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Ser colonizado es mas que ser subyugado fisicamente, es serlo culturalmente.
Ser colonizado es también perder un lenguajey absorber otro.

Hablar un idioma significa sobre todo asumir una cultura.

Frantz Fanon
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INTRODUCCION

La polémica que se ha generado al respecto de los estudios sobre la poblacion africana
en el Continente Americano es una consecuencia del lugar de enunciacion. Algunos
estudios se han detenido en el aspecto “cultural” sobre todo en las “aportaciones’ que la
poblacion africana dejé en el Continente Americano durante la colonia. Para otros la
historia de la “Ruta del Esclavo” es uno méas de |los momentos qué indican el camino en
dichos estudios. Todos los planteamientos han sido importantes para el desarrollo del
debate respecto con los estudios sobre la poblacion Africana en América, las
aportaciones, fueron de vital importancia para “visibilizar” ala poblacion Africana en el

Continente Americano.

El siguiente trabajo no se centrara en la historia colonial de la “trata transatlantica’ en el
territorio ecuatoriano, 10 que tararé de plantear, es e proceso de las poblaciones
afroecuatorianas de una historia no producida por quienes viven latirania de la escritura
como una forma de desterrar los vestigios de las grandes injusticias, tal como sucedi6
con la trata transatlantica que quienes encerrados y atrapados en el tratamiento retorico
del autor, e cual ha sustituido la importancia de los actores por medio de los saberes
disciplinares que no salen a encuentro de los mundos de las personas que actlan desde
los bordes. Y que en caso de salir a encuentro, se hace con la intencion de darle un
tratamiento como objeto de estudio, donde la teoria actlia en la construccién de un orden

explicativo sobre larealidad.

El lugar de enunciacion del cua quiero partir para compartir inicia como cualquier
historia, pero trata de no ser un meta-relato més donde se habla en, de, sobre |os actores,
trata de ser una narracion donde se involucra una militancia étnica, la cual propicia la
emergencia como principal referente. En dicha labor Frantz Fanon nos da la posibilidad
de generar una escritura con-sentida por €l hecho de ser otro, habitado y habitante de los
condenados de la tierra; es una emergencia convertida en escritura a partir del construir
con y desde esos que son llamados otros. Esta posibilidad se convierte en un sentir
desafiante de las instancias regulativas de la produccion del conocimiento occidental,



institucionalizado en el canon cientifico, € cual insiste en una autoridad autorizada,

apoyada en |las cosas dichas por los autores.

Por otro lado quiero mostrar que las estrategias de la investigacion no se asocian con 1o
gue sucede a interior de las poblaciones africanas en el Continente Americano.
Tampoco se trata de hacer generalizaciones respecto al tema. A pesar de lavida histérica
colonial compartida de las comunidades afrodescendientes, existen diferencias en las
regiones de asentamiento en e Continente Americano. La estrategia metodol 6gica que
se utilizara es hacer en primera instancia una revisiéon tedrica sobre la propuesta de
Frantz Fanon, que nos permita elaborar una critica cultural postcolonial. Con todo, de
ello deviene una dificultad. Pues, vemos que, los estudios criticos sobre las
representaciones etnogréficas, se le puede achacar el mismo defecto que identificamos
en otros tipos de estudios sobre el conocimiento: se conciben dentro de la nocién de

representacion y no logran oponerse aella.

De €dlo se sigue gque & «blanco» mas apropiado para € estudio postcolonial es la
préctica de la representacién misma. Con objeto de enfrentarnos a la forma en que la
representacion impregna a la antropologia, nuestro enfoque deberia ser reflexivo (no
instrumental), pues necesitamos formas de investigar e uso que nosotros MisSMOos
hacemos de la representacion. Por tanto, nuestra etnografia debe ser una etnografia
reflexiva de la representacion, en vez de ser tan sblo una etnografia instrumental. El
intento por desarrollar esa etnografia reflexiva deja un interrogante abierto y un
problema: primero, ¢cOmo manegjarnos de manera permanentemente consciente con
nuestra propia dependencia de la representacion? Si bien definimos el principio de
inversion objeto-sujeto para tratar de enfrentarnos a este desafio a la representacion, no

estaria del todo resuelto, queda abierto alareflexion.

El trabajo que aqui presento, esté relacionado con esta interrogante, por ello lainfluencia
de Frantz Fanon en € estudio de la poblacion africana en América ha sido un referente,
importante. Pues la propuesta de Fanon por establecer un vinculo pedagdgico en la

construccion de un lugar de enunciacidon desde la militancia y la academia, nos ha



permitido pensar en la territorializacion historica, como propuesta a elaborar y
reflexionar, a partir de dos momentos clave; e primero fue ubicar € proceso de
racializacion historica, que sera desarrollado en el segundo capitulo, respecto con la
poblacion africana en los estudios de la Afrodescendencia; segundo, mostrar la
pertinencia de las aportaciones de Fanon en e proceso de descolonizaciéon de las
poblaciones africanas y sus descendientes. Y por uUltimo se tratara de construir un
didlogo con agunas contribuciones de Fanon y la experiencia de las poblaciones

afrodescendientes en Ecuador.

En cuanto a las aportaciones que hace Frantz Fanon respecto al tema de la
Afrodescendencia, es sin lugar a dudas una de las mas importantes para la propuesta
pedagdgica que en algunas comunidades afrodescendientes de Ecuador se articulay sele
conoce como; conocimiento insurgente, tema que se planteara en la tercera parte de la
tesis. Pues, € estudio de la poblacion Afro en el Continente Americano, abordada desde
el esclavocrata en la aplicacion de politicas publicas, no ha permitido hacer lecturas
adecuadas sobre la poblacion afro en el Continente. Por otro lado ha vaciado de
contenido, politico, cultural, ideolégico, a dicha poblacién. Sin embargo no se puede
hacer tabla rasa en el estudio de, pero si es necesario hacer lectura desde otras Opticas.
Desde la racialidad histérica al Afro se le ha desfigurado, € actor politico, a
pensamiento. Se ha reducido el estudio y las aportaciones de lainvestigacion académica
en detalar a la esclavitud, y contar “negros’, ademas de las denominaciones

irresponsables, estableciendo formas de nombrar al otro.

También desde la racialidad histérica se ha cometido la omision de laimportancia de las
luchas y procesos de la poblacion Africana en América Latina. Luchas que son
constitutivas de la vida histérica de nuestro Continente, vemos pues, que otra de las
necesidades es de mirar la configuracién historica de los pueblos Africanos en el
continente Americano con el objetivo de converger, de manera solidaria, con las
experiencias historicas libertarias de los pueblos afrodescendientes para lograr la
emancipacion conjunta de nuestros pueblos hermanos. En ese sentido la experiencia

compartida con los comparieros afroecuatorianos, en zonas de desplazamiento forzado



nos ha permitido en e presente trabajo mostrar la propuesta que las poblaciones
afrodescendientes tienen para luchar contra la racializacion histérica. Las poblaciones
afroecuatorianas tienen una propuesta llamada “casa dentro” que consiste en un trabgo
de fortalecimiento de la identidad, a partir del reconocimiento de los saberes y la
ensefianza, una propuesta de etnopedagogia que consiste en vincular los saberes de la
comunidad con un proyecto que va encaminado a la territorialidad histérica. Dicha
territorialidad va més alla del reconocimiento de las poblaciones afrodescendientes. La
propuesta afroecuatoriana tiene el propdésito de vincular la relacion de la comunidad con
latierra, la defensa del territorio desde dicha condicion historica; €l respeto y lajusticia
social. Pues laracializacion histérica ha provocado una aculturacion de las comunidades
afroecuatorianas, y ante esta emergencia la etnopedagogia ha permitido mirar desde la

memoria colectiva el significado delatierray su relacion con ella

El colono hace la historia y sabe que la hace.

La historia que escribe no es, pues, la historia del pais al que despoja.
( Fanon, 2007 [1963] : 45).
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PRIMERA PARTE. LUGAR DE ENUNCIACION

CAPITULO 1. DECOLONIZAR EL PENSAMIENTO

En e presente capitulo mostraré laimportancia de contextualizar un concepto y de
hacer un andlisis del lugar de enunciacion. La colonialidad sera mi referente para
la elaboracién de dicho andlisis y debate que en América Latina se da respecto con
la propuesta de descolonizacion desde sus distintas interpretaciones. Retomaré
para dicho debate las nuevas propuestas de descolonizacion del saber. Pues dicha
experiencia ha sido tomada para algunos estudios sobre y desde la poblacion

Africanaen AméricaLatina

El debate poscolonial es un gercicio tedrico que se plantea dentro del contexto de
una ideologia globalizadora, como prioridad mundial, la necesidad de establecer
una mayor dependencia econdmicay un proceso de reestructuracion mundial de la
industria, en la que las grandes empresas transnacionales juegan e papel
protagonico. La urgencia de globalizar ha creado un escenario competitivo muy
complegjo, poblado de proyectos imaginarios, de aspiraciones por niveles de vida

inalcanzables.

Una de las problematicas a las que se enfrentan los estudios |atinoamericanos
respecto a tema de la poblacion afrodescendiente es abordarlo desde lo regional a
partir de lo global, es decir, retoman para e andlisis de la poblacion
afrodescendiente latinoamericana la produccién cientifica dominante de la
racialidad histérica. Aunque la historia colonia es constitutiva de la vida historica
de las comunidades afro y la comparten, son también diversas unas de otras. Desde
este andlisis, se piensa 'y organiza a la totalidad del tiempo y del espacio, a partir
de la construccién colonial y de su propia experiencia, colocando su especificidad
histérica cultural como patron de referencia superior y universal. Aime Césaire

dicelo siguiente:
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¢Provincialismo? En absoluto. No me encierro en un particularismo estrecho.
Pero tampoco quiero perderme en un universalismo descarnado. Hay dos
maneras de perderse: por segregacion amurallada en lo particular o por
disolucion en lo “universal”. Mi concepciéon de lo universal es la de un
universal depositario de todo lo particular, depositario de todos los
particulares, profundizacion y coexistencia de todos los particulares (Césaire,
2006: 84).

Estos llamados “ saberes universales’ se convierten en patrones para anaizar alos
diversos pueblos, permanecen como presupuestos implicitos aln en autores que
supuestamente intentan comprender la especificidad histérica-cultural del
continente Americano. Y se desplazan con estrategias epistémicas “trampas’
como, las generalizaciones, o la esencidlizacién. En la historiografia el
esclavocrata se refiere mucho al estudio de la poblacion Africana en un periodo
gue s bien es cierto nos da un conocimiento sobre la cantidad de poblacion
africana que llegd durante el periodo colonial, no es suficiente para el estudio de la
poblacion africanaen e Continente.

Asi  pues, podemos ver que algunas consideraciones criticas del saber
latinoamericanista con relacion a los pueblos africanos y sus descendientes se
derivan de un poder heredado del aparato estatal dominante, que a su vez intenta
integrar un conocimiento universal que abargue todas las identidades en una. “El
latinoamericanismo™ funciona como un aparato de homogeneizacion, se promueve
con € discurso de la "diferencia’, y sin embargo las diferencias
lationamericanistas son homogeneizadas en lo global pues aunque compartimos
una historia colonial en e Continente Americano, son distintas. Pues esa
diferencia se debe alas condiciones naturales y procesos historicos de produccion,

que son constitutivas de la poblacion.

La produccion de conocimiento tiene gran responsabilidad de éstas
consideraciones pues quien hace alusién a latinoamericanismo en los Estados
Unidos forma parte de los llamados "Area Studies’, |os cuales nacen después de la
segunda guerra mundial como apoyo cientifico ala politica exterior de los Estados

Unidos, impiden a los paises del Tercer Mundo consolidarse en € proyecto de
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"modernidad". Esta herencia colonial se centro en € saber de las universidades,

cientificamente avalado por el lugar de enunciacion.

