de Buenaventura. En la
mayoria de estas mujeres su iniciacion sexual se da después de los 18 afios y en buen
nimero también estan casadas por el rito catdlico. Los talleres nos mostraron una
vivencia de la sexualidad de las mujeres negras del Pacifico sin mayores gratificaciones.
Es una sexualidad en funcion exclusiva del placer masculino con muy pocas
posibilidades de reciprocidad.

Las mujeresnegras encuentran en la palabra escrita o hablada el espacio para
vivir y expresar su sexualidad de forma autébnoma, se valen de eso que han aprendido,
que fueron obligadas a aprender pero lo subvierten, llenandolo de nuevos contenidos y

de nuevas palabras en una forma de transcodificacion (Hall 2010)%

que afirma lo
propio llenando de nuevos contenidos los imaginarios, las préacticas, los valores

alrededor de la sexualidad, revertiendo el estereotipo. Se trata de un “cimarronismo

23 «“Trans-codificar: tomar un significado existente y re apropiarlo para nuevos significados

(como por ejemplo, “lo negro es bello”)” (Hall 2010,439).
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sociocultural” que subvierte los modelos socio-culturales impuestos, construyendo
nuevas estrategias cognitivas e identitarias (Losonzcy 1990,116). Las mujeresnegras
hemos encontrado las formas de manifestar oposicién y subvertir todo aquello que
fuimos obligadas a aprender. La mdsica, las coplas, la poesia, los cantos se recrean para
que puedan ser expresion de la “propia existencia subjetiva”.

El tipo de vida con que suefio

es el que estoy viviendo.

Jamas he permitido obstaculos y derrotas.
Poseo la herramienta

para crear lo que quiero.

Esto es magia,

bienvenida magia,

a la vida de mis futuras generaciones."

Al contrario de lo que anotaba Gutiérrez de Pineda (1996,303) en sus estudios
sobre la familia negra, en una vision que Arocha (1999) podria calificar de
“afropesimista”, la presencia en el lenguaje popular a través de refranes, dichos, coplas,
chistes del tema sexual no son, al menos no todas ni siempre, “voces de sobreentendido
valor falico”. El lenguaje sicaliptico utilizado por las mujeresnegras en sus versos les
permite apropiarse de su sexualidad, en una forma de confrontar desde adentro (Hall
2010,442) la representacion racializada, denunciar la violencia sexual y ser criticas de
las relaciones de género. Las mujeresnegras se asumen en su poesia como mujeres
libres de toda atadura y hacen a los hombres objeto de su deseo. Es un erotismo que les
da poder, desde el cual le dan sentido a su vida. Se puede parafrasear a Davis
(2012,144) y afirmar que la poesia de las mujeres negras no ha escapado del todo a las
influencias del amor romantico, sin embargo, las relaciones personales en la poesia de
las mujeresnegras tiene sus propios significados historicos asi como sus resonancias
sociales y politicas, como veremos a continuacion.

Sexualidad y erotismo

El erotismo es definido por Audre Lorde como un poder, “un recurso que reside
en el interior de todas nosotras, asentado en un plano profundamente femenino y
espiritual, y firmemente enraizado en el poder de nuestros sentimientos” (2004,37) y
que no debe limitarse a la sexualidad. Lo erotico abarca todas las areas de nuestra vida,
incluyendo el sexo. Es la pasion y el sentimiento que ponemos en todo lo que hacemos.

El envilecimiento y la devaluacion del erotismo de las mujeresnegras producido por el

2% poema Forma de vida de Elisa Posada, nacida en Barbosa, Antioquia, vive en Cali. En Cuesta
y Ocampo 2008,59.
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régimen colonial procuraron neutralizar ese poder a través de la estereotipacién y la
superficialidad, que pretendié que lo elimindramos de nuestras vidas para hacernos
normales en términos de las relaciones de genero dominantes. Aun asi, las
mujeresnegras hablan del sexo y el erotismo, de una manera autoafirmativa. Si bien la
pasion erotica se expresa en toda su poesia como una espiritualidad que llena de poder
sus expresiones todas.

En Cena Servida Dionicia Moreno®® mezcla los placeres de la comida
afrocolombiana con los del sexo planteando provocativas metaforas sexuales:

Siguiendo el juego

Que precede a la antesala del amor

Me dejé guiar

Por las huellas marcadas en el camino del placer
Me senté a la mesa

Esperando impaciente que terminaras de sazonar
Mdsica,

Aromas,

Burbujas chispeantes,

Y cuando por fin arribas

Con tus platos servidos de exquisitos manjares...
iNo aguanto mas! / Servida... queda la mesa.

Se destiende la cama

Y te sirves de mi fuente,

Cual encocado de suculentas jaibas,

Cazuela de mariscos

Enriquecidos de sabias y morbos

Ensalada verde

Jugo de semen

Postre de natas

Fruta fresca

Hiervas aromaticas

Chontaduro y coco

Crema de viche

Negros gimiendo,

Negros haciendo,

Y la mesa...

servida. (Cuestay Ocampo 2008, 153)

El poema resulta en un homenaje a la tradicion culinaria del Pacifico. Es la
comida tradicional la que abre la puerta a la sexualidad. La gastronomia del pueblo
negro, en especial del Pacifico, ha sido asociada al desempefio sexual considerandose
afrodisiaco alimentos como el chontaduro, jaibas y mariscos mencionados en el poema.
El estereotipo sobre la hipersexualidad de la poblacion negra pareciera desconocer la

relacion entre comida y sexo establecida desde el nacimiento por todo ser humano.

5 Dionicia Moreno naci6 en Cali pero desde 1968 vive Buenaventura.
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Otro aspecto importante en términos de la cultura afropacifica es la relevancia
que en la definicidn del ser mujer tiene el saber cocinar, y en el poema esta claro que
quien cocina es el hombre, es él quien llega a ella a través de la comida y no al contrario
como suele ser lo usual, lo cual plantea una ruptura con las expectativas culturales de
género y con el cristianismo en donde es la mujer quien tienta al hombre con el fruto
prohibido. Sin embargo, mas importante aun resulta el hecho de asimilar el sexo a la
comida y a la bebida como un hecho cotidiano, sin trascendencia moral. Desde este
punto de vista el sexo no resulta algo extraordinario sino una fuente de placer similar a
la comida. Algunos autores han sefialado que esta forma de percibir el sexo y el
erotismo es parte de la “moralidad negro-africana”, que contrasta con la que llaman la
moralidad “euroasiatica”, dentro de la cual

el sexo estd muy presente en la vida cotidiana, como la comida y la bebida, pero no es
fuente de ansiedad o angustia porque no se le da solemnidad, no es elemento central de
la cultura moral, ni menos tiene la connotacion religiosa y trascendente que ha adquirido
en ‘Eurasia’. La vida sexual es un elemento importante de la vida diaria y sobre ella se
habla mucho, incluso a los nifios, pero se toma con una naturalidad que permite gozarla
plenamente sin complicaciones. (Sevilla y otros 2003,101)

Lo importante en este caso es que las mujeres, la poeta para ser mas precisa, no
manifiestan una introyecciébn de la moralidad cristiana destinada a controlar
compulsivamente la sexualidad de las mujeres.

Las metaforas sexuales de Elcina Valencia estan ligadas a su procedencia marina
como el caso del poema Entra en mi playa de nuevo:

Muévete despacio

En la bahia de mi puerto,

sigue anclado en esta playa

Como barca sin destino;

Con mis mareas te agitas,

Con mis vientos te sublevas

Y esculcas en el abismo

la dulzura del océano.

Y cuando el sol se marchite

Entra en mi playa de nuevo. (Cuesta'y Ocampo 2010, 380)

Y estos versos del poema La negra Tomasa de Lorena Torres®:

¢Qué es lo que sube?

¢qué es lo que baja,

al vaivén de la marea?

Son los cuerpos de dos negros
gue en los esteros jadean

Son gaviotas enlazadas,

218 | orena Torres es nacida en Buenaventura. Licenciada en Arte Dramatico. (Cuesta y Ocampo
2010, 423
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son agua,
raices nuevas y viejas

son el mangle de mi tierra

gue se desboca en sus venas. (Cuesta y Ocampo 2010, 429)

La forma en que se habla del cuerpo de las mujeres por parte de estas poetas es
asociandolo a elementos de la naturaleza del Pacifico como la fauna o fendomenos
geograficos. Es una poesia en-lugar que exalta la territorialidad acuatica de origen,
viendo belleza y sensualidad donde otros solo han visto abandono y pobreza. Se trata de
su territorio, el cual conocen y desde el que se expresan, le cantan y exaltan. Es un
territorio que las determina, que las posee, que las hace suyas pero que también hacen
suyo, que también habla desde el interior de cada una de ellas, es el lugar desde el cual
pueden expresarse. Hacen presente la fuerza del mar, de la naturaleza que corporalizan,
que sienten, que conocen. El territorio es un interior y un exterior que se poetisa.