El latinoamericanismo se vio reforzado con el recrudecimiento de la guerra friay
el intento de impedir la propagacion del comunismo en €l sur del continente. Los
saberes disciplinarios de la modernidad no son los Unicos con una logica
homogeneizante, a partir de la cual se habria configurado el |atinoamericanismo,
decir eso seria un reduccionismo. Al respecto Enrique Dussel (1998) y Walter
Mignolo (2004), sostienen que la modernidad no es un proceso regional, que
acaece fundamentalmente en las sociedades europeas y luego se extiende o
impone, hacia € resto del mundo, sino que es un fendmeno intrinsecamente

mundial.

Se formul6 (Dussel, 1998) sobre la base de una consciente geopolitica del
conocimiento. Para Dussel €l espacio geopolitico debia tomarse en serio, no
hablaba de las estructuras de dominacién y opresién econdémicas y sociales, sino
también y fundamentaimente de las intelectuales. Asi pues, esta propuesta de
construccion de conocimiento no solo se centro en la liberacion de los pueblos en
opresion social y econdmica, sino también como un proyecto intelectual de

liberacion de lafilosofia

El concepto de colonialidad que tomaremos como punto de referencia es aquél que
ha sido trabgjado por Anibal Quijano (2000), Edgardo Lander (2000), Fernando
Coronil (1996) y Walter Mignolo (2004). El debate que se ha originado en torno a
este concepto ha alcanzado un consenso entre diversos autores como los citados.
Sin embargo para Frantz Fanon dice que, “el mundo colonial es un mundo cortado
en dos’ (Fanon, 2007 [1963]: 32). Los colonizados son excluidos de los espacios
europeos, no sdlo en términos fisicos y territoriales y no sdlo en términos de
derecho y privilegios, sino incluso desde e punto de vista del pensamiento y los

valores.
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En ese sentido, la finalidad del colonialismo es homogeneizar las diferencias
sociales reales creando una oposicion que lleva a la diversidad a un extremo
absoluto, y luego la subsume en la construccién de la civilizacion europea.
Mientras que, para Mignolo: "el Imperio es posmoderno en €l sentido en que la
modernidad se transforma acompariada por la transformacion de la colonialidad”
(Mignolo, 2004: 123). Mignolo se interesa por articular una idea de colonialidad
con relacion a las diferentes caras de dicha experiencia en la historia en la

conformacion del mundo moderno.

Argumenta el concepto de colonialidad diciendo que €l lado oscuro del imperio es
la colonia, mientras que para la modernidad es la colonialidad. Este repensar
epistémico no podra ya llevarse siguiendo la historia lineal del conocimiento en
Occidente. Lo cua nos propone replantearnos la discusion de los tedricos alternos
al debate que desde Occidente se esta llevando acabo. Lo que se esta intentando
hacer es construir una idea no eurocéntrica del conocimiento, retomando el debate
gue se genera dentro del ambito de la llamada diferencia epistémica, tomando los
elementos de | os diferentes debates en torno ala construccion de conocimiento.

Anibal Quijano plantea repensar a Marx desde la coloniaidad y hace una
aportacion para repensar € conocimiento desde la perspectiva colonial, en vez de
hacerlo desde el debate de lamodernidad o la corriente posmoderna. Es importante
ubicar desde dénde se sabe, porque sera desde donde se enuncie el conocimiento
gue tendra consecuencias en la realidad social. La finalidad de conocer € debate
relacionado con la construccion del conocimiento, el lugar de enunciacion y los
diversos saberes, es dar un panorama geogréfico del conocimiento, y a partir de

ahi resaltar laimportanciadel lugar de enunciacion.

Por otro lado e concepto de colonialidad propuesto por Lander (2000) nos hace
pensar al conocimiento como hegemoénico y que recurre a instante a un referente
geopolitico. Es decir, enmarca e problema en un espacio temporal que aude

inmediatamente a las consecuencias de la geopolitica del conocimiento durante la
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formacion de nuevas potencias mundiales en la Europa del siglo XX. Por un lado,
la colonizacion intelectual y por otro, e econdmico politico. Durante la Guerra
Fria, se dieron negociaciones entre 10s bloques, se asumia que |la descolonizacion
implicaba independizarse de los legados del colonialismo europeo. Por otro lado,
los Estados Unidos tuvieron un papel importante a apoyar movimientos de
liberacién nacional a la par que se pensaba ya en un proyecto de re-
colonializacion, mientras que la Union Soviética no se miraba como otro tipo de
imperialismo, y menos se pensaba en una descolonizacién de los paises que
estaban bajo su control.

Este panorama nos conduce a plantear al conocimiento como colonizado en un
plano geogréfico. En el caso de América Latina, nos refiere al andlisis histérico de
la conformacion de los paises hegemonicos con relacion a los Ilamados paises
periféricos, es decir, ubica a conocimiento en un espacio/tiempo en € que
repensar €l imperialismo significaria incorporar al analisis €l periodo de mediados
del siglo XIX hasta mediados del XX. Esto implicaria replantear las
contradicciones de la colonialidad del poder desde el siglo XVI hasta finales del
XX,y principios del XXI cuando adquieren forma de colonialidad global. Todo
esto implica que estamos pensando en una historia que no se nos presenta lineal
sino que se refiere a una historia con distintas realidades (Bolivia, Africa, México),
que por lo contrario a la historia del Imperio (véase Hardt y Negri, 2002) nos

plantea disefios globales.

El debate presentado en éste primer capitulo se elabord con la intencion de ubicar
el lugar de enunciacion del pensamiento colonial en e estudio de la
Afrodescendencia en el Continente Americano, pues nos parece pertinente plantear
la propuesta de descolonizar a pensamiento latinoamericano respecto con e tema
de las poblaciones afrodescendientes. La racializacion historica de las sociedades
coloniales esclavistas blanquean e invisibilizan a la poblacion africana en América
y la importancia del cimarrongje, las rebeliones que se enfrentaban al régimen

colonial esclavistadel siglo XVI en América son colocadas en “punto ciego”.
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CAPITULO 2. RACIALIZACION HISTORICA

Durante el presente capitulo trazaré el gje de la racialidad historica a partir de la
idea de “raza’ pues, contiene una historia compleja en América Latina desde la
invasion europea hasta los proyectos naciondistas y nacionales pasados y
presentes, todos enmarcados en e sistema mundo moderno — colonial. Laideade
razay las précticas de racializacion han dado sustento a la historia colonial de la
poblacion africana en e Continente Americano. Compartimos el argumento de
Anibal Quijano que “raza’ es unaidea, un constructo ideol 6gico mental moderno e
instrumento de dominacion social, que se inicio hace més de 500 afios y se
mantiene virtualmente intocada hasta € presente. “Raza’ no tiene nada que ver
con estructuras biolégicas, aunque muchos —desde los Ilamados “conquistadores’
hasta sus descendientes presentes — pretenden argumentar 1o contrario; més bien,
tiene todo que ver con la historia de las relaciones de poder en e capitalismo
mundial colonial/moderno, eurocentrado. Argumento que comparte Frantz Fanon
(Fanon, 2007 [1963]). Quijano nos dice que:

La idea de “raza’ nace con América y con la distincion entre los
europeos como superiores y los originarios, aqui y adelante referidos
como “indios’. “Desde entonces las vigas ideas de superioridad-
inferioridad implicadas en toda relacion de dominacion, quedaron
asociadas a la “naturaleza’, (...) de una escala de desarrollo histérico
que va desde lo “primitivo”, hastalo més “civilizado” (Quijano, 2000:
42).

La historia de la colonialidad es la historia de quienes tienen e poder sobre los
otros espacios y fabrican disefios globales. En el escenario del mundo moderno, el
discurso dominante de modernizacién en la geopolitica del saber, justifica la
colonialidad, y subordina a los otros saberes, dominantes/dominados. Por ello es
necesario replantearse la historia del conocimiento, no como una historia lineal,
sino en términos de espacio, es decir, con relacion a las condiciones socio-
histéricas de cada regiéon y realidad, en este caso de América Latina. Para

Mignolo:
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La globalizacion invoca una serie de fendmenos que estén en disputa.
Lo que estd en disputa no es el fendbmeno sino su naturaleza y sus
consecuencias. Mientras que en un extremo se celebran los beneficios
de la globalizacién para lidiar la pobreza, en el otro se expone de
relieve el incremento de la marginacién y de la pobreza, condicion
necesaria de las formas actuales de globalizacion [...] Por un lado se
observa que la globalizacién implica la pérdida del poder del Estado,
por otro se observa que mientras algunos Estados pierden fuerza, otros
amplian su poder en complicidad con las corporacionesy con lafuerza
del mercado (Mignolo, 2004: 115).

La modernidad bajo esta perspectiva obedeceria a la racionalidad, a la ciencia, y
la tecnologia practicada por e pensamiento eurocéntrico, ho slo como nocion
geogréfica sino por lavision y la concepcién europea que ha sido identificada con
el desarrollo occidental, mundiamente impuesta y admitida como la Unica
racionalidad legitima. Las instituciones hegemonicas son universdes a la
poblacion del mundo como modelos "intersubjetivos’, como e Estado-nacién, la

familia burguesa, la cultura, o la construccion de conocimiento.

La coloniaidad para Mignolo (2004) se refiere a la imagen que se tiene hoy de la
civilizacion occidental, como el que sujeta ala colonialidad del poder. Para Dussel
(1998) la civilizacion moderna se autocomprende como més desarrollada,
superior, es decir, € barbaro se opone al proceso civilizador, la superioridad obliga
a desarrollar alos més primitivos y bérbaros, los obliga a un desarrollo unilineal,
la praxis moderna debe gjercer en € Ultimo de los casos la violencia, y se presenta
como la guerra justa colonia. Es importante retomar la expresion de dominacion
para ubicar a conocimiento geopoliticamente y ver como nos interpela la
expresion civilizatoria que se consolida en las relaciones de produccion capitalista
y € modo liberal de la vida, en la que la sociedad industrial liberal seria la
expresion mas importante del proceso historico que define a la sociedad moderna

contemporanea.

Edgardo Lander nos dice que:

Las categorias, conceptos y perspectivas como economia, Estado,
sociedad civil, mercado, clases, etc., se convierten no sdlo en
categorias universales para e andlisis de cualquier realidad, sino
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igualmente en proposiciones normativas que definen é deber ser para
todos los pueblos del planeta (Lander, 2000: 26).

En este sentido, € debate de la colonialidad moderna surge a raiz del concepto
liberal, ello significa que no representa sblo un modelo econdémico sino una forma
de vida. Es necesario precisar la diferencia entre el concepto de colonialidad y
colonialismo. El colonialismo no se refiere ala dominacion politica-economica de
los pueblos sobre otros. Es decir, estos dos conceptos interpelan al colonialismo
del saber (Lander, 2000) puesto que la colonialidad de la estructura social no
habria sido posible sin e colonialismo impuesto en el mundo del siglo XVI. Para
profundizar un poco mas en e colonialismo del saber analizaremos lo que
Habermas (1989) ha llamado el "proyecto de modernidad’, mostrando la
formacion de estados nacionales y la consolidacion de colonialismo.
Reflexionemos un poco sobre € papel de una teoria critica de la sociedad en
tiempos de globalizacion. La racionalidad como instrumento de dominacion de la
naturaleza, y €l debate sobre el papel de larazon cientifico-técnica ha sido de gran

importancia en la historia del pensamiento.

En esta racionalidad la idea de raza y €l sistema de clasificacion, la primera raza
era nombrada como “indios’, los “negros’, si Ilamados por su “color” de hecho la
asociacion entre color y raza solo empieza un siglo después con la expansion de la
esclavitud de los africanos en las Ameéricas, cuando los dominadores europeos
construyeron su identidad como “blancos’ contrapuesta a los dominados “ negros’.
Es desde ahi que las otras identidades “indios’, “mestizos’ empiezan ser asociadas
también con € color de la piel haciendo consolidar y naturalizar un sistema de
clasificacion y superioridad racial enraizado no propiamente en las diferencias
fenotipicas, sino en las facultades humanas, ser, saber, razén, humanidad. El
sistema a que se refiere Quijano como colonialidad del poder, opera en cada uno
de los planes, ambitos y dimensiones subjetivas de la existencia social cotidianay
aescalasocietal. Larelacion entre raza, colonialismo y capitalismo, relacion que
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Manuel Zapata Olivella destacé como:

Una nueva relacion econémica racial: € desarrollo tecnolégico para
los pueblos blancos opresores y el atraso para los pueblos pigmentados
sometidos. Sin estas premisas bioldgicas y socioeconémicas, los
supuestos que se hagan sobre clase, raza, y cultura en América se
reducirdn a meras elucubraciones que encubren la verdadera esencia
del sistemaracistacolonial (Zapata, 1989: 14).

Esta relacion es la que explica la colonialidad con la modernidad. La modernidad
no es la que empieza con la lluminacion en los siglos XVII 'y XVIII como dice
Habermas, ni tampoco con las teorias de Rousseau y Marx como sugiere Lyotard,;
empieza en los siglos X1V a XVI con los vinculos formados entre la racionalidad
formal, la aspiracion de la dominacién que es ahistorica con expresiones histéricas
concretas del mundo y la emergencia del mercado mundial. Por ello es més que un
periodo 0 proceso histérico intra— europeo; es parte de una estructura colonia
compleja de poder politico, social, econdmico y epistémico. Y es en esta estructura
gue raza y clase se enganchan como “conceptos inseparables, nudos de la misma
cadena opresora, algo que el marxismo latinoamericano, embebido en la lucha de
clases, aun no habia comenzado a comprender” (Zapata, 1990: 98).

Esta complicidad entre la colonialidad/modernidad y la formacién de las
sociedades “nacionales’ criollo mestizas. El Estado — nacion moderno y su propia
racializacion construida a partir de la supuesta superioridad de los blancos y la
exclusion de las poblaciones racialmente clasificadas como inferiores. Hasta ahora
se le nombra “el problema indigena’, €l auténtico incordio politico y tedrico que
“maniata el movimiento histérico de América Latina el desencuentro entre
nacioén, identidad y democracia’ (Quijano, 2008: 32). La cuestion o el problema
indigena o & “indigena como problema’ ha sido una constante en la pretendida
consolidacion de los Estados de la region, -particularmente en la region andina- y
sus proyectos fallidos de nacion. Para las poblaciones africanas en América Latina,
la condicién de ser negro y asociarlo con una historicidad basada en la condicién
de esclavo, que le otorgo la historia colonial en América. Hace de las poblaciones

ancestrales africanas en e Continente un punto ciego para las consideraciones del
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reconocimiento de la poblacion en los debates sobre el Estado. Las estrategias
politicas y simbdlicas de control sobre el tema, desde la folklorizacién, y la
asimilacién por medio de la educacion y € conocimiento que se produce respecto
a la poblacién africana son muestras de la pervivencia de un sistema “racid” y

racializado de identificacion y dominacion.

Otro aspecto considerado en €l debate es laterritorializacién del conocimiento. En
ese sentido Santiago Castro Gémez y Eduardo Mendieta (1998), nos hacen €l
planteamiento de la desterritorializacion en el plano de la geopolitica del saber.
Este aspecto nos indica una manifestacion de la herencia colonial, caracteristica de
la modernidad. La relacion binaria centro- periferia es un fundamento en el
proyecto de colonizacion del saber, y € pensamiento posmoderno que se esta
reproduciendo continuamente en las ciencias sociales y humanas.

Un gemplo de €ello es & concepto de "Oriente" término que denota la invencion
europea, Oriente no es sdlo un lugar de origen de las lenguas y la Cultura
europeas. También es, segin Edward Said (2002 [1978]), una imagen europea
indispensable del otro, que hace posible que Europa se defina a si misma. Ademas
como constructo de la narrativa ideologica europea, € orientalismo hizo posible
gue Occidente dominara, colonizara y reestructurara Oriente. O e de
"Latinoamérica’, que no dejan de ser un constructo eurocéntrico. El segundo hace
del continente Americano un proyecto homogéneo, y no permite ver la existencia
de la diversidad de los pueblos que constituyen el continente. Aunque la llamada
corriente de latinoamericanistas criticos contribuyd a generar otras propuestas de
pensamiento critico, desde la Teoria de la Dependencia, en "América Latind" su
lugar de enunciacion fue la experiencia eurocéntrica que ubica a debate intel ectual
en un mapa geopolitico subordinado al ambito de la terriorialidad colonial y
finalmente en un mapa del conocimiento fabricado desde el eurocentrismo. La
invencion de Latinoamérica en términos de conocimiento esigual de ficticia como

la propia invencion de lo "latino”. Es importante hacer una reflexion acerca de la
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idea colonial que se tenia respecto con lo "latino". Sergio Bagu nos da algunas

ideas acerca de las implicaciones ético-politicas de llamarnos Latino América:

Después de la Segunda Guerra hubo una polémica sobre eso, una
propuesta fue la de Indoamérica que venia de estudiosos de Per( y
Colombia, ninguna propuesta resultaba satisfactoria. América Latina
tenia una resonancia racial y europeista, y mucha gente la rechazaba
por esas circunstancias, con razones bastante aceptables. Alguien decia
gue S a esa atura de nuestra historia nos poniamos a contabilizar
cuanta gente de sangre latina vivia en América Latina, nos ibamos a
[levar muchas sorpresas, iba a resultar una pequefia minoria, y de esa
minoria ibamos a extraer € adjetivo para todo €l continente. EI hecho
fue que predomind la denominacion de América Latina (Bagu y Diaz
Polanco, 2003: 29).

La importancia de estos trabajos es visualizar e incluir al debate € lugar de
enunciacion, desde donde se hace la critica. El lugar de enunciacién para la
construccion de conocimiento respecto con € tema de las poblaciones
afrodescendientes en América Latina. Pues la raciaizacion histérica esta ligada
con € lugar desde donde se enuncie dicho conocimiento. Anibal Quijano, hace
alusién alos patrones de poder, y alas exigencias de sus |6gicas de desarrollo y de
movimiento historico, € sostiene que la colonialidad del poder implica
necesariamente, la dependencia historico — estructural. Para Quijano la poblacién
de origen africano, muestra en la configuracion del poder las practicas de la

racializacion:

La poblacion de origen africano, también procedente de heterogéneas

experiencias e identidades historicas (congos, bacongos, yorubas,
ashantis, etc.) fue sometida a una situacién equivalente a una comun
identidad colonial, igualmente negativa: “negros’. Asi con € tiempo
largo de la colonialidad, que alin no termina, esas poblaciones (“india”’
y “negra’) fueron atrapadas entre el patrén epistemol 6gico aborigen y
el patron eurocéntrico que, ademés, se fue encauzando como
racionalidad instrumental o tecnocrética, en particular respecto de las
relaciones sociales de poder y en las relaciones con e entorno
(Quijano, 1999: 104).

Al respecto tenia razon Zapata Olivella, a resaltar la importancia de nuestra
exploracién, pues segun él tiene como objetivo concreto; descolonizar y desalinear

la mente del amerindo-afroeuropeo. Y Frantz Fanon a decir que: “la
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descolonizacion que se propone cambiar €l orden del mundo es (...) un programa
de desorden absoluto — (...) un proceso historico (...) aportado por nuevos

hombres, un nuevo lenguaje, una nueva humanidad” (Fanon, 2007 [1963]: 30-31).

La configuracion geopolitica de los ultimos afios ha contribuido para revisar y
replantear las disposiciones de las politicas educativas en la produccion de
conocimiento. El referente de la validez de la ciencia en Latinoamérica es €l
debate posmoderno de Occidente. Las exigencias de la dindmica dominante para
con el saber, han delimitado el lugar de enunciacion y han hecho de los otros

saberes subalternos al pensamiento dominante.

El debate sobre desde dénde se sabe se centra sobre todo en la perspectiva
eurocéntrica de conocimiento, esta discusion se centra en la Colonialidad del
poder (véase Quijano, 2000). En ese sentido es importante considerar a la
"racionalidad" como un elemento importante en la construccion de conocimiento
eurocéntrico, la produccion intelectual tiene una perspectiva de conocimiento que
comenzo en Europa Occidental antes de mediados del siglo XVIII. Asi pues, la
produccion cientifica social, se fundamenta en una "racionalidad" que subordina a
otro conocimiento que no se encuentre dentro de las caracteristicas hegemonicas
del eurocentrismo.

El proyecto de la descolonizacién tiene como referente la nocion de un
conocimiento geograficamente determinado por 1a dominacién de un conocimiento
eurocéntrico sobre el conocimiento que no o es, es decir todos aguellos saberes
gue estan fuera del saber hegemonico, esto se deriva de reconocer la importancia
del lugar de enunciacién, y diferenciar la critica posmoderna del debate
poscolonial, sin embargo damos cuenta, que de este debate lo importante es
rescatar la importancia del lugar de enunciacion desde donde se construye
conocimiento, y resaltar la diversidad y los saberes alternos, que no son los "otros"
saberes, sino saberes que se incluyen a la diversidad de demés saberes. Porque
precisamente de lo contrario e reconocimiento del "otro" da lugar a e "otro"
absoluto.
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Durante el debate se han resaltado agunas propuestas sobre saberes no
eurocéntricos y se han recuperado trabajos como el del proyecto descolonizador,
en la busgueda de formulaciones tedricas 0 perspectivas del conocer no
eurocéntrico en ese contexto, hay unalargay valiosatradicion en América Latina
Silvia Rivera Cusicanqui (1990), elabor6é un interesante trabajo en los Andes,
[lamado Tradicion oral del conocimiento. El planteamiento de Patzi (2004) sobre
el sistema comunal como una propuesta alternativa a sistema liberal, en ese
trabgo expone a la colonialidad de la estructura social y plantea la independencia
de los Estados en América Latina. Importante es mencionar la propuesta de Carlos
Lenkersdorf (2002) relacionada con el nosotros tojolabal, que nos permite
considerar a las lenguas como distintivas de otra l6gica, Lenkersdorf nos muestra
gue las diferencias entre las lenguas van mucho mas alla de la fonologia,
morfologia y sintaxis, nos demuestra que las lenguas implican distintas visiones
del mundo. No es e proposito del presente trabajo profundizar en ellas, dichas
propuestas, pero consideramos importante mencionarlas, para mostrar posibles

quiebres en e andlisis histéricoy el proceso de conocimiento.

El trabajo de Teorias sin disciplina de Santiago Castro Gomez (1998) nos permite
adentrarnos al tema de la colonialidad del saber, pues articula un debate con los
intelectuales de América L atina que estén interesados por construir conocimiento y
debatir sobre el lugar de enunciacion. Y por otro lado nos proporciona
herramientas para investigar méas acerca de tan provocativo tema. Y por otro lado
la aportacion de Franz Fanon nos permitira durante el proceso de colonizacion de
Argelia, comprobar los limites del psicoandlisis universal. En su obra Los
condenados de la tierra (Fanon, 2007 [1963]).