Las poetas no se plantean como objetos pasivos para el placer masculino sino

que ejercen un papel activo que busca su propio placer en reciprocidad:

Si te aproximas de nuevo
con decision de habitancia,
te abriré toda la casa

para que guardes tus ansias.
Iremos en un cometa
volviendo tiempo el espacio,
nos meteremos al rio

a acariciarnos el alma.

Mi gozo seré tu gozo,

tu sorpresa mi sorpresa.

Serd mi asombro tu asombro,
sin lugar a la tristeza.
Llegaran lunas y estrellas
para contarlas de nuevo

y te haran guifios azules

y te hablaran los luceros.

Si te aproximas de nuevo
con decision de habitancia,
te abriré toda la casa

para que guardes tus ansias. (Valencia 2010,20)

Las mujeres asumen la carga del erotismo racializado y etnicizado de su cuerpo
para transcodificarla como elemento desestabilizador de las relaciones de género y de la
sexualidad normativa que les propone a las mujeres el virtuosismo mariano, como en
este verso de Elcina: “... si te prohiben amarme / y esta pasion me perdura / te buscaré
con locura / para que puedas gozarme” (Valencia ibid., 17). Un verso de amor

prohibido en donde la mujer toma la iniciativa, su actitud es decidida y activa, no se
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pone a esperar que el otro actde. Un verso que deja en claro la agencia erotica-afectiva
de las mujeresnegras en oposicion al periodo colonial cuando eran cuerpos para la
reproduccion esclavista por lo que no tenian la posibilidad de elegir su compafiero
sexual. Se apropian de la imagen de hiper-sexualizadas para subvertirla y darle un
nuevo significado. Son totalmente transgresoras.

Hasta ayer me preguntaba
cuando seria nuestro tiempo
de aproximar nuestros besos
y el final de nuestra espera,
en la incesante busqueda

de un abrazo a media tarde.
Nuestro tiempo es ahora,
aproxima tus deseos

al balcon de mis anhelos.

Es el dia del abrazo

bajo el agua de la ducha.

Es el dia de la danza,

de la sinfonia del sexo,

de los verbos conjugados.
Es el tiempo de larisa, del agitado silencio,
de la ondulante caricia.

Es el tiempo del mordisco,
del gemido y del suspiro,

de miradas de escrutinio,
sin preguntas indiscretas
hasta salpicar la almohada
del sudor de una caricia.
Nuestro tiempo es ahora,
nuestro tiempo sera eterno,
aunque sigamos pecando. (Valencia 2010,118)

En este poema se manifiesta la capacidad de gozo y de hacerlo con otro/a. Esa
capacidad de gozo y reciprocidad es planteada por Lorde (2004,12) como una de las
funciones mas importantes de la conexién erética. Ademas afirma que

El hecho de poder compartir esa conexién intima sirve de indicador del gozo del que me
sé capaz de sentir, de recordatorio de mi capacidad de sentir. Y ese conocimiento
profundo e irremplazable de mi capacidad para el gozo me plantea la exigencia de que
viva toda la vida sabiendo que esa satisfaccion es posible, y ya no hay porque llamarla
matrimonio, ni dios, ni vida después de la vida (lbid:12).

También el poema Cuerpo erético de Ana Teresa Mina?'":

El aliento de tus manos flameantes
sopla el abanico de mi aureola

27 Ana Teresa Mina naci6 en Caloto, Cauca. Actualmente vive en Bogotd. Es “integrante de
una familia numerosa que tuvo que sufrir el desplazamiento forzado, por razones politicas
relacionadas con las actividades de su padre, radicAndose posteriormente en Santander de
Quilichao [Cauca], donde vivio su infancia y adolescencia”. (Cuesta y Ocampo 2010, 184)
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resuenan los timbales de mis labios

al contacto de tu piel humedecida

Brota el manantial de tus oquedades
como fragancia que emerge de las rosas
y el envolvente hilo de tus brazos

se enreda en telarafia entre mis piernas
La tibieza de tu piel color canela

sacude la sutileza silvestre de mi vientre
se estremece el cortejo de mis labios
libando el polvillo de las flores

Tu cuerpo se perdi6 dentro del mio
como las sendas que extinguid el rocio
nuestras mentes fundidas se envolvieron
igual a las olas que se llevo el viento.

No hay temor en la manifestacion del deseo, en dejar ver ese anhelo interior. No

de lo erético que hay en ellas.

se teme al propio deseo, se lo encara y se lo expresa. Las poetas negras asumen el poder

Si hay que gritar la insatisfaccion también se hace como en Posicién sexual Il

de Marfa de los Angeles Popo®®;

La,

mesa,

es,

una,

mujer,

insatisfecha,

hecha,

de,

madera,

cuadraplégica,

la,

mesa,

horario digestivo,

lujuria gastrondmica,
placer de abrir la boca,
degustacion de la lengua,
la,

mesa,

se queda quieta,

piensa,

olfatea,

se saborea,

comparte la sazén con la madera.
La,

mesa,

se acuchillea,

se encuchara,

se impalilla de arrechera,

8 Marfa de los Angeles Pop6, nacié en Roldanillo, Valle del Cauca. (Cuesta y Ocampo 2010,

440)
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Y

entre,

el,

tenedor se siente utilizada.

La,

mesa,

desea,

MOoVerse,

morderse,

circularse,

abrir sus piernas,

masticarse,

dejar famélica la verguenza,
guedar por un segundo satisfecha.
La,

mesa,

pretende,

comerse el sexo,

envaginarse,

compartir su carne,

sudarse,

alifiarse,

despernancarse,
desesmantelarse,

guedar al desnudo,

dejar su livido anoréxica,

tener sus manos ambidiestras,
soltar sus orgasmos en bulimia,
volverse servilleta,

para restregarle la boca al comensal
y gritarle que esta insatisfecha. (Cuesta y Ocampo 2010, 450)

No hay resignacion ante la satisfaccion frustrada.

219

Este otro de Sobeida Delgado“™ que trasgrede el papel pasivo que la moral

cristiana le ha adjudicado a la sexualidad femenina, titulado Esta noche.

Quiero navegar en el mar
De tu cuerpo desnudo,
Para posarme

En la punta

De tu montafa,

Beber el néctar

De tu esencia varonil
Y sumirme

En lo mas profundo
De tu orgasmo.
Quiero tocar

Con mis labios

Tu trompeta,

Y sentir

La vibracién

9 5pbeida Delgado es nacida en Buenaventura, docente. (Cuesta y Ocampo 2010, 536)
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De los sonidos,

Que retumben

Y hagan eco

En nuestra alcoba

Como coro celestial

De ruisefiores. (Cuesta y Ocampo 2010, 208)

Se expresa en estos poemas una reivindicacion al “pleno derecho a la agencia
afectiva, sensual y sexual” (Mufioz 2012,154).

También hay espacio para cantarle al amor lésbico, asumiendo que el yo poético
sea el de la misma Julia Simona Guerrero® en el poema La mujer que amo:

La mujer que amo

sabe de amor

ancla brudjula

compaés

mesura

de lo inmensurable

grito y canto de ballena
insondable abrazo

de cristal y roca

axis y cuanta

brizna trémula

Sabe de amor

permeable toda

criptica radiante

gravita serena

la mujer que amo

anida en mi ombligo
habita cada dia

eso que llamamos visceras
me guarda y aguarda
entre el esternon

y las vértebras

iAh y sabe de amor!

Lo aprendi6 en las huellas
que dejé en el agua

en ese beso que jamas bes6. (Cuesta y Ocampo 2010, 340)

Las mujeres que muestran estas poetas estan orientadas por la busqueda del
amor y el deseo. Son cuerpos atravesados por el deseo sexual, en la busqueda de
apaciguar su fuerza implacable. El cuerpo de las mujeresnegras es el cuerpo del deseo
transgresor, que busca su propia satisfaccién si bien no se olvidan de la satisfaccion del
otro/a, ya que reconocen el placer de dar placer. Son mujeres que se plantan como
sujetas con derecho a la vivencia libre de su sexualidad. Mujeres que al reconocer el

poder de lo erdtico en sus vidas se ponen en contacto con su “fuente mas profundamente

220 julia Simona Guerrero, nacié en Cali, su nombre es Alba Ximena Gutiérrez Santander. Es
arquitecta. (Cuesta y Ocampo 2010, 335)

214



creativa y, a la vez, actuamos como mujeres y nos autoafirmamos ante una sociedad
racista, patriarcal y antier6tica” (Lorde 2004, 33-34).