Tendriamos que hacer un esfuerzo de exégesis de categorias y conceptos a la luz
de una préctica investigativa desde el lugar de enunciacion. En ese sentido, se
tendria que contemplar que; es la practica concreta de investigacion la que tiene
gue plantear 1os problemas que orienten |as reflexiones mas abstractas y estas a su

vez tiendan a retroalimentar y enriquecer las posibilidades de esa préctica de
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investigacion. En ello radica la importancia de este trabajo, en hacer una
exploracién por € lugar de enunciacién y mostrar que en esta racializacion
histérica en la practica investigativa nos hace falta hacer una exploracién del lugar
de enunciacion desde donde se ha construido la historia durante la colonizacion.
Mirando las distintas experiencias que historicamente han sido compartidas
relacionado con las poblaciones africanas en € Continente Americano, Africano y
el Caribe. Y a partir de los resultados de la exploracién, incluir otros debates del
lugar de enunciacion del saber latinoamericano. Una de las experiencias
importantes y pertinentes para el presente trabajo ha sido, |a propuesta de Frantz
Fanon relacionado con o que significariala descol onizacion:

La descolonizacion, como se sabe, es un proceso histérico, es decir,
que no puede ser comprendida, que no resulta inteligible, tréslucida a
si misma, sino en la medida exacta en que se discierne el movimiento
historizante que le daformay contenido (Fanon, 2007 [1963]: 31).

Un gemplo de la racializacion en la configuracion histérica del Contienente es la
[lamada “ politica cultual” en Latinoamérica de la negritud, pues las nociones de
raza y nacion se entrelazan historicamente en la region y de la categoria de
“negro” que haido surgiendo através del tiempo. A diferenciadel Caribe, pues ahi
la negritud tiene una larga historia, que data quizés del afio en que la poblacion
africana se rebel 6 en Haiti y estableci6 una republica negra 1804.

El significado de la negritud y de la mezcla entre negros y blancos ha sido asunto
politico importante en islas como Jamaica desde € siglo X1X. Durante gran parte
de la era colonial, la negritud se definia basicamente desde las instituciones de la
esclavitud y los procesos de mezcla entre los africanos, 10s europeos, y en
Latinoameérica, los indigenas. La negritud era una categoria fuertemente asociada a

la esclavitud y a una posicion social baja.

La lectura que podemos hacer respecto a la informacion que se plantea como la
poblacion africana en América Latina, durante €l siglo X1X, son una constante del
lugar de enunciaciéon de la racializacién histérica, pues durante este siglo, €
colonialismo continud hasta bien entrado € siglo XX para gran parte del Caribe no
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hispano, pero las republicas latinoamericanas que se independizaron en € siglo
X1X emprendieron la consolidacion como naciones en un mundo dominado por €l
nacionalismo y € liberaismo euroamericano, y éste era e contexto para la
racializacion historica de la poblacion africana. El liberalismo tenia bien claro, el
progreso, la ciencia, lalibertad y desde estos principios se legitimo asi la abolicion
de la esclavitud en laregién (sin embargo las éites de Cuba y Brasil mantuvieron
la instituciéon hasta las Ultimas décadas del siglo XIX). El nacionalismo estaba
ligado al liberalismo a través del interés por e progreso de la nacion. Los
nacionalismos latinoamericanos eran variados pero todos ellos prestaban gran

atencion alaideade raza.

Laracializacion histérica de las poblaciones africanas en €l Continente a dejado un
legado contemporaneo en muchas sociedades latinoamericanas y caribefias
contemporaneas con una poblacion africana importante, este legado de la
racializacion histérica, ha dado lugar a ordenes raciales en los que; los estudios
“sobre” la poblacion africana son alusivas a la esclavitud en América. La
posibilidad del pensamiento des-colonia fue silenciada por las interpretaciones
oficiales. Las denuncias de Amilcar Cabral, de Aimé Césaire, de Frantz Fanon
fueron admiradas para ser descalificadas, como se celebraron los logros de Patrice
Lumumba después de cortarle € cuerpo en pedazos. Repensar |os movimientos de
independencias descolonizadoras en sus momentos historicos, en América 'y en
Asia-Africa significa pensarlos como momentos de desprendimiento y apertura en

los procesos de des-colonizar €l saber y €l ser.

La racializacion historica interpretd las independencias descolonizadoras en la
l6gica “revolucionaria’ de la modernidad segin el modelo de la revolucion en
Inglaterra, o la revolucién Francesa, y la revolucién bolchevique en Rusia. La
racializacion historica atenido consecuencias hasta hace muy poco el Estado no ha
contado con ninguna politica dirigida a las poblaciones africanas en el Continente
Americano, a pesar de tener a menudo politicas dirigidas a las poblaciones

indigenas. Es importante resaltar, que la racializacion histérica de las poblaciones

25



de origen africano en América haya tenido consecuencias durante la formacion de

| os estados nacional es.

En e Caribe no hispano, esta Ultima caracteristica ha sido menos evidente, en
parte porque las clases obreras a menudo eran en su mayoria poblacion de origen
africano. En 1865, como resultado de las duras condiciones econdmicas en
Jamaica, hubo una rebelion en Morant Bay, la descolonizacion posterior a la
Segunda Guerra Mundial también impulso la consolidacion de la “ negritud” como
categoria politica. Esimportante sefidar la diferencia que hay entre laracializacion
histérica de la poblacion africana en el Continente Americano y € movimiento de
negritud en el Caribe. Lo importante agui es darle énfasis al lugar de enunciacién,
pues es ahi donde la colonialidad del poder y la dependencia histérico — estructural
implican juntas la hegemonia del eurocentrismo como perspectiva del
conocimiento. El desde donde sera enunciada una categoria tendra sus
implicaciones politicas en la construccion de conocimiento. Pues, no serda lo
mismo la “negritud” como una bandera de lucha, desde los pueblos de origen
africano en Jamaica, que desde las “organizaciones politicas’ dirigidas por

politicas dominantes u oportunistas.

Es importante degjar claro, que aunque compartimos una historia colonial, es
distinto el proceso que se ha dado en cada regién. Dado que las condiciones socio-
histéricas, culturales, que constituyen a la configuracion de las regiones son
distintas, es pertinente hacer una lectura geohistoricay geopoliticaen el estudio de
las poblaciones de descendencia africana, es decir, ubicar e “lugar de
enunciacion”. Justo para no cometer el error de la racializacion histérica. En el
caso del Continente Americano la fase colonialista nos muestra claramente las
relaciones de raza y clase establecidas por la Conquista, a respecto nos podra
ayudar a entender la importancia de ubicar en un contexto socio-histérico €l
proceso de la poblacién africanaen el Continente Manuel Zapata Olivella:

Lafase coloniaistadel capitalismo, pues, se caracterizo por la explotacion de
las fuerzas creadoras, de las riquezas y tecnologias tradicionales acumuladas
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por los pueblos indigenas de América, Africa y Asia, mediante e
perfeccionamiento de la navegacion, € uso de la pélvora y la revolucién
industrial. A consecuencia de este monopolio se cred una nueva relaciéon
econémica racial: € desarrollo tecnoldgico para los pueblos opresores y €l
atraso para los pueblos sometidos. Sin estas premisas hioldgicas y
socioeconémicas, los supuestos que se hagan sobre clase, raza y cultura en
América se reducirian a meras elucubraciones que encubren la verdadera
esencia del sistemaracista colonia (Olivella, 1989: 14).

Asi pues, la “esclavitud” sera un elemento constitutivo de la fase coloniaista del
capitalismo, el cual propiciara una racializacion historica de la poblacion africana
en el Continente Americano. Y se le considerara un elemento de andlisis de poder
colonial. Ante esta problemdtica en e andlisis histérico sobre la poblacion
Africana Frantz Fanon diria. “El mundo colonizado es un mundo cortado en dos”
(Fanon, 2007: 32). El colono, dice Fanon:

Hace la historia y sabe que la hace. Y como se refiere a la historia de la
metropoli, indica claramente que estd agui como prolongacion de esa
metrépoli. La historia que escribe no es, pues, la historia del pais a que
despoja, sino cuando el colonizado decide poner término a la historia de la
colonizacién, a la historia del pillgje, para hacer existir la historia de la
nacion, la historia de la descol onizacién (Fanon, 2007: 45).

Es por ello que hemos considerado |a importancia de la propuesta de Fanon, para
la elaboracion del siguiente apartado, pues ademés de ser un referente, para €l
andlisis de la colonialidad en los presentes debates relacionados con la
descolonizacion, también consideramos que la propuesta pedagdgica ha influido
de manera importante para el estudio y debate de los procesos historico-culturales
del pueblo afro. Pues los pueblos africanos han sido parte de una totalidad, donde
lo afro comparte una historia con otras colectividades —de igua valia histérica-
como son las poblaciones indigenas y |os contingentes humanos venidos de Asiay
Europa, pues son congtitutivas de la vida historica de los continentes. Por ello nos
resulta necesario mirar la configuracion historica del pensamiento de Africa, con el
objeto de converger, las experiencias historicas libertarias de las dos regiones geo

— histéricas, Africa— América.
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SEGUNDA PARTE. ALGUNOS ASPECTOSDE LA
DESCOLONIZACION SEGUN FRANTZ FANON

CAPITULO 3. CONTRIBUCIONES DEL PENSAMIENTO DE FRANTZ
FANON

Para el pueblo colonizado, el valor mas esencial, por ser el mas concreto,
esprimordialmente latierra: la tierra que debe asegurar € pan y, por

supuesto la dignidad.
( Fanon, 2007 [1963]: 38).

En e presente apartado resaltaré algunas consideraciones tedricas que el afro-
martiniqués Frantz Fanon propone para la descolonizacion. Fanon fue un
revolucionario en la guerra anticolonial de Argelia, psicoanalitico por formacion 'y
pensador critico por compromiso y conviccion, Fanon dedico gran parte de su vida
corta (1925-1961) a la tarea de vislumbrar y enfrentar la compleja relacion entre
racismo, deshumanizacion y colonizacion. La misma preocupacion tenia el
pedagogo Paulo Freire quien leiay citaba Fanon, aludiendo —sin mayor andlisis o
profundizacion- la importancia de su perspectiva para una praxis pedagogica
critica. De hecho, son los Ultimos trabajos de Freire como la Pedagogia de la
esperanza y La pedagogia de la indignacién donde la influencia de Fanon se ve
reflegjada en Freire, particularmente relacionados con e tema de racismo y

racializacion.

Aungue no es € interés del presente trabajo profundizar en los trabajos de Freire,
es importante mostrar la influencia de Fanon en pensadores que han contribuido en
la construccion historica en un proceso de descolonizacion sobre todo, porque las
aportaciones, han generado una discusion respecto con la necesidad de ubicar la
racializacion en e conocimiento y la historia. Més bien, me centraré en mostrar 1o

gue ofrece e pensamiento de Fanon, no simplemente para repensar y reconstruir la
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historia critica —sin duda en mengua en Ameérica Latina desde los 80s- sino para
profundizar y reorientar €l trabajo de la historiay la construccion de conocimiento
como labor del investigador. Tal consideracion apunta el problema estructural de
la colonialidad que aun sigue vigente en América Latina. Me refiero alos patrones
de poder enraizados en la racializacion historica, € conocimiento euroceéntrico,
gue siguen orientando las instituciones sociales, 10s esquemas mentales y la vida

cotidiana.

Enfrentar, desafiar y derribar esta colonialidad es, sin duda, un trabgjo esencia
para € campo, € accionar de la descolonizacion de la historia racializada y el
conocimiento; desesclavizar las mentes como decia Malcolm X, quitar las cadenas
mentales como decia el afrocolombiano Manuel Zapata Olivellay desaprender 1o
aprendido para volver a aprender como argumenta e abuelo del movimiento
afroecuatoriano Juan Garcia, que con acciones pedagdgicas que transgreden,
interrumpen e invierten y cuestionan a la racialidad histérica, los conceptos,

précticasy estructuras impuestos y heredados.

La influencia de Fanon en € devenir de la poblacion africanay sus descendientes
va més alla de una pedagogia, o de una ensefianza y transmision de saberes. Pues
se entiende como un proceso y practica politica sociopolitica y transformativa
asentada en las realidades, subjetividades, historias, luchas y realidades

contingentes.

Fanon experimentd y teorizd los desafios de los 6rdenes raciales en Martinica,
Franciay Argelia. Aime Césaire, fue una influencia importante para Fanon, para
Césaire, las tradiciones historicas africanas fueron y siguen siendo recursos
ideolgicos para la resistencia cultural y politica durante una larga noche de
opresion colonia. La lectura de Césaire del pasado permite encontrar un éthos
comun a toda la poblacion africana con la cua una identidad anticolonial y

anticapitalista puede ser constituida.
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Fanon reconoce la importancia de la historia en las luchas de liberacion; “la
entrada al pasado es la condicién y la fuente de la libertad” (Fanon, 1967: 43) la
conclusién de Fanon de que, en las luchas de liberacién, la tendencia de “racializar
las demandas...lleva alos intelectuales africanos a un callgjén sin salida’ (Fanon,
2007 [1963]: 152). Al final de cuentas, Fanon vio cada lucha como necesariamente
especificay con caracteristicas propias; |os problemas Richard Wright y Langston
Hughes en los Estados Unidos no eran los problemas de Jomo Kenyatta en Kenia.
Para Fanon, la ceguera de la negritud a estas diferencias locales fue una de sus
grandes debilidades. Fanon estaba comprometido con la causa de reconstruir un
mundo poscolonial, un proyecto complejo que se llevaria a cabo necesariamente
en niveles nacionales e internacionales. El colonialismo fue uno de los males
mayores (sino e mayor) del mundo moderno; la preocupacion para Fanon en €l
camino de la descolonizacion tiene poco que ver con los colonizadores europeos
sino con las “trampas’ del nacionalismo africano poscolonial. La burguesia
africana, para Fanon, presentd la posibilidad de cambiar un opresor blanco por uno
negro, pues para Fanon, algunos negros pueden ser mas blancos que los blancos.
Fanon en ese sentido expresa su preocupacion por la fuerza del nacionalismo

postcolonial:

En vez de ser la cristalizacion coordinada de las aspiraciones més intimas de
un pueblo, en vez de ser e producto més tangible de la movilizacion popular,
la consciencia naciona [en Africa] no es nada més que una cascara fragil y
vacia. Las grietas en ella explican la facilidad con la cua paises
independientes jOvenes oscilan entre nacién y etnia, entre Estado a tribu —una
regresion que es sumamente dafiina y destructiva a desarrollo de la
conscienciay unidad nacional (Fanon, 2007 [1963]: 97).

Fanon estaba consciente del poder que aln tenia €l colonialismo en convertir
lideres indigenas en cdmplices, Fanon propone un futuro que no dependeria de las
autoridades tradicionales precoloniales, por que segun Fanon, la descolonizacion
viene en muchas formas, larazén vacilay se abstiene de declarar qué es realmente
la descolonizacion y qué no lo es. La aportacion de Fanon nos invita a repensar
Ordenes racides y las condiciones histéricas que las producen.

Epistemol 6gicamente el constructivismo fanoniano es un factor, que no permite el
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esencialismo en € proceso historico de la poblacion africana en e Caribe y

AméricaLatina

Hablar de la aportacién Fanoniana para el estudio de la poblacién africana 'y sus
descendientes es también considerar |a propuesta del lugar de enunciacion pues
ello nos permite cuestionar a la estructura de la racializacion histérica y la
configuracion social — racial — colonia. Fanon ofrece mucho a este
cuestionamiento. Una de las contribuciones es la relacion intima que establecio
entre humanizacion y descolonizacion, dando una especificidad a contexto de
opresion y dominacion y “el arsena de complejos desarrollados por el ambiente
colonia” que involucray promueve la deshumanizacién como condicion colonial.
“La descolonizacion realmente es creacion de hombres nuevos. Pero esta creacion
no recibe la legitimidad de ninguna potencia sobrenatural: la ‘cosa colonizada se
convierte en hombre en el proceso por € cual selibera’ (Fanon, 2007 [1963]: 31).
Es en este contexto mismo que Fanon hace el [lamamiento a una “pedagogia para

construir una nueva humanidad cuestionadora’.

Para Fanon, la descolonizacion es una forma de (des)aprendizaje: desaprender
todo impuesto y asumido por la colonizacion y deshumanizacion para reaprender a
ser. Solo ocurre la descolonizacion cuando todos -individualmente y
colectivamente- participan en su derribar. Por eso e intelectual revolucionario,
igual al activistay maestro, tienen la responsabilidad activa de ayudar y participar
en e “despertar” de la educacion politica, ‘inventando amas’ (Césaire, 2006:
106). Tales procesos para Fanon, requieren la responsabilidad accionada de la
gente, para asi poder alentar la transformacion de la estructura de la sociedad, para

pasar de la conciencia nacional alaconciencia politica social.

Es a partir de estos procesos de (des)aprendizaje, invencion, intervencién y accion
que podemos mirar en la perspectiva y propuesta pedagdgica de Fanon. Nelson
Maldonado-Torres la [lama “posicion pedagdgica socrética’ (Maldonado, 2005:

160). En Pid negra, mascaras blancas, Fanon da centralidad a concepto de
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“sociogenia’ 0 “sociogénesis’ como una ciencia para la humanidad. Esta se
entiende como una pedagogia y praxis de auto-conciencia, auto-determinacién y
auto-liberacion negra, enraizada en impulsar la comprension del problema de la
opresion ontol dgica-existencial-racial y la deshumanizacion, y en incitar la accion

hacialatransformacion, hacia un nuevo humanismo radical.

Fanon tanto en Piel negra, méscaras blancas como en los Condenados de la tierra,
dgja claro que la descolonizacion y humanizacién no se pueden lograr solo desde
lo negro pues requiere también penetrar en la conciencia dominante del blanco, en
“la supremacia’ de sus valores y en los patrones de poder que mantienen la
colonizacion y racializacion como préacticas y problemas centrales de la
modernidad y la civilizacion moderna. Asi pues, la contribucion de Fanon no se
queda con e imperativo de un nuevo humanismo radical del sujeto negro.
También abre campo para una practica pedagogica que hace analizar, cuestionar,
desenmascarar y denunciar laracializacion y colonizacion y su imbricacién dentro

de un modelo del poder ligado al capitalismo.

La intencion aqui es entablar un dialogo critico entre su postura racial-politico-
epistémico-ontoldgica, y su llamamiento a una “pedagogia para construir una
nueva humanidad cuestionadora’. Con el afan de resaltar las contribuciones de
Fanon, que nos parecen acertadas para la pertinencia de la territorialidad

histérica.

Otro de los pensadores que contribuyeron con la experiencia en Africa,
particularmente en Cabo Verde y Guinea Bissau, fue Paulo Freire quién pensd en
el poder que se gerce tanto desde la raza y raciaizacion, como desde la
colonizacion. Este cambio se evidencia en uno de los dltimos libros que escribi6:
La pedagogia de la esperanza, en el cual repiensa La pedagogia del oprimido. En
el texto de la esperanza habla més de la rebeldia, como praxis politica-pedagdgica
de existencia, re-existencia, de vida g emplificada en los quilombos (palenques)

entendidos como: Momento gemplar de aquel aprendizaje de rebeldia, de
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reinvencion de la vida, de asuncién de la existencia y de la historia por parte de
esclavas y esclavos que, de la“ obediencia’ necesaria, partieron en busqueda de la
invencion de lalibertad (Freire, 1993: 103).

El afrocaribefio Frantz Fanon, pasando de hablar sobre el oprimido y la conciencia
de la clase oprimida a la conciencia del hombre oprimido, de la humanizacion a,
también, la deshumanizacién, y a la relacidon opresora. Freire (1993), también
habla del problema del proyecto neoliberal, como también del “color de la

ideologia’.

Una de las contribuciones de Frantz Fanon incorpora elementos respecto con la
pedagogia y enlaza lo politico, lo epistémico y la existencia racializada dentro del
marco de la descolonizacion, la (des)humanizacion, y la revolucion social. La
influencia de Fanon es mucho més conocida en e ambito del psicoandlisis y la
ontologia existencial del sujeto racializado, pero la contribucién pedagdgica de
Fanon, expresa un sentido préactico en las luchas de la descolonizacion, liberacion
y humanizacién en términos tanto individuales como colectivos. Asi pues, la
propuesta de Fanon para la descolonizacion nos proporciona elementos para
pensar en una territorialidad histérica. La preocupacion por la humanizacion lleva
al reconocimiento de la deshumanizacion, no solo como una posibilidad
ontolégica sino como una realidad histérica. Y mientras el hombre percibe el
exento de su deshumanizacién, empieza a preguntarse si la humanizacién es una
posibilidad viable. Dentro de la historia, en contextos concretos y objetivos, tanto
la humanizacion como la deshumanizacion son posibilidades para e hombre. Es
por ello que laterritorialidad histérica es importante.

La deshumanizaciéon entendida agui como e resultado de un orden injusto que
genera la violencia de los opresores, o que, en cambio, deshumaniza los
oprimidos. El hombre Illega a tener consciencia de esta condicién y reconoce la
necesidad de luchar por la restauracion de su humanidad, ello requiere de un acto

de conciencia, aprendizaje y praxis humanistay liberatoria hacia la emancipacion
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(Freire, 1970: 27). La creacion de estructuras socio-educativas que equipan 1os
“oprimidos’ con las herramientas necesarias para des-velar las raices de su
opresion y deshumanizacion, identificar sus estructuras, y actuar sobre ellas,
también son componentes céntricos. Una de las estructuras violentas de la
racialidad histérica es la que € investigador eerce a no reconocer las
contribuciones de los saberes ancestrales y su relacion con la tierra. La historia
escrita por la colonia como la “esclavitud” hace de la poblacion africana en el

Continente Americano condenados de latierra.

Para Fanon, €l proceso de humanizacion requiere ser consciente de la posibilidad
de existencia y actuar responsablemente y sobre -y siempre en contra- de las
estructuras y condiciones sociales que pretenden negar su posbilidad. La
humanizacion y liberacion individua requiere la humanizacion y liberacidn social,
lo que implica la conexion entre lo subjetivo y lo objetivo; es decir, entre lo
interiorizado de la deshumanizacion y el reconocimiento de las estructuras y
condiciones sociales que hacen esta deshumanizacion. La deshumanizacion y
humanizacion son proyectos enraizados en una realidad y contexto histéricos
concretos, para Fanon el problema también radica en el proyecto incompleto de la
descolonizacion. La deshumanizacion, segin Fanon, es componente central de la
colonizacion; la humanizacion, por ende, requiere la descolonizacion, segin
Fanon:

La descolonizacion, que se propone cambiar €l orden del mundo es, como se
ve, un programa de desorden absoluto. Pero no puede ser el resultado de una
operacion maégica, de un sacudimiento natural o de un entendimiento
amigable. La descolonizacion, como se sabe, es un proceso histérico; es
decir, que no puede ser comprendida, que no resultainteligible, traslUcida a si
misma, sino en la medida exacta en que se discierne e movimiento
historizante que le daformay contenido (Fanon, 2007 [1963]: 30).