Memoria ancestral. Celebrando el legado africano.

Las mujeresnegras desde su poesia recrean su herencia africana tanto cultural
como fenotipica como en el poema Africa Grita de Lucrecia Panchano®*:

En tu fisonomia, pelo y piel. Africa grita.

Grita en la mescolanza de la pigmentacion

Grita en el alma, alli donde lo noble de todo ser habita

Y hace eco, en los vericuetos de la imaginacién. (Cuesta y Ocampo 2010, 106)

La autora en versos mas adelante nos dice que no se trata de inventariar infamias
pasadas ni de solazarse en humillaciones racistas, ese rescate del legado ancestral
africano ella lo propone para “impulsarnos a seguir adelante”, para encontrar en ese
legado esa gramatica comdn que nos permita tejer unidad a partir de la identidad de
origen.

Maria Teresa Ruiz, en su poema Dinga y Mandinga vincula la herencia africana
al meneo de la cintura y al del canalete que las mujeres suelen hacer sonar de
determinada forma cuando pasan junto al hombre que les gusta cuando van navegando
en su potrillo, en lo que se conoce como roncando canalete:

Tengo dinga en mi sortija, el mandinga en mis aretej,
el Yoruba en mi cintura y el Congo en mi canalete,
cuando voy a rema que rema, por el rio de la vida. (Cuestay Ocampo 2010, 129)

Es una poesia de la cotidianidad, de la sencillez de la vida diaria donde se teje la
memoria.

También en Canto para mulecones (Cuesta y Ocampo 2010, 132) en donde
exalta las deidades africanas y mantiene viva la memoria ancestral:

Ordnla, Oranla

en tus tablas de madera

el destino escrito esta.

Eia, eia, eleyay, Orinla, Orunla.

Hacia un mar desconocido
tu tabla me llevara,

el mar ahogara mi risa,
todos mis suefios de nifio
se han de ahogar en el mar.

iOrunla, Orunla jRepite la Kora, Kora
en las manos de la Loba,

22! |_ucrecia Panchano naci6 en Guapi. Actualmente vive en Cali. Es docente. (Cuesta y Ocampo
2010, 103)
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Mulecén y mulecona

rios dorados daran.

Eia, eia eleyay.

Ademas de interpelar esta historia de opresion denuncia a la Loba como los
opresores esclavistas. En estos versos se expresa la simbologia mitica del pueblo
Yoruba que se liga al destino de los descendientes en América:

Tablas de triste destino
en las manos de Orunla...
se revelaron los nifios,

y las tablas del destino
sepultaron en el mar.

También en Cantico méagico

Del Africa vengo,

nietq del Muntu,

del Africa soy, flor en el exilio,

minima primavera del jardin Marrakech. (Cuesta y Ocampo 2010, 135)

Estos versos ligados a la historia de la trata y la esclavizacién muestran un
esfuerzo de las poetas por dar visibilidad y actualidad a una historia que ha pretendido
ser dejada en el pasado como algo que pasd y que no vale la pena ser recordado.
Reivindican asi mismo una ancestralidad africana que ha sido negada en la
conformacion de la nacionalidad colombiana.

Maria Teresa también rinde tributo a la alegria ancestral y fiestera de los
afrodescendientes:

Hay dias cuando mi cuerpo

Se convierte en una fiesta

y en la sangre se alborotan

los negritos de mi ancestro.

Me bailan y me desbailan,

me corren y me descorren

bajo el tambor mestizo

de mi piel de América. (Cuestay Ocampo 2010, 134)

La alegria de los afrodescendientes es parte de su memoria ancestral de
resistencia e insurgencia, aprendida en medio de las condiciones mas inhumanas de vida
y legada como herencia a los/las renacientes.

Mary Grueso expresa la basqueda de una identidad de raices ancestrales
encubierta por siglos de opresion epistémica (Cuesta y Ocampo 2008, 80) en este
poema:

Estoy tras los caminos
de mi identidad
buscando las huellas
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de mis ancestros.

El carimba me habla de Africa
y después perdi el rastro
cuando las olas despeinadas
fueron tocadas en los mares
por la mano azul del viento.

Hay una busqueda angustiosa de los origenes que se reconocen africanos, dado
que la historia oficial que aprendimos en la escuela nunca nos dio referentes. Africa
para esta historia ha sido el lugar por excelencia de la barbarie y el atraso, por eso es
importante también reconocer que no es una entidad homogeénea sino cuna de multiples
civilizaciones por lo que dice Mary que

No sé de donde vengo,
Si de Ghana, Angola o Argelia,
De Mali, de Zimbawe o Etiopia
Solo sé que busco en los mapas
Cuédl es el origen mio.

No obstante, invocando a los orishas ellos concurren para consagrar a Su
descendencia y empoderarla:

Invoqué a los orishas

Con el conjuro de mi sangre negra
Y el humo del silencio

Y en un rumor de tambores

Dum, dom, Dam

Se escuchan los ritmos ancestrales
de magico ritual.

En una noche estrellada

De misterio, liturgia y festin
Aparecio Yemaya

La diosa de los mares.

Me ungié con agua salada

Y emergi como un volcéan

Frente a Changd, Agum, Abatata,
Oxula, Elegua, Alofi,

Omol, Oba, Yanza.

En un reino africano
Entregdndome los poderes

Para convertirme en una diosa mas
Y en medio de ese ceremonial

Me dieron el poder de la palabra,
Para viajar en el tiempo

Y asi convertirme,

Por siempre y para siempre,

en una fiel exponente

de la cultura negra.

Grueso es asi una poeta consagrada por los dioses y las diosas del panteon

yoruba, que recibe de sus manos el legado ancestral de la memoria, asumiendo el
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compromiso de transmitirla con sus versos, los cuales nos confirman lo que nos dice
Hampéaté Ba de las tradiciones africanas, que en ellas “la palabra se enviste, ademas de
un valor moral fundamental, de un caracter sagrado vinculado a su origen divino y a las
fuerzas ocultas en ella depositadas” (2010,169). El don de la palabra: “agente magico
por excelencia”, hace de Mary Grueso una diosa de plenos poderes. Una mujer asi se
declara autonoma, duefia de su cuerpo y de sus decisiones. Aqui hay una diferencia
fundamental con el cristianismo que excluye a las mujeres del acceso a lo sagrado. Al
menos para Mary Grueso es evidente que ella es heredera del poder creador divino: el
don de la Palabra.

Puede afirmarse que en las mujeresnegras poetas la memoria de la trata y la
esclavizacion es una presencia fuerte y permanente. Hay una referencia a un pasado de
dolor, esclavizacion y opresion que parece no terminar, sin embargo la historia
esclavista aparece también como evidencia de la capacidad de lucha y del espiritu
inquebrantable de las/los africanas/os secuestrados/as y esclavizadas/os, que se trasmite
a sus hijas e hijos en una especie de testamento. Las diosas y dioses del pante6n yoruba
son invocados como signo de identidad, libertad y fortaleza espiritual, lo que les permite
tomar distancia del cristianismo individualista y alienante. Fiel a la oralidad de la que
procede esta poesia

Fenotipia, color, raza, racismo

En relacion con la forma en que las mujeresnegras poetas hablan de si mismas,
es importante destacar la resignificacion que hacen de la fenotipia y el color negro.
Mary Grueso en su poema Negra soy (Cuesta y Ocampo 2010, 157) ademas denuncia el
racismo de una sociedad que pretende con eufemismos como morena negar su propio
racismo. Ella dice

¢Por qué me dicen morena?

Si moreno no es color

Yo tengo una raza que es negra

Y negra me hizo Dios.

Raza no se adscribe a la biologia sino a la herencia ancestral africana que
representa orgullo porque a pesar de las duras cadenas alcanzo la libertad:

A sangre y fuego rompieron,

Las cadenas de opresion

Y ese yugo esclavista

Que por siglos nos aplasto.

Asi que la protesta es una herencia:

La herencia en mi cuerpo
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Se empieza a deshoca
Se me sube a la cabeza
Y comienza a protesta.

Por eso se canta con orgullo que:

Yo soy negra como la noche,
Como el carbon mineral,
Como las entrafas de la tierra
Y como el oscuro pedernal.

Y se exhorta al oyente:

Asi que no disimulen
llamandome de color
Diciéndome morena
Porgue negra es que soy Yo.