Para Fanon, es € colonialismo y “el arsenal de complegos desarrollados por €l
ambiente colonia” (Fanon, 1967: 30) que involucra y promueve la
deshumanizacién, dando asi una especificidad a contexto de opresion vy

dominacién que es la condicion colonial.



En e contexto colonial, el colono no se detiene en su labor de critica violenta del
colonizado o su primera confrontacién gque se ha desarrollado bajo e signo de la
violenciay su cohabitacion, mas precisamente la explotacién del colonizado por €l
colono. Segun Fanon el colonialismo no se contenta con apretar a pueblo entre sus
redes, con vaciar €l cerebro de perversion de la l6gica, se orienta hacia el pasado,
lo distorsiona, lo desfigura, 1o aniquila (Fanon, 2007 [1963]).

La desvalorizacién de la historia anterior a la colonizacion a la que se refiere
Fanon, adquiere una significacion dialéctica. Y es en este contexto que la negacion
de la humanidad no es solo ontologica, sino también un asunto de (no) existencia
histérico-racial. “ Ontologia —cuando es finalmente admitida por dejar la existencia
en el camino- no nos permite comprender el ser del negro” (Fanon, 2007 [1963]:
110). Visto desde esta perspectiva, la deshumanizacion, en el caso de la poblacion
africanay sus descendientes, requiere una comprension de territorialidad histérica.
Por eso, la aclamacion de Fanon: “no soy €l esclavo de la Esclavitud que
deshumaniz6 mis ancestros’. Una Esclavitud construida sobre las espaldas, sudor
y cadéveres de la poblacion africana para e progreso europeo. En un mundo anti-
negro regido por la trabazon del blanqueamiento de la historia y por la
colonialidad del poder. La deshumanizacion, el racismo y laracializacion histérica
estan indudablemente entretgjidos. Y esta especificidad estructural central para
entender larealidad pasado y presente | atinoamericana.

Aqui la humanizacion esta entendida como construccién de una nueva humanidad,
como componente central del proceso de descolonizaciéon y descolonizarse. La
descolonizacion no pasa jamas inadvertida puesto que afecta a ser, modifica
fundamentalmente al ser, transforma a los espectadores aplastados por la falta de
esencia en actores privilegiados, recogidos de manera casi grandiosa por la hoz de
la historia. Introduce en € ser un ritmo propio, aportado por los nuevos hombres,
un nuevo lenguaje, una nueva humanidad. La descolonizacion reamente es

creacion de hombres nuevos. Pero esta creacion no recibe la legitimidad de
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ninguna potencia sobrenatural: la “cosa’ colonizada se convierte en hombre en el
proceso por € cua selibera (Fanon, 2007 [1963]: 31)

Para Fanon, la descolonizacion es una forma de (des)aprendizaje: desaprender
todo impuesto y asumido por la colonizacion y deshumanizacion para reaprender
ser hombres y mujeres. La descolonizacién solo ocurre cuando todos
individualmente y colectivamente participan en su derribar, ante e cua e
intelectual revolucionario —como también €l activista y maestro- tiene la
responsabilidad de acompafiar activamente, contribuir y participar en €l proceso de
territorialidad historica; “No basta con unirse a pueblo en ese pasado donde ya no
Se encuentra Sino en ese movimiento oscilante que acaba de esbozar y a partir del

cual, subitamente, todo va a ser impugnado” (Fanon, 2007 [1963]: 207).

Fanon, consideraba que, e cambio o transformacion social —incluyendo la
restauracion de la humanidad- tiene que ser llevado por los colonizados mismos.
Aqui asume centralidad €l concepto de “sociogenia’. Con la sociogenia Fanon
pretende hacer explicita la conexion entre lo subjetivo y objetivo, entre, por un
lado, los complejos de inferioridad de los pueblos negros y colonizados y, por otro,

la estructura particularmente opresiva de la sociedad colonial.

En su texto Piel negra, mascaras blancas, Fanon considera la necesidad de educar
a los seres humanos para ser accionales, es decir para actuar. Cuando Fanon nos
hace recordar que lo importante no es educar [negros] sino ensefiarle a no ser
esclavo a los arquetipos foraneos. Fanon influye como maestro en la formacion
subjetivay reflexiva en la praxis de la liberacién. De esta manera la sociogenia se
puede entender como una auto-determinacion y auto-liberacion, que podria apoyar
la idea de la teritorialidad histérica pues, dicha formacion politica-ética
distanciarian a la racialidad histérica colonial y apuntaria a un actuar hacia la
libertad, la transformacion y la creacién de estructuras sociales y condiciones de
existencia distintas. Conjuntados estos componentes construyen una territorialidad

histérica que se reflgjaria en una praxis de liberacion del Esclavocrata.
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En e mundo latinoamericano de hoy regido por e neoliberalismo, la
fragmentacién social y un nuevo discurso académico-politico que pretende
desacreditar como “fundamentalistas’ las luchas de equidad racia y de
descolonizacion. El pensamiento de Fanon es, sin duda, cada vez més vigente, y

pensar en laterritorialidad historica pertinente. Ese es el desafio.

La influencia de Frantz Fanon para considerar al trabajo politico-pedagdgico y
pedagogico-politico en el contexto actual latinoamericano es, ta vez, més
complgjo hoy, tanto por € reconocimiento y la inclusién de los “oprimidos’ y
“condenados’. En las ingtituciones y discursos publicos, académicos, oficiales y
transnacionalizados, laimpresion que da el tema de la territorialidad historica esta
disuelta, como en las luchas de los movimientos indigenas y afrodescendientes, el
tema de las poblaciones de diversas lenguas y tradiciones, en un “indigenismo
multicultural” y e de las poblaciones afrodescendientes en un “andlisis
esclavocrata’. Estos discursos avanzan en la construccion de conocimiento y
construccion de sociedades, Estados y humanidad ante racismos solapados y
estrategias opositadas -cada vez mas sofisticadas- de continua manipulacién y

cooptacion.

De ahi la importancia de pensar en la territorialidad historica pues, permite a los
descendientes africanos reconocer el problema colonial, y decidir y actuar sobre y
en contra de €, la transformacion de las relaciones y condiciones sociales también
requiere de una apuesta por laterritorialidad histérica en otros sectores con el afan
de facilitar, también, su descolonizacion por medio de una accién politica-ética

compartida, asumiday aliada. Me refiero alos espacios académicos.
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TERCERA PARTE

| MPORTANCIA DE LA TERRITORIALIDAD HISTORICA DESDE LAS

COMUNIDADES AFRODESCENDIENTES

Los medios ilustrados se extasian frente a esa verdad bien lograda, pero
tenemos derecho a preguntarnos si esa verdad esreal, si realmente no es
superada, negada, impugnada por la epopeya a través de la cual € pueblo

se abre camino de la historia.
(Fanon, 2007 [1963] : 206).

CAPITULO 4. DESENGANCHANDO LA HISTORIA COLONIAL DE LA
POBLACION AFROECUATORIANA

El interés de la tercera parte de éste trabgjo es pues, por un lado, contribuir a la
comprension de esta complegja coyuntura actual, considerando las contribuciones
de Frantz Fanon y las experiencias socio — histéricas de la poblacion
afroecuatoriana en el proceso de la territorialidad histérica ante politicas de
operacion multicultural neoliberal y una interculturalidad funcional como
dispositivos de poder que permanecen en las estructuras sociales establecidas y su
matriz colonia, la que anadlizaremos aqui a partir de la perspectiva de la

“colonialidad” através delaracialidad historica

Por otro lado, se pretende resaltar la experiencia del lugar de enunciacién de las
luchas de las poblaciones afrodescendientes en el caso de Ecuador ante la
racialidad historica. Es muy interesante el proyecto de territorialidad historica que
desde €l lugar de enunciacién de las propias poblaciones se estan planteando. En el
camino de la accion politica y ética compartida hay propuestas de complicidad y
alianza, que activan un humanismo de conciencia y compromiso de carécter
descolonizador; esas que son congtitutivas de lo que llama Catherine Walsh como
“pedagogias de-coloniales” (Walsh, 2008) para pensar en la territorialidad
histérica de las poblaciones descendientes de africanos en e Continente
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Americano, tema gque abordaré en ésta tercera parte del trabajo y por ultimo a
manera de (in) conclusion compartiré y vincularé la importancia de la
territorialidad histérica con la experiencia del trabajo de los comparieros
afrodescendientes de Ecuador. Pues, con una perspectiva critica se encuentran
enlazadas con una pedagogia y praxis orientadas a cuestionamiento,
transformacién, intervencién, accién y creacién de condiciones radicalmente
distintas de sociedad, que se entrelazan con la humanidad, conocimiento y ser; es
decir, proyectos epistémicos y praxis que van encaminadas a la descolonizacion.
Es importante no dejar de mirar el didlogo con los aportes de Fanon, pues es en

ésta praxis, en donde se ve €l accionar descolonizador propuesto por Fanon.

El marco central para contextualizar la importancia de laterritorialidad histérica
desde las comunidades afrodescendientes respecto con la propuesta de Fanon; se
encuentra en la trabazon historica entre la idea de “raza’ como instrumento de
clasificacion y control social, y € desarrollo del capitalismo mundial (moderno,
colonial eurocentrado), que se inicié como parte congtitutiva de la configuracion
histérica de América. Lo explica muy bien Anibal Quijano, a decir que; “las
nuevas identidades histéricas producidas sobre la base de la idea de raza, fueron
asociadas a la naturaleza de los roles y lugares en la nueva estructura global de
control de trabajo” (Quijano, 2000: 204). Esta colonialidad del poder -que alin
perdura- establecid y fijé una jerarquia racializada: blancos (europeos), mestizos
borrando sus diferencias historicas, culturales y linglisticas, “indios’” y “negros’
como identidades comunes y negativas. Es tal operacion que hace poner en duda,
como sugiere Césaire, € valor humano de estos seres, personas que por su color y
sus raices ancestrales, quedan claramente “marcados’ (Césaire, 2006). Se refiere a
la dimension de la colonialidad y racialidad histérica que ya fue explicada en el
primer apartado del presente trabgjo. Colonialidad que se centra en la distincion
binaria cartesiana entre hombre/naturaleza, categorizando como no modernas o
“primitivas’ y “paganas’ a las relaciones espirituales y sagradas que conectan 10s

mundos de arriba'y abajo, con latierray con |os ancestros como seres vivos.
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La pretension de la racialidad historica es socavar las cosmovisiones, filosofias,
religiosidades, principios y sistemas de vida, es decir la continuidad civilizatoria
de las comunidades indigenas y las de la poblacién afrodescendiente. Esta
dimension profundiza el problema ontoldgico respecto la relacion con la tierra,
particularmente de los descendientes de la poblacion africana no solo en la
deshumanizacion del ser a partir de la racializacion histérica, sino también en la
negacion y destruccion de su colectividad diasporica y la filosofia que es de €lla,

como razon y practica de existenciay su territorialidad historica.

Las dimensiones de la racialidad histérica respecto con la poblacion
afrodescendiente desde la colonia hasta los momentos actuales, no se encuentra
simplemente asentada sobre la cultura, o sobre los estudios de la “esclavitud.” La
matriz de la colonialidad afirma el lugar céntrico de raza, racismo y racializacion
como elementos constitutivos y fundantes de las relaciones de dominacién. Pero
mientras la modernidad-colonialidad histéricamente ha funcionado a partir de
patrones de poder fundados en la exclusion, negacion y subordinacién y € control
dentro del sistema-mundo capitalista, se sigue escondiendo detrds de una
racialidad historica, en discursos académicos de esclavocratas y politicas publicas
gue esencidizan o capitalizan con los saberes de las poblaciones
afrodescendientes. Y hace pensar que con el reconocimiento de la “poblacion
negra’ y la promocién de su inclusion, el proyecto hegemonico de antes esta

resuelto.