También Maria Teresa Ramirez en su poema Mujer bien negra se reconoce y
exalta como tal:

Bendigo

este color negro en mi,
Mi cabello,

mi pelo es duro,

soy sincera,

sin mascaras.

iOh malembé!

i Ya malembé!
Oleilele

color negro en mi.
Estoy orgullosa
doncella me llamo
doncella negra hermosa
bendigo

este color negro en mi.
iOh malembé!

i Ya malembé!
Oleilele

malembé. (Ramirez 2011,43).

Ser mujer y negra ha sido estar ubicada en la posicion mas baja de la piramide
social por lo que muchas mujeres acuden a procesos de blanqueamiento pretendiendo
escapar al dolor que significa estar expuesta a humillaciones cotidianas. EI camino que
emprenden las poetas es otro, el de la dignificacion a través de la re-significacion de lo
negro que permite bendecirlo, no maldecirlo. Lo negro es una bendicion que se exalta
en oposicion abierta a la sociedad dominante que utiliza el adjetivo negro/a para

menospreciar.
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Maternidad, pareja, hogar

La maternidad no es leida como una carga sino como una manera de parir la
libertad que las mujeres negras albergamos en las entrafias. En uno de los versos de
Muijer batalla (Cuesta y Ocampo 2008,110) de Yvonne América Truque®** dice:

Venia de los afios

desnudandose los pasos.

Su vientre inflado como mundo,

eraun Tan! Tan! de libertad

ausente

y un entonar su iracunda rebeldia.

Lo que no elude la critica al hogar como una prision para las mujeres. Este otro

verso del mismo poema:

Entonces, la vi correr las calles

con la rabia albergada en sus entrafias
rompiendo Silencio—Ataduras
Institucién-Hogar.

Aun asi hay poetas que asumen la consigna de la Ruta pacifica de las mujeres
“las mujeres no parimos hijos ni hijas para la guerra” como en este poema de Julia
Simona Guerrero de Cali titulado Lo que sucede en este pais (Cuesta y Ocampo 2008,
341-342):

Lo que sucede en este pais
en cada rincon de este pais
es que cada dia

una mujer se levanta

y cocina,

Se repite la primera parte y cambia solo la tltima:

y lava,

barre y limpia,

borda ,

En cada punto cardinal
una mujer trabaja

en las confecciones
en las finanzas

en el arte

en la medicina

en el campo

Sucede en este pais
en cada rincon de este pais
una mujer da a luz
para la vida

No para la guerra

No

22 yyonne América Truque nacié en Bogota, pero su familia tenia origen en Buenaventura.
Muri6 en Montreal, Canada, en el 2001. (Cuesta y Ocampo 2008, 109)

220



para la muerte
No parir.

La autora muestra como las mujeres construyen pais con su trabajo en todas las
ramas de la produccion y que la reproduccién debe ser para la vida, de no ser asi es
mejor no parir.

Ser mujer negra es ser portadora de una memoria ancestral que impele hacia la
rebeldia y que se expresa en la reivindicacion de la negrura, el cuestionamiento del
racismo Y la critica a la supremacia patriarcal. No se liga la maternidad al hogar, el
cual se percibe como una prisién para las mujeres, mas bien se reivindica la maternidad
en cuanto es la posibilidad de parir una rebelde— un rebelde, de la reproduccién del
Muntd. No obstante, se toma la iniciativa para escapar de una relacion de pareja que
atormenta como lo canta Elcina Valencia, con mucho humor, en el poema Desde que
estoy separada:

Desde que soy separada

sin hombre que me atormente
soy una mujer solvente

feliz y bien conservada,

Que feliz que vivo mi vida
sin un hombre que me grite
tuve que darle al desquite
porque no tenia salida

no soportaba esa vida
aunque lo amaba de veras
pero de todas maneras

amor con rifia no vale

ya ni un te quiero me sale
ahora que estoy separada.
Tengo muchos pretendientes
gue me dicen palabritas
pero no caigo en la pita
quiero ser independiente.
Recuerdo cuando valiente
me lancé a aquella conquista
para seguirle la pista

a un romance saludable.
Qué vida tan agradable

sin hombre que me atormente
Hay que tomar decisiones
en el momento oportuno
pues si no, se queda uno
repitiendo situaciones.

Hoy en otras condiciones
vivo un mundo diferente
porque a tiempo fui valiente,
hoy no vivo trastornada

no soy mujer amargada
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soy una mujer valiente.
Vivir la vida en pareja

es una linda experiencia
compartir las diferencias
pero nunca ser pendeja
porque cuando una se deja
dar un trato a las patadas
después nunca diga nada.
Yo por suerte vi salida

y estoy viviendo mi vida
feliz y bien conservada. (Valencia 2008,15)

La que asi se expresa es una mujer que no teme quedarse sola, para la que no
tener un hombre en su vida es motivo de felicidad y no de amargura. Una mujer que no
depende ni econémica ni afectivamente de un hombre. Una mujer que se exalta como
valiente al haber tomado la decision de separarse de un hombre que la trataba a “las
patadas”, es decir con violencia. Este poema expresa una critica a las relaciones
patriarcales predominantes en las relaciones de pareja, mostrando como las mujeres
pueden asumir el poder de liberarse de una relacion que las dafia.

En los 141 poemas de la antologia jNegras somos! los hijos son los grandes
ausentes. Las mujeresnegras no se exaltan a si mismas como madres. La vida
doméstica y del hogar aparece en escasas ocasiones para ser cuestionada como lugar de
opresion para las mujeres. En un poema en el que se habla de hijos, el tema de fondo es
el racismo ya que el uno es blanco y el otro negro, lo que la poeta interpreta como un
castigo por no haber pagado la manda a la virgen de Caloto a quien le pidié un marinero
que la llevara lejos “de tanta pobreza y espanto” (Cuesta y Ocampo 2008,125)?. Enel
poema Sofi hace cosas??*, Sofi es una madre muy joven a cargo de una hija, que termina
dejando para ir en busca de sus suefios (Ibid,131).

Tal vez el Gnico poema en el que hay un reconocimiento del cuerpo reproductivo
de la mujer es la primera parte del poema Anhelo 2 de Elcina Valencia lleno de
metaforas sexuales provocativas en el que dice:

Soy tierra baldia...enramada,

Montafesca. ..invademe. .. habitame,

vuélveme territorio

clava en mi tierra

tus semillas nuevemecinas... (Cuesta y Ocampo 2008,171).

223 Se trata del poema Virgen de Caloto de Jenny de la Torre Cérdoba, criada en Quibdé, Chocé.
(Cuesta y Ocampo 2008,119)

24 Este poema es de Nidia del Socorro Bejarano, nacida en Medellin, Antioquia. (Cuesta y
Ocampo 2008, 129)
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La mayoria de las mujeresnegras poetas no se auto reconocen como CUErpos
reproductivos, lo que fue parte de la representacion racial colonial de las mujeresnegras.

El tema mas tratado en su poesia por las mujeresnegras es el erotismo, no
obstante, en algunos poemas eréticos se manifieste la violencia social de la region vy el
pais, lo sigue el tema de la herencia africana, la memoria ancestral y la identidad,
ademas de los que aluden a la tradicion oral que se expresan como arrullos o chigualos,
y a los que podrian sumarse los que hacen referencias a la esclavitud, el racismo, la
resistencia y la negritud. También hay tres poemas dedicados a la mujer negra y dos
que exaltan el mestizaje. El destierro, el desplazamiento y la violencia tienen un lugar
destacado dentro de esta poesia asi como los sentimientos de tristeza, soledad y
nostalgia. El lugar-territorio es exaltado y llorado y por supuesto no son escasos los
poemas de amor y desamor, si bien no son mujeres que lloran a los ausentes, mas bien
que los desean. El tema de la muerte, también aparece en algunos poemas.

Territorio

El territorio da la impresién de ser omnipresente en la obra de las poetas
afrocolombianas. Para la mayoria de estas mujeres no es un exterior sino una parte vital
de si mismas, que tiene relacién con la sexualidad, con la vida, con la muerte, con el
amor. No se trata de una regién pobre y abandonada, sino de una rica material y
espiritualmente. Esta practicamente en todos sus versos pero hay muchos que le son
dedicados en forma explicita y particular, especialmente lo hacen las poetas nacidas en
el territorio- region del Pacifico. Elcina Valencia hace un canto a La Madre Tierra
(Cuesta y Ocampo 2008, 173):

Asi es mi tierra de grandeza inenarrable

De linderos naturales, de verjas imaginarias

De delfines salvadores, de ballenas jorobadas

De malsanidad perpetua que es riqueza planetaria
Territorios donde crecen las culturas milenarias
Legado de mis hijos, balcon de mi fortuna

Madre que prefias con golpes de azadones
Fémina que pares con los ritmos de la luna.

En esta loa al Pacifico Elcina hace un sarcasmo con la idea de malsanidad que
desde La Colonia se construyo sobre la region y nos muestra que esa malsanidad es una
riqgueza para todo el planeta por su gran biodiversidad, uno de los pulmones mas
importantes de la Tierra. En la segunda parte del poema denuncia lo que las practicas

desarrollistas invasoras han significado para la region y también sefiala la complicidad
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de quienes no les importa la tierra sino sacar provecho econémico particular por lo que
terminan vendiéndose a destajo al mejor comprador:

Hoy me esta creciendo un coraje ineluctable

De defender mi tierra de invasores barbaros

De intrusos hurafios que matan la esperanza

De paisanos tiranos que se venden a destajo;

Pero entre contradicciones sigo sembrando flores
magnificando la fuerza que heredé de mis abuelos
Mientras tu suelo se tifie de rojo, de alquitranes y cizafias
y en tu cielo rugen remolinos de veneno

quiero devolverte el verde de montes enajenados

y encontrar de nuevo el verbo que se funde con el alma
Porque eres Madre la razon de nuestras luchas

Porque eres vida para el mundo que te mata.

A pesar de la violencia que tifie el suelo de rojo Elcina nos deja con la esperanza
de reconstruir ese territorio—region no solo para sus grupos étnicos sino como
patrimonio del planeta. Lucrecia Panchano que es guapirefia tiene un hermoso poema a
Los manglares (Cuesta y Ocampo 2008, 54), he aqui algunos versos:

Amos en la heredad de los esteros,
Principes orgullosos de los mares,
Los vientos les ensefian sus cantares,
Y son del litoral, tiernos sefiores.
Majestuosos y altivos se levantan,
Los nativos MANGLARES!

Después de varios versos ensalzando a estos dioses del paisaje termina con una
triste denuncia:

Pero el hombre inclemente lo depreda,
Sin valorar sus multiples bondades,

Sin pensar que de sus verdes mocedades,
Tras la criminal tala nada queda;

Al infinito cuenta sus pesares,

Los nativos MANGLARES!

Las poetas tienen una voz, una cancién, un verso, que ademas de exaltar la
naturaleza, denuncia la depredacion de la que esta siendo objeto por parte de todas las
politicas desarrollistas y de inversion de gran capital. Al manglar se lo tala para hacer
piscinas camaroneras que son grandes industrias exportadoras de este recurso. Estas
empresas se apropian del territorio y restringen la practica de recoleccion de las mujeres
concheras, generando mas empobrecimiento, en un circulo de la violencia que parece no

tener fin.
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Violencia

Los poemas anteriores de Elcina y Lucrecia nos crean un puente con el tema de
la violencia. En términos de los acercamientos que las mujeresnegras han hecho a este
tema y al conflicto, este resulta también recurrente, especialmente para las nacidas o
criadas en Buenaventura. Un ejemplo de esto es el poema de Mary Grueso
Desesperanza (Cuesta y Ocampo 2008, 88):

Esa casa esta sola

Y otras muchas

Oscuras, desvencijadas
Fantasmagoricas y tragicas.

La pobreza cae a pedazos

Por sus paredes,

De los ojos de las ventanas

Salen lluvias de soledades

Mirando sin parpadear el horizonte.

Este poema nos muestra el abandono en el que mucha gente tiene que dejar su
casa cuando es obligada al desarraigo por los actores del conflicto armado. En
Buenaventura hay calles enteras de casas deshabitadas, derrumbandose solas mientras
sus propietarios estan en un seméaforo en la ciudad buscando la madre de dios lejos de
su territorio, como lo dice en una parte el poema de Mary:

Ellos huyeron por la vida

Sin mirar las huellas tras su paso

De pueblos que se mueren de tristezas
De anhelos nunca satisfechos

Ni en las ciudades, ni en las calles

Ni en los seméaforos.

Escondiendo en sus entrafias

su dignidad maltrecha

Alzan las manos al transelnte
Mientras a mi

Se me revienta el alma por los 0jos

Y la sangre de la patria se desgarra
Formando rios de tristeza, desolacion y muerte.

La manera en que Mary Grueso habla del desplazamiento nos transmite una
sensacion de dolor muy profunda. También enlaza el desplazamiento actual con la
insatisfaccion histdrica de la poblacion negra, anhelos nunca satisfechos de una vida
digna. Y los que no alcanzaron a salir huyendo

Y llegan al estuario de la bahia

Sin cabezas o sin brazos o sin piernas

O simplemente una cabeza que no sabe,
Donde quedd su cuerpo

Mutilado por una sierra inclemente

Que ha transmutado su oficio en el tiempo.
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Los que lograron huir no parece que contaran con mejor suerte:

Y los otros...
Se mueren de tristeza
En las ciudades,
Los que alcanzaron a salir con suerte.
Pero ante esta sociedad indiferente
De humillaciones, desprecios,
Y silencios
Me atreveria a pensar
Que mas de uno
Preferiria no haber nacido
O simplemente,
Estar muerto.

Otra poema que denuncia la situacién del puerto, es este testimonio de Sonia
Nadhezda Truque®®, en donde expresa su dolor por la violencia en el poema Bosque
izquierdo:

Fuera los &rboles

no se mueve una hoja

Nada interrumpe el silencio

Un auto se detiene

dos hombres bajan una bolsa negra
Apoyados en la baranda del puente
la arrojan al vacio

Alguien observa

Fuera los arboles

Nada interrumpe el silencio
Alguien observa el paso cotidiano de la muerte. (Cuesta y Ocampo 2008, 106)

En este momento parece imposible lograr establecer la cantidad de personas que
han sido asesinadas en Buenaventura desde el afio 2000. Es un numero indeterminado
de desaparecidos, hombres y mujeres, que han ido a parar a los cementerios
clandestinos en los esteros o que arrojados al mar en bolsas negras de basura terminan
en sus profundidades. No parece un tema muy poético, pero la poesia es sobre todo
denuncia en tiempos en que hablar de arboles es callar sobre tantas ignominias, citando
de memoria a Brecht.

Elcina Valencia también toma el tema del desarraigo en su poema Transito y
resistencia:

Ellos viven transitando
De los rios a las calles
De los montes a los barrios
Desplazados por la guerra

25 sonia Nadhezda Truque nacié en Buenaventura, vive en Bogotd. (Cuesta y Ocampo
2008,103)
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Trénsitos involuntarios

Donde se pierde el sentido

Y se arranca el lazo vivo

De la hermandad con la tierra

Ellos tienen la esperanza

De volver y resistir

Porque no hay vida sin tierra

Resisten para vivir. (Cuesta'y Ocampo 2010, 383)

Elcina deja en su poema entrever una luz de esperanza que no pierde la
posibilidad del retorno, porque sin el territorio no hay vida,

Las mujeres poetas no son ajenas al caracter multiple de la opresion como
mujeresnegras y parte de un colectivo empobrecido histéricamente, como lo deja ver
este poema de Mary Grueso Pobreza Negra:

El negrito tiene suefio

¢quién lo arrullara?

Tiralo en un petate

O en una estera quiza

Que el negrito se duerme solo
Nadie lo arrullard

Que la mama cogié el potro
Y se embarco pa’la ma

Dicen que a pescé cangrejo

O jaiba sera quiza.

Y cuando el negrito despierte
¢Quién lo alimentara?

Mi comadre la vecina

Que esta randa’e mama.

El negro no tiene compota

Ni tetero pa’chupa

Lo que tiene es un pellejo
Que es la teta’e la mama.
Jala Jala mi negrito

La teta’e tu mama

El negrito jalay llora

Porque naa le bajara.

La mam4 no tiene leche
Porque en ayunas esta

Pero le bajara gota a gota
Lasangre” e lamama. (Cuestay Ocampo 2010, 167)

Estd plasmada en este poema la situacion limite de un amplio ndmero de
mujeresnegras que deben dejar sus hijos solos o al cuidado de las hermanitas o
vecinitas, porque todas las adultas salen a buscar la madre de dios, ya sea al manglar, al

mar o lo que es mas frecuente en los ultimos afios, a la mina, donde cada dia se expone
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la vida. En Las diosas del alba, Luz Colombia Zarkanchenko““”, nos transmite la

situacion de penuria de las mujeres concheras:

Las madres que madrugan
sonambulas...

a buscar el mana

entre la humedecida arena,
las que salen al viento

con el calor de las sabanas
en la espalda marina

a buscar el secreto salado
de la escondida almeja
cuando la mar se va...

a la casa del tiempo,

son las diosas del alba.