Lejos de desvanecerse, la colonialidad del poder en los ultimos afios ha estado en
pleno proceso de reacomodo dentro de los designios globales ligados a los
proyectos de neoliberalizacion y las necesidades del mercado o de partidos
politicos. Al respecto Zizek (1998) alude al capitalismo global de la actualidad y
dice, que éste opera en una légica multicultural que incorpora la diferencia
mientras que la neutralizay la vacia de su significado efectivo. En este sentido, el
[lamado reconocimiento, respeto a la “poblacion negra’ y la exatacion de lo

“africano” de manera genérica, se convierte en una nueva estrategia de dominacion
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gue ofusca y mantiene a la vez a la racialidad histérica colonial a través de la
retérica discursiva del esclavécrata y su herramienta conceptua de la
“visibilizacion funcional” entendida de manera integracionista. Esta retérica y
herramienta no apuntan a la creacion de sociedades mas equitativas e iguaitarias
sino a control del conflicto étnico y la conservacion de la estabilidad social con €l
fin de impulsar los imperativos econémicos del modelo (neoliberalizado) de
acumulacion capitalista, ahora haciendo “incluir” a los grupos historicamente
excluidos a su interior. Ademas tiende a disolver la justicia social racializando €l

tema.

Desde la historia colonial de Ecuador
De la poblacién africana en la historia colonial de Ecuador, Jean-Pierre Tardieu

nos dice:

Dado que, desde e punto de vista juridico, se consideraba a los
esclavos como bienes semovientes, resultaria imposible saber quién
fue el primer negro que pisd e suelo de lajurisdiccion de la Audiencia
de Quito. Sin embargo lo que si se puede afirmar con poco riesgo de
error, es que los negros vieron tan pronto como |os espafioles | as costas
del territorio que corresponde hoy en dia a Ecuador. Llevé toda la
razon e historiador Federico Gonzdlez Suarez afirmando que los
negros llegaron a territorio ecuatoriano con los  mismos
conquistadores, algunos de los cuales vieron trayendo sus esclavos
(Tardieu, 2006: 15).

El proceso de destierro sistematico vivido por la poblacién africana en América
durante los siglos X1X y XX, con sus |6gicos antecedentes en |la “trata negrera’ o
secuestro masivo de africanos desde € siglo XVI puede mostrarnos la
perpetuacion del fendmeno del “destierro” lo cual se expresa en forma de un
prolongado arrinconamiento, ilustrativo del despliegue interno de un pensamiento
colonialista cuyas pretensiones y efectos han sido profundizar la homogenizacion
y con ello poner en riesgo la diversidad de la vida en su conjunto, sembrando
muerte y pauperizacion entre estas poblaciones, que son empujadas cada vez con

mas violencia a depender totalmente de las l6gicas del mercado capitalista. En
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Ecuador, la poblacién africana fue introducida y distribuida en dos comunidades

distintas, al respecto Luz Maria Martinez Montiel nos dice:

Fue Esmeraldas, a norte del pais, limitando con Colombia en la

vertiente del Pacifico. En esta provinciala poblacion negray mulata es

mayoritaria; aumentando a medida que se vigja hacia el norte; por €l

contrario, hacia el sur de la ciudad de Esmeraldas, ésta disminuye. Otra

region de asentamientos negros es la de Chota, en el valle norte de la

provincia de Imbabura, en una depresion de los Andes. Su poblacion

desciende de esclavos introducidos en € valle por los jesuitas quienes

eran, hasta € siglo XVIII, duefios de todas las haciendas (del valle)

productoras de cafia de azlcar. Cada hacienda tenia sobre sus tierras

una aldea donde sobrevivian los esclavos con sus familias (Montiel,

1995: 12).
Es importante conocer y reconocer la historia del destierro de las poblaciones que
son constitutivas del Continente Americano, con €l propésito de sefidlar una
condicion historica de larga duracion para los africanos, cuya diaspora se remonta
al siglo VII, con €l comercio de esclavizados por parte de los érabes entre sus
mercados del Cercano Oriente, como lo indica el historiador africano Martin
Kalulambi (2002), y llega a su apice en el siglo XVI, cuando, segin el autor, son
[levados masivamente no sdlo a América sino también a Rusia. La poblacion
afrodescendiente heredera de ésta historia colonia en Ecuador ha tenido un
proceso muy interesante, pues a conocer la historia que los antecede ha permitido

colocar en lamesa de discusion, el tema de la condicion diasporica

Estas identidades diaspdricas, marcan un vinculo identitario, politico y
cultural que caminan sobre lo nacional. Estas identidades asumidas en
los afnos recientes dentro de las designaciones de “afrodescendientes’,
afroandinos y afro (latino) americanos marcan una diferencia y
experiencia histéricas compartidas: las de la diaspora forzada y la
esclavizacion (Walsh, 2009: 134).

En e caso de Ecuador incluso después de la manumisiéon de la esclavitud, el
estatus de la poblacion africana y sus descendientes se mantuvo bao
sometimiento, en los afios de 1852 la libertad para los esclavos y € Estado
ecuatoriano pago a los nuevos duefios de las minas y haciendas, € precio de la

poblacion afrodescendiente. En Valle del Chota, esta esclavizacion permanecio
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dentro de las haciendas, por medio del concertgjey el huasipungo, hastalareforma
agraria de 1964. Esta continuidad de la condicion de sometimiento, presente en
diferentes formas en toda la region, reflgjaba la vision de las élites en si, de “la
nacién”, unavision en lacual la“liberacion” de los negros marcé nada més que un
traslado del lugar de esclavizado al lugar de subcivilizados, al lugar en que € color
de lapiel se asocio a atraso, a semisalvajismo, a una situacion que solo podria ser

redimida através de laintensa mezcla con €l e emento civilizador.

Durante el proceso de destierro de las poblaciones africanas, en condiciones de

esclavitud y semiesclavitud, dice Olivella Zapata:

Esta actividad, si es que puede justificarse con alguna explicacion, era
el resultado de una larga y persuasiva alineacion, impuesta por los
colonialistas y pretendidos “libertadores’ que nos han hecho creer que
vivimos en igualdad, fraternidad y libertad con los nuevos amos.
Durante los primeros treinta afos de la vida republicana, a los negros
se nos mantuvo bago la condicion de esclavos, pese a todas las
promesas de libertad con que nos ilusionaron para enrolarnos en los
gércitos patriotas. Solo la insistente lucha de algunos cabecillas
renuentes a entregar las armas y la fuga masiva de esclavos hacia las
tierras inhéspitas de selvas y rios, compulsaria a los amos a
reconocernos como “libres’ y “ciudadanos’ dentro del estatuto de los
esclavos sin cadenas (Zapata, 1990:111).

Importancia del movimiento cimarrén en el proceso de territorialidad historica

El cimarronagje, historicamente, reconoce a la poblacién afrodescendiente en
América Latina a partir de un tiempo determinado por la historicidad colonial, y
ello contribuye a la territorializacion historica, por 1o contrario si el tratamiento
respecto con la historicidad de las poblaciones afrodescendientes se escencializa o
se determina a partir de “la trata transatlantica’ significaria racializar la historia
restandole importancia a movimiento libertario en la configuracion histérica de
los pueblos afrodescendientes. En la territorialidad historica, de las comunidades
afrodescendientes, la memoria, tradicion, cultura, la tierra, (QUILOMBOS,
PALENQUES en Brasil, Colombia, Ecuador). Asi también como la influencia de
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las rebeliones, de las insurgencia y la emancipacion de los pueblos, como la
revolucion haitiana debe verse como vital en los movimientos antisistémicos de la
época. Los discursos libertarios que tendriamos que recuperar para la
territorializacion histérica de las comunidades africanas y sus descendientes
tendrian que plantearse, desde esas rebeliones que tuvieron gran influencia en la
abolicion de la esclavitud. Montiel nos plantea la importancia de las dimensiones

del proceso cimarron de la siguiente manera:

Esta forma de resistencia consiste en la conservacion de los sistemas
de pensamiento tradicionales propios de Africa precolonial, y en las
representaciones colectivas que siguen rigiendo lavida interior de cada
africano colonizado en su propio territorio, 0 cautivo en territorio
extrano. Al vigor de las culturas africanas gestadas y desarrolladas
antes de la presencia de los europeos, se debe esa posibilidad de
sobrevivir en un medio socia y ecoldgico, extrafio y opresivo. Es la
tradicion oral 1a que las mantiene, es la capacidad de adaptacion la que
ponen en juego los oprimidos para proteger su herencia ancestral, es
aquello que no desaparece en ningun pueblo o grupo por potente y
poderosa que sea la fuerza del dominador. AlUn mas, a mayor violencia
del sistema dominante, mayor resistencia de los sometidos, mayor
violencia de los cimarrones, mayor arraigo de su identidad de africanos
(Montiel, 1995: 644).

Asi pues, la esclavitud represent6 una forma involuntaria de servidumbre humana
mas absoluta, un esclavizado se caracteriza porque su trabajo se obtiene por la
fuerza y su persona fisica es considerada como propiedad de su duefio, que
dispone de é o €la a su voluntad. Fanon nos permite mirar la confrontacion de

éstas rebeliones que de la esclavitud emergieron y nos dice que:

Su primera confrontacion se ha desarrollado bajo € signo de la
violencia y su cohabitacion —mas precisamente la explotacion del
colonizado por € colono- se ha redlizado con gran despliegue de
bayonetas y de cafiones. El colono y e colonizado se conocen desde
hace tiempo. Desde su nacimiento, le resulta claro que ese mundo
estrecho, sembrado de contradicciones, no puede ser impugnado sino
por laviolencia absoluta (Fanon, 2007 [1963]: 31).
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En ese sentido, es pertinente considerar el debate de la territorialidad historica de
las comunidades afrodescendientes en Ameérica desde la vida histérica compartida
de las distintas comunidades de poblaciones de descendencia africana, para no
generaizar, ni esenciadlizar e idedlizar a las poblaciones. Lo que implicaria
reconocer la memoria, tradiciones, politica del territorio a partir del movimiento
libertario del cimarrén. Los condenados de la tierra han sido victimas de la
desterritorialidad historica en |os espacios académicos, politicosy sociaes, a partir
de una racialidad histérica por € colonizador y e colonizado, que atraviesa los
distintos campos de conocimiento de |as comunidades afrodescendientes.

La racialidad histérica ha representado de manera pasiva al proceso de
esclavizacion, cuando en realidad existen registros historicos que sefialan como
desde su captura los esclavizados reaccionaron con determinacion para mantener
su libertad. En las crénicas se hablan de las formas violentas y no violentas
utilizadas para adquirir la libertad; e amotinamiento en los barcos, la huida en
tierra firme para internarse en la selva y formar comunidades cimarronas o
palenques. Los palenques, conocidos como quilombos en Brasil, cumbes en

Venezuela o marrons en Jamaica.