Con esa sal vital,
se iluminan el alma
gue el dolor ha oxidado.

Las madres que madrugan

sonambulas. ..

son astros vagabundos

en los graos dorados. (Ocampo y Cuesta 2010,84)

Re-existencias
Lorena Torres, de Buenaventura, nos deja con una imagen de insurgencia y re-
existencia en este poema Siempre presentes:

Quisieron borrar nuestras huellas,
quisieron silenciar nuestras voces,
pero el cuerpo, cansado, desnudo
y maltratado por el latigo... jvolvio a levantarse!

Quisieron borrar nuestra historia,
quisieron borrar nuestra imagen,
pero el alma, dolida, insistente

y curtida...

iVolvié a reescribirse!

Quisieron borrar nuestra historia,

quisieron desbaratar nuestro techo,

pero Africa, silenciosa, preciosa y latente. ..
iSe multiplico en todos los continentes!

Quisieron borrar nuestras huellas. ..
iy hoy somos miles de miles!

Quisieron callar nuestras voces...
i'Y hoy somos coros y ecos!

226 | uz Colombia Zarkanchenko naci6 en ltsmina, Chocd. Su padre era ucraniano y su madre
chocoana (Cuesta y Ocampo 2010, 79).
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Quisieron invisibilizar nuestro rostro...

i'Y hoy nuestra presencia mas grande se yergue!
Quisieron arrancarnos de nuestra tierra. ..

i'Y hoy somos raices en el universo!

Porque no hay lugar en el mundo

-terrestre o etéreo —

donde no existan huellas

-profundas y perennes-

dejadas por la mujer

y el hombre negro. (Cuesta'y Ocampo 2010, 427-429)

En este poema se deja sentir el espiritu cimarron que no se deja quebrantar por la
adversidad. La poeta nos hace el recuento de una historia de opresiones y de intentos de
borrar de la faz de la tierra a la poblacion negra, de los cuales siempre sale victoriosa,
mas fortalecida, por eso nos deja la esperanza de imaginar otro mundo distinto a este de
la violencia que hoy padecemos, haciéndonos sentir que es otra etapa a superar y que lo
haremos.

Cimarronismo poético

No puede afirmarse que por el solo hecho de ser mujeresnegras, éstas hagan
despliegue de cimarronismo poético en sus versos. Ni que todas las mujeresnegras
poetas sean insurgentes epistémicas. Generalizar de esa forma seria caer en el
esencialismo.

La insurgencia epistémica la encuentro en las mujeresnegras que conjugan los
siguientes elementos en su ejercicio poético: una poesia en-lugar, refiriéndose en sus
versos con mucha frecuencia al territorio para exaltarlo como el lugar de su inspiracién
pero también para dolerse con su destruccién; la denuncia del empobrecimiento
historico del pueblo negro expresada en las Ultimas décadas en desterritorializacion y
violencia; la memoria ancestral como recreacion de la herencia africana en América; las
luchas de insurgencia, resistencia y re—existencia que en términos de las mujeres poetas
significa hablar de cimarronismo poético y la recuperacion del erotismo como un poder
femenino que reta la ideologia patriarcal colonial.

Por cimarronismo poético estoy planteando los hechos, actitudes y expresiones
(habladas, escritas, cantadas) de las mujeresnegras que manifiestan inconformidad con
lo establecido, lo convencional, lo oficial. Un claro ejemplo son las mujeres del grupo
cultural de la casa ElI Chontaduro de Cali, que realizan en el Distrito de Aguablanca

investigaciones sobre la situacion de las mujeresnegras en ese amplio sector de la
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ciudad, y cuando son invitadas a presentar los resultados de sus investigaciones como
ponencia, desconciertan al auditorio pues en un evento académico no se espera que un
ponente en lugar de una presentacion formal como se estila en la forma de comunicar en
las ciencias sociales, aparezca con un currulao en homenaje a su abuela, una
dramatizacion o una declamacién colectiva de poemas.

Las mujeresnegras insurgen, desacomodan, desinstalan el espacio académico
con su actitud cimarrona. Lo mismo ocurre con la poesia que no se acoge a los canones
establecidos sino que asume los ritmos propios del Pacifico, por lo que en ella puede
escucharse el retumbar de los tambores africanos, sin importar lo que digan las
autoridades en la materia, solo se atiene a su necesidad de expresion interna. El
cimarronismo poético se rebela contra las directrices externas, no obedece a los canones
establecidos, se atreve a recuperar la erética como poder, se manifiesta en contra de
todas las opresiones y aunque se escriba por particularidades piensa en colectivo.

Las mujeresnegras con su poesia cimarrona tejen hilos, son Ananses que con sus
palabras enredan a otras mujeresnegras, y van construyendo y fortaleciendo vinculos,
llevando a que muchas mujeresnegras recuperen su poder erético en su potencialidad
espiritual y se reconcilien con su cuerpo y con su sexualidad. La cultura del pueblo
negro es vista como de gran riqueza y no la imagen deficitaria de cultura folclorizada,
objeto de consumo folclérico, deportivo y gastronémico, como si la cultura negra
pudiera reducirse solo a comida, deporte y danza. La poesia cimarrona es una poesia
con responsabilidad historica.

Conclusiones

Las poetas afrocolombianas revelan en su poesia una profunda conciencia de las
relaciones de poder que cruzan la historia esclavista en América. Exponen la rebeldia
cimarrona de mujeres y hombres en la busqueda permanente de la libertad que no se ha
detenido nunca desde hace 500 afios ligada a la esclavizacion primero y a la
exclusion/expulsion, marginacion y pobreza después. No obstante, el canto a la libertad
y a la rebeldia es también un canto de esperanza que nos lleva en esta hora aciaga a no
resignarnos sino, muy por el contrario, a tomar ejemplo de nuestras ancestras
cimarronas para fortalecer nuestra capacidad de rebeldia e insurgencia. Son verdaderas
griot, transmisoras de la memoria de su pueblo, memoria viva del Pacifico.

Desde sus narrativas poéticas cimarronas, las mujeresnegras transcodifican la
experiencia de opresion y los imaginarios racistas y sexistas transgrediéndolos. Hacen

una exaltacion de la sexualidad en donde se ubican como sujetas con agencia erotico

230



afectiva, en reciprocidad. Hay una condena especialmente al racismo pero también a la
pobreza y a la destruccion del territorio, lo que sefiala el caracter interseccional de esta
poesia. Las poetas retoman su voz de mujeresnegras visibilizando la experiencia propia
de ser mujernegra, con lo que contribuyen a la construccion de un feminismo negro
decolonial, aunque no se declaren feministas, dada la recuperacion de su poder erético
y la revaloracion de su cuerpo y su sexualidad, que va en oposicion a la ideologia
patriarcal colonial, que hizo del cuerpo de las mujeresnegras objeto de uso y abuso
desde la economia esclavista y el placer del esclavizador.

Es una poesia que se hace de cara a la tradicion y a la herencia africana
incorporando la oralidad y el ritmo. Apelan en la busqueda de sus raices a la mitica
africana especialmente de la espiritualidad Yoruba. Hay una reafirmacion de identidad
negra en las mujeres poetas que hacen uso de la tradicién oral que reconoce y reivindica
la afro descendencia desde un lenguaje propio. Es una poesia que cuenta una historia
que no es la oficial, que cuestiona la historia colonial y que se teje desde y con la
tradicion oral, por esto puede afirmarse que tiene un caracter colectivo y construye
comunidad-identidad pues se refiere a la historia de un pueblo. Es una poesia
cimarrona, testimonial y decolonial. Sin embargo, no es mirarse el ombligo; ponen las
realidades que enuncian de cara a la realidad del pais. Podemos reconocer en estas
mujeres poetas una autoridad intelectual, pues la produccion poética de muchas de ellas
tiene gran influencia sobre hombres negros y mujeresnegras a través de la defensa de los
valores culturales de vida, existencia y re-existencia de las comunidades negras del
territorio region del Pacifico. Pero su aporte va mas all, pues pueden ser consideradas
mediadoras culturales que aportan a la resignificacion de lo colombiano en general
ofreciendo una mirada decolonial de nuestra historia compartida, pese a todos los

mecanismos disefiados para negar la afrodescendencia como parte de la nacionalidad.

Hacer de los abismos

escalera para subir al cielo.””’

227 primer verso del poema Un programa, de Colombia Truque en Cuesta y Ocampo, 2008:117.
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CONCLUSIONES

Emprendi este trabajo de investigacion bajo la urgencia de pensar y asumir una
alternativa desde nuestro ser de mujeresnegras a la dinamica expulsora, racista e
individualista de los procesos de acumulacién global actuales que acentlan cada vez
mas la dependencia como pais, la pérdida de autonomia como comunidades negras y la
enajenacion de todos en un modelo de desarrollo que esta imposibilitado para cumplir
sus promesas porque solo puede tramitarse a través de la violencia y el despojo.

La realidad inmediata de las comunidades negras de todo el pais, pero en especial
de las del territorio-region del Pacifico de la que me ocupo en este estudio, estd
atravesada por el desarraigo, la desocupacién estructural, la fragmentacion social, la
pérdida de la memoria ancestral, el asesinato de mujeres, en resumen la transformacion
ontoldgica del ser humano negro; todo lo cual nos urge a buscar en la memoria, asi sean
pequefios trozos, trazos, retazos, esbozos, de insurgencias sobre/desde las cuales
construir/reconstruir o evitar la destruccion definitiva de ese mundo creado por nuestras
ancestras y ancestros como alternativa al mundo colonial.

Pensar en las insurgencias epistémicas desde mi ser de mujernegra ha significado
poner de relieve una subjetividad que no es la dominante. Un sujeto que no es el de la
modernidad. No es el sujeto moderno individual e individualista, conquistador, que
somete el mundo a su dominio y lo hace su propiedad. Me refiero a una subjetividad
concreta y viviente que es alimentada por la memoria ancestral del cimarronaje que
sembrd semillas de insurgencia que hoy cosechamos y seguimos sembrando para
continuar esta tradicion de liberacion.

La idea fue encontrar elementos dentro de la cultura oral negra del Pacifico que
permitieran, como dice Nelson Maldonado, en su resefia a Taken from the lips
(Maldonado-Torres 2009), no solo entender sus ideas y préacticas, sino que estas ideas y
précticas sirvan, mas alla de la critica a la cultura occidental, para formular alternativas
distintas a los ideales de modernidad dentro de los cuales es imposible transformar las
condiciones de vida de las mujeresnegras y de la poblacion negra en general. Se trata de
un aporte a la urgencia de reconstruir nuestras vidas, como salida vital al contexto de
muerte no solo de la economia neoliberal sino de Occidente todo, intentar aportar a la

superacion del encubrimiento del negra/o desde nuestro propio descubrimiento. Esta
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tesis se formuld en el camino de ese autodescubrimiento vital, necesario, indispensable
para seguir siendo, para realmente ser.
Los resultados de este recorrido

Las insurgencias epistémicas de las mujeresnegras del territorio-region del
Pacifico, acalladas historicamente, se hicieron audibles en esta investigacion a partir del
reconocimiento de su protagonismo en practicas tradicionales que solo habian sido
percibidas por las ciencias sociales como espacios de mujeres. Las insurgencias de las
mujeres son cotidianas y se expresan en la familia extensa, la parteria, el comadrazgo,
sus formas organizativas propias y la tradicion oral y poética.

Lo que he tratado de mostrar en estas paginas tejidas con retazos de memorias
cimarronas es que las mujeresnegras afrocolombianas han sido desde su llegada forzada
a América sujetas productoras de practicas-conocimientos: locales, ancestrales,
colectivos y desde luego politicos. Son practicas generadas desde los espacios en los
cuales las mujeresnegras despliegan su agencia para la vida, y desde las diversas
experiencias coloniales, por lo que se han construido en cimarronismo con las ideas e
intereses dominantes. Son saberes “para” y no saberes “sobre”, que le devolvieron a la
poblacion negra su condicién de seres humanos plenos.

No he planteado una separacion entre practicas y
conocimiento/saberes/pensamiento porque no existe tal. El hacer cotidiano y
comunitario, que podria ser percibido como insurgencias nanomeétricas, ha sido el lugar
epistémico desde el que las mujeresnegras han producido conocimiento. Pero no se trata
de conocimientos que puedan ser folclorizados y comercializados enmarcados en la
palabra cultura, se trata de saberes materializados en practicas, actitudes, costumbres,
relaciones que tienen el potencial de poner en cuestion la colonialidad del poder y que
se constituyen en aportes a la construccion de una nueva sociedad o de ese otro mundo
donde gquepan todas/os.

La voz insurgente de las ancestras es reconocida en las practicas tradicionales que
construyen comunidad y tejen vinculos como parteras, curanderas, sabedoras, médicas
tradicionales, agricultoras, fiesteras, rezanderas, chigualeras, bailadoras, cantadoras y
poetas y también cabeza de familia extensa. Estas practicas a 0jos de muchos solo son
obsolescencias a superar por la modernidad. Para quienes somos parte de los
expulsados, segregados y humillados son expresiones de esperanza que pueden

garantizar la vida futura de las comunidades negras dado que todavia resuenan con
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poder de comunicar y articular dolores y posibilidad de ser fuerza cohesionadora en
perspectiva liberadora

Las practicas tradicionales de las mujeresnegras en sus comunidades son una
afirmacion de la vida toda. Son précticas tejidas en la exterioridad desde la necesidad
de constituir comunidad, reconstruir y construir sus mundos, a partir de la experiencia
colonial que significd la esclavizacion y en consecuencia la destruccion de vinculos
comunitarios y parentales de la poblacion africana secuestrada y sus descendientes en
Ameérica y desde las violencias actuales que recolonizan el territorio. La exterioridad
fisica y epistémica, para el caso del Pacifico, que no permiti6 ser totalmente avasallado
por la modernidad hasta hoy, si bien no se trata de purezas de ningun tipo, es también
un pensamiento en-lugar en un territorio en permanente disputa en donde las mujeres
insisten en mantener el tejido social.

Ese conocimiento es un conocimiento para la vida, una espiritualidad de
insurgencias que se construyen cotidianamente por fuera de las academias, no en
oposicion, lucha, resistencia, sino siendo, sin necesidad de “coger lucha”, en actitud
plenamente cimarrona. No obstante procurandose de forma propositiva condiciones de
existencia digna a partir de esos saberes que no son para nada subalternos dentro de sus
comunidades.

Ha sido importante encontrar que los procesos organizativos de las mujeresnegras
colombianas, tanto en lo rural como en lo urbano, se han pensado la articulacion de las
mualtiples opresiones desde muy temprano. Desde inicios de la década del 90 se escribia
sobre la necesidad de articular raza, clase y género, en critica tanto al movimiento social
de comunidades negras como al feminismo occidental, sin yuxtaposiciones ni
predominancia categorial. En los diversos encuentros de organizaciones de
mujeresnegras estas han planteado la imposibilidad de compartimentar la experiencia de
ser mujer y negra. En ese sentido se ha afirmado que no se es mujer ni negra, Sino
mujernegra.

Me encontré con que al hecho de ser mujer y negra se ha integrado, desde la
experiencia de las mujeres rurales, el territorio y los derechos colectivos como
categorias indisociables de lo que significa ser mujernegra, afrocolombiana, palenquera
y raizal. En este sentido la construccion de un feminismo negro decolonial desde estas
posturas se plantea inextricablemente ligado a la defensa del territorio como posibilidad
de la reproduccion de la vida toda y de la comunidad. Se trata de feminismo (s) en-

lugar.
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Un feminismo negro decolonial, un feminismo “otro” desde esta perspectiva esta
ligado a las luchas del pueblo negro, de la negredumbre, por lo que también considera
temas de mujeres la mineria, el racismo, la homofobia, la pobreza, la exclusion, la
diversidad sexual, asi como la defensa de tradiciones construidas en resistencia a la
cultura hegemonica, si bien no se niega y mas bien se reconoce que la tradicion debe ser
releida a la luz de cada sujeto especifico.

Las mujeresnegras reclaman el derecho a la desobediencia cultural (Preiswerk
2011,261) para transformar los aspectos que en la tradicion de las comunidades negras y
del pueblo negro constituyen opresion contra las mujeres, las nifias, los nifios, las
personas LGBTI; consideran que ocultar las contradicciones y diferencias internas no
nos fortalece como pueblo negro. Al pensarse la identidad desde la herida colonial,
cuestionan elementos que son parte de la construccion colonizada de lo negro,
rescatando los que en la historia la subvierten. Es asi que se entiende el ser negra y
negro como una construccion ideoldgica, social e historica en el contexto colonial.

El derecho a ser, uno de los mas importantes derechos colectivos planteados por
el movimiento social afrocolombiano, es planteado desde las mujeresnegras como el
derecho a una vida sin violencias siendo uno de los minimos indiscutibles, que debe
llevar a los hombres negros al cuestionamiento de la masculinidad construida en el
proceso colonial esclavista que los deshumanizd. Se trata de la superacion del
patriarcado negro-colonial reforzado hoy en dia por los procesos neo-coloniales.

Desde los cuestionamientos anteriores encontré que mujeresnegras de diferentes
procesos organizativos coinciden en analizar la violencia contra las mujeres en la region
del Pacifico como feminicidios que 1.- pretenden devolver a las mujeres al espacio de lo
domeéstico dadas las dimensiones de su liderazgo que dificultan la empresa neo-
colonizadora y 2.- son una estrategia de terror para romper vinculos comunitarios y
facilitar los procesos de desarraigo y de desterritorializacion. Es por esto que las
mujeres plantean que la descolonizacion tiene que ver con repensar todas las relaciones,
en especial las de jerarquia y opresion de las mujeres por los hombres, que son de las
mas profundas y de mayor duracion.

Se propone, entonces, repensarse lo que significa ser hombre negro, ya que éstos
han sido definidos desde el sentido comun hegemonico y muchos han asumido esa
definicion que produjo el mito del hombre negro hipersexualizado y violento, esa es una
definicion desde la dominacion que se corresponde con el habitus colonial esclavista

por lo que debe ser deconstruida. Este es un mito que suele ser una carga para muchos
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hombres negros que no cumplen ni fisica, mental o sexualmente con los atributos se
supone corresponden a los hombres negros. Las mujeresnegras exigen que las
organizaciones del movimiento social afrocolombiano enfrenten esta cuestion, que
significa confrontar el patriarcado interno.

La exigencia de los cuestionamientos internos también se formula al feminismo.
En el movimiento feminista colombiano las mujeresnegras no han encontrado
resonancia a sus luchas por lo que muchas dudan en declararse feministas. Las que se
atreven a hacerlo se plantean feministas con adjetivos como: decoloniales, negro,
popular, con el propdsito de des-esencializar la imagen de mujer del feminismo
hegemonico, decididas a construir un feminismo desde lo propio. Se trata de un
feminismo cimarrén, insurgente, fuerte en raigambres ancestrales. Este feminismo se
construye colectivamente para lograr una interpretacion acertada de la historia y de las
realidades actuales que afectan el devenir de las comunidades negras y amenazan la
vida de las mujeres. Es un feminismo con proyecto de vida.

El feminismo que asi se construye se hace parte de las luchas de todas/os las/los
oprimidas/os en ejercicio de una politica de la solidaridad. Porque entiende que no es
posible salvarse solas, y que el patriarcado es solo una de las partes estructurantes del
sistema moderno-colonial de poder. Una politica de la solidaridad que sea concrecién
de la cosmovision que se expresa en el Ubuntu: “yo soy porque tu eres” o mejor “yo
soy porque nosotros somos”. El Ubuntu es un reto al principio individualista de los
Derechos Humanos que tiene como limite el derecho ajeno y que se expresa en el “mis
derechos terminan donde empiezan los tuyos”. En el Ubuntu la posibilidad de vivir mis
derechos estd dada por la posibilidad de que el otro—las otras vivan la plena realizacién
de sus propios derechos. No podemos ser si las/los otros/as no son.

Se espera que este trabajo contribuya a un cambio en la comprension de las
mujeresnegras de victimas pasivas a agentes de transformacion social a través de sus
diversas insurgencias: espirituales, familiares, medicinales, territoriales, estéticas,
enraizadas en la ancestralidad, que afirman la vida y la humanidad plena del pueblo
negro.

Este protagonismo de las mujeresnegras no puede ya ser olvidado. Lo que queda
es seguir profundizando en cada aspecto y en cada época, la forma como las
mujeresnegras palenqueras y raizales han hecho posible que las comunidades negras, el
pueblo negro, todavia pueda seguir siendo y la manera como debemos articular sus

insurgencias ancestrales a las luchas actuales para seguir re-existiendo.
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Valencia.

Comunicado de la marcha de las mujeresnegras nortecaucanas Movilizacion por la vida
y por los territorios ancestrales, dado a la luz publica el 18 de noviembre del
2014.

Comunicado: Contra la impunidad de los feminicidios. Solidaridad con Buenaventura.
21 de noviembre del 2013. Sin firmar.

Demandas de las mujeres afrodescendientes, negras, palenqueras y raizales en el marco
del primer congreso nacional del pueblo negro, afrocolombiano, palenquero y
raizal. Quibdo del 23y el 27 de agosto del 2013.
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percepcion de la realidad de las mujeres negras en situacion de desarraigo
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Encuentro de La Cumbre, Valle, (Centro Campestre el Tabor). 8, 9 y 10 de abril.

Relatoria.
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La mala aventura de las mujeres de Buenaventura. Comunicado de las mujeres del PCN,
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2013.
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negras y planeacién con perspectiva étnica y de género, realizado en
Yanaconas, Cali, del 24 de noviembre al 14 de diciembre de 1996.

Encuentro Nacional de Mujeres Negras Afrocolombianas: Identidad y Autonomia, Al
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mujeres negras de zonas rurales y urbanas de Buenaventura, reunidas en 8
talleres de 8 horas cada uno, desarrollados con metodologias participativas, entre
el 2 de abril y el 30 de junio de 2012 por la Fundacion Akina Zaji Sauda con el
apoyo econdémico del ACNUR.

Territorio, etnia, cultura e investigacién en el Pacifico colombiano. Encuentro de
organizaciones de comunidades negras y comunidades indigenas del Pacifico
colombiano. Vereda Periconegro, Puerto Tejada —Cauca. Junio 18 al 22 de
1995.
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Talleres, foros y reuniones

Foro Las mujeres del Oriente. Biblioteca Publica Departamental, Cali, Junio 15 de 2015

Presentacion de la obra de teatro Canciones Azules, grupo de teatro Trenza Teatro, sala
de Cali Teatro, Cali, agosto 15 de 2014.

Lanzamiento del libro “Ecos de Mujeres”, de las mujeres de la Casa cultural El
Chontaduro: Biblioteca Pablica Departamental de Cali, 25 de junio de 2014.

Taller sobre territorio y derechos colectivos para las mujeres de la Cooperativa y de

Cococauca (cooperativa mixta). Guapi, 6 al 13 de marzo del 2012

Conversaciones y Entrevistas

Gloria Amparo Arboleda, maestra y lideresa de la Asociacion Nacional de Mujeres
Campesinas e Indigenas -ANMUCIB- y de la Red Mariposas de Alas Nuevas.
Buenaventura, Julio 4 del 2013.

Jeannette Rojas Silva, feminista, consultora, con muchos afios de experiencia en el
Pacifico, asesora del PCN. En diversas ocasiones.

Luis Dinas. Entrevista realizada en el cuarto 561 de la clinica de Salucoop donde don
Luis se encontraba interno debido a quebrantos de salud desde hacia ya 3
semanas. Aprovechamos esta circunstancia para realizar una entrevista que
siempre habia sido pospuesta por falta de tiempo de don Luis. Cali, 12 de julio
de 2014.

Luz Dary Santiesteban lideresa de la Red Mariposas y de la Asociacién de Victimas,
Cali, febrerol5 del 2012.

Luz Mila Gutiérrez activista de AFRODES. Buenaventura, Febrero 9 del 2012

Rosana Ortiz Ocor6, maestra y decimera de. Guapi, Cauca, Guapi, 12 de marzo del

2012

Silveria Rodriguez, gerenta y representante legal de la Cooperativa de Mujeres de
Guapi, Guapi, 13 de marzo del 2012

Sofia Alomia Ruiz, partera, médica tradicional y agricultora del corregimiento Saragosa
del municipio Lopez de Micay, Guapi, 7 de marzo del 2012

Victoria Liu de la Red Mariposas. Cali, febrero 8 del 2012.
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Las siguientes mujeres fueron entrevistadas durante el mes de septiembre del 2008 en

Buenaventura, en diferentes sitios de la ciudad, frente a las camaras del canal de la

Universidad del Pacifico Yubarta T.V.:

Natividad Urrutia.

Mirna Rosa Rodriguez.
Dora Alfonso de Espinoza.
Susana Ortiz Murillo.
Mercedes Segura Rodriguez.
Maria Monica Granados.
Yolanda Salcedo

Rosana Cuama Caicedo “Mama Cuama”
Beatriz Mosquera

Ayda Orobio Granja

Leyla Andrea Arroyo.
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