El cimarrongje, fue € acto de rebelion frente a la opresion inhumana de la
esclavitud en sus inicios. El cimarronge significo una movilizacion de las
poblaciones africanas, como proyecto de resistencia militar, social y cultural
contra la opresiéon. Dichas luchas fueron vitales para desestabilizar a sistema
colonial, pues mostraron la contradiccion del sistema capitalista colonial, fue el
primer golpe al sistema capitalista colonial. El cimarronaje promovio €l rescate de
los valores del pueblo africano y la afirmacion de hombres y mujeres en su
libertad. A partir de formas de organizacion, pensaron en una republica
independiente. Conservaron su religion, masica, bailes, costumbres, saberes y
poco a poco se mezclaron con poblacién indigenay blancos, segun el lugar donde

se diera su presencia.
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Es necesario no perder de vista la importancia del movimiento cimarron, pero
también no hay que olvidar para el andlisis lo que sucedi6 desde la experiencia de
los pueblos africanos y sus descendientes, y una de esas experiencias con los 0jos
de Césaire y sus palabras compartidas en su obra titulada; Cuaderno de un retorno
al pais natal, nos dice que la experiencia de Martinica en el afio de 1848, a
obtener la libertad de los esclavos dio una libertad vacia; |a colonia seguia siendo

la colonia, con sus diferencias.

Con € tiempo y a margen de la engjenacion socia del pueblo habia una élite
negra gque surgia de ese proceso histérico, una élite que vive ala sombray amparo
de los colonos blancos y asimila los valores burgueses y catdlicos de Occidente: el
dinero como signo de valor, seguridad y poder, la misa en latin, e francés.
“Porque, en fin, hay que blanquear la raza; esto o saben todas las martiniquesas,
lo dicen, lo repiten...Se trata de no hundirse de nuevo en la negreria, y toda
antillana se esforzara, en sus devaneos 0 en sus amores, por escoger a menos
negro” (Fanon). Estas experiencias son importantes pues para redlizar un andlisis
que nos pueda servir para la territorializacion histérica también es necesario no
perder de vista los matices que la historia de las movilizaciones de poblacion

africana nos ensefia.

El cimarrongje, y la independencia, son procesos que tendrian que leerse con
detenimiento, pues las aportaciones respecto con dichas experiencias nos serviran
para articular un lugar de enunciacion que nos permita visualizar los elementos
culturales, politicos y sociales constitutivos de la poblacion africana y sus
descendientes. Seria interesante pensar en la “ruta de la rebelion” para la
territorialidad histérica de la poblacion descendiente de africanos del siglo XVI a
siglo X1X, sin degjar de hacer lectura de la esclavitud. Pero no tener como referente
epistémico la racialidad histérica, para teger la historia de los pueblos
afrodescendientes en € presente, es decir, para dicha territorialidad histérica

William Mina Aragon, nos dice que:
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Seréa Benkos Bi0jo € elegido por Chango, por Elegba, y marcado con
el signo serpentino de Elegba, quien incendiara e candil contra la
opresion esclavista en Cartagena y todo el continente afro — amerindio
— iberoamericano en bulsqueda del tesoro escondido: La libertad. Es
hacia 1o palenques hacia donde se dirigiran todos los ekobios —
cimarrones-, indistintamente de la familia énica. Y van juntos ali para
recrear la herencia milenaria de la sabiduria del muntu, para expresarlo
en sus gritos de guerreros, en la organizacion econdmicay militar, en
el espiritu artistico, en el elemento religioso (Mina, 1996: 107).

Para algunos |os pueblos africanos y sus descendientes la experiencia de Haiti una
ex — colonia francesa representa e primer pueblo libre en América (1804). Desde
dichos pueblos la ayuda espiritual del vudd; de las divinidades, como Ogun
Ngafua, Legba, Chango; de los difuntos, como Bucknan y Mackandal; y de los
persongjes vivos — reales, como Toussaint L’ Ouverture, Christopher, Dessalines,
Jean Francois, emprendieron el proceso revolucionario en la isla caribefia. El
proyecto politico de la emancipacion de la revolucion haitiana encendi6 la llama
revolucionaria pues se esparci0 a fuego veloz por la América hispana y

portuguesa.

Dice Olivella, la revoluciéon fue una odisea, una epopeya que se inicié con €
levantamiento de Mackandal, que convocé aindiosy afros contrala “loba blanca”
(Zapata, 1992). El Vudu represent6 un elemento importante para la independencia
y la consolidacién de la Republica. La experiencia Haitiana se auto liberé de los
imperios del siglo XVIII, & imperio napolednico. Impulsados por la memoria
ancestral del muntd, luchando contra las formas de dominacion a través de
acciones eficientes, como defender la tierra, la geografia existencial, €l espacio
vital, e divino territorio donde afirmar la semilla de la identidad perdida. Dicha
experiencia es constitutiva de la territorialidad histérica de la poblacion africanay
sus descendientes. Para Zapata Olivella latierra de la libertad era representada por

guilombosy dice:

Un guilombo no es solo el puiiado de casas. Su fuerza esta en el pacto
entre vivos y muertos para subsistir unidos. Los difuntos nos ayudan a
escoger a sargento Siembra, al cabo Diligencia, al general Defensa, al
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mariscal Armas. Todo bgo la suprema autoridad de Gunga Zumbi,
Gran Sefior, por sus mayores conocimientos y voluntad, pero, sobre
todo, por su habil trato con los muertos (Zapata, 1992: 111).

Son importantes las consideraciones que hace Zapata Olivella pues nos muestra
con una literatura bien lograda un camino para la territorialidad histérica de las
poblaciones afrodescendientes en Nuestra América. Y aunque € tema de las
rebeliones no es o central del presente trabajo, si es e principal elemento con el
gue se pretende tgjer la territorialidad histérica. Los mapas 1, 2, 3y 4 muestran de
manera gréfica, los procesos de movilizacion de poblacion africana en el
Continente iniciados por esclavizados, que consideramos importantes para el
andlisis, de la territorialidad historica. En e presente trabajo no me detendré en
cada uno de €llos, pero s quisieradgjar claro, que seran elementos constitutivos de
mi préxima publicacion respecto a tema de la Territorialidad histérica desde la

ruta de las rebeliones de | as pobl aciones afrodescendientes.
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MAPA 1. LA RUTA DE LA REBELION DE LOS PUEBLOS
DESCENDIENTES DE AFRICANOS EN NUESTRA AMERICA

T N T TV e . S e

(Siglo XVI)

1600 - 1699

1609 - El virrey por orden del Rey firma la
ordenanza reconociendo la autonomia del
palengue de Yanga con el nombre de San
Lorenzo de los Negros.

1688 - Se produce la primera
rebelion de los esclavos negros

1635 — Rebelién de esclavizados en Jamaica.

1692 — Levantamiento general de los esclavos
en Barbados.

en las minas de Negua en
Colombia (Chocd) a causa de los
tributos, hambre, y castigos
SEVETos.

.

1603 - En Lima se establece el palenque de
Cieneguilla.

1667 - Se denuncia ante las autoridades de Ia
Villa (Potosi) el levantamiento de un grupo de
esclavizados de la honmaza de Juan Bautista

Rodriguez.

1627 — Rebelién de  esclavos
en Rio Vermelho

1636 — Rebelién de esclavizados
en ltapicurau

FUENTE: (Jorge Romero, 2006: 30).
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MAPA 2. LA RUTA DE LA REBELION DE LOS PUEBLOS
DESCENDIENTES DE AFRICANOS EN NUESTRA AMERICA
(Siglo XV11)

1600 - 1699

1635 — Rebelién de esclavizados en Jamaica.
1609 - El virrey por orden del Rey firma la
ordenanza reconociendo la autonomia del :
palenque de Yanga con el nombre de San
Lorenzo de los Negros.

1692 — Levantamiento general de los esclavos
en Barbados.

1688 - Se produce la primera
rebelién de los esclavos negros
en las minas de Negua en
Colombia (Chocd) a causa de los
tributos, hambre, y castigos
SEVEros.

1627 - Rebelion de  esclavos

en Rio Vermelho

1603 - En Lima se establece el palenque de
Cieneguilla.

1636 — Rebelion de esclavizados
en Hapicurau

| 1o

1667 - Se denuncia ante las autoridades de la
Villa (Potosi) el levantamiento de un grupo de
esclavizados de la honrnaza de Juan Bautista
Rodriguez.

FUENTE: (Jorge Romero, 2006: 31).
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MAPA 3. LA RUTA DE LA REBELION DE LOS PUEBLOS
DESCENDIENTES DE AFRICANOS EN NUESTRA AMERICA
(Siglo XVII1)

1700 - 17

M )
e
7

el

1713 - La corona espafiola le reconoce el lider cimarrdn
Benkos Biojo la autonomia en el litoral caribe.

1734 —Las rebeliones en Jamaica llegaron
a tal extremo que |a Asamblea de Jamaica
se vio en |a necesidad de enviar una
peticion de ayuda a la metropaoli.

1798 - Tiene lugar el

complot de negros de
Cariaco en Venezuela

1799 - alzamiento de
pardos, negros ¥ mulatos en
Maracaibo, Venezuela.

1789 — Ambrosio Mendongo se
rebela y huye con otros esclavos
causando zozobra en las haciendas
San José y Puchimbuela, de propiedad
de Carlos Araujo. Ese mismo afio
también se dan levantamientos en
Cuajara, Ecuador.

1711 - Un grupo de esclavizados de origen Terranovo que habian
fugado de las haciendas formd un palenque en las inmediaciones
de Huachipa, muy cerca de Lima, Perl. Esta accion fue liderada

1797 — Los esclavizados se rebelan en Haiti

1732 - Rebelion de Andresote.
1795 - Estalla rebelién de negroas, sambos, indios, y

esclavos en Curimagua, Serrania de Coro, encabezada
por José Leonardo Chirino (Venezuela).

e .. 1763 Rebelon de los escavizados de Berbice,

liderados por Cuffy, héroe nacional de Guayana.

1760 — Firma de tratado con las
autoridades holandesas que
reconocen la autonomia de losfas
descendientes de africanos
1772-78 — Rebeliones en Surinam

1749 - Rebelién de Loangos
y Congos en Caracas

1798 - Conspiracién organizadi

por Francisco Congo. por jovenes negros y apoyada pc
1768 - En la hacienda San Jacinto, ubicada en el valle de Nepena, intelectuales blancos inspirados
Ancash (Perti) hubo una revuelta de esclavos liderada por Francisco por la Revolucion Francesa contr
Margarito y Julidn Grande (en la hacienda San José) y Lorenzo Mombo el Rey de Portugal. Esta

{en la hacienda San Jacinto). conspiracion llamada la Conjura
1779 - £n la hacienda de San José de la Pampa (plantacién de cafia  ggn inconfidencia Bahiana fue

de aziicar e ingenia), Ancash (Perd) se da un levantamiento encabezado duramente reprimida.

por Domingo Chillén, Estanislao Criollo, y Ursula Conga, entre ofros,

FUENTE: (Jorge Romero, 2006: 32).
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MAPA 4. LA RUTA DE LA REBELION DE LOS PUEBLOS
DESCENDIENTES DE AFRICANOS EN NUESTRA AMERICA
(Siglo XIX)

1800 - 1899

131 2 — Rebelion de esclavizados en Puerto Rico y Cuba.

1825 - El Canton de San Juan se
subleva en Novita incluyendo a las
parroguias de San Agustin, Moanama,
Baudd, Tadé y las viceparmoquias de
Juntas, Cajon, Caxdn, Sosiego,
Aguaclara, San Barbara de Ir6, San
Pablo, Viroviro, Raspadura, Santa Ana,
Monte Carmelo, Opogodd, Yali, San
Lorenzo, El Tigre, Palestina, Sipi
Cleorombira, y Cuellar.

“%

1854 - se da Grito de
Independencia de Esmeraldas.

1850 - Los esclavos del Valle de Chicama,
Santa Catalina y de |a ciudad de Trujillo se
sublevaron, tomaron la plaza de armas,
abrieron las carceles, invadieron los cuarteles
para tomar las armas y obligaron al prefecto y
alos hacendados a firmar su manumision. Esta
rebelién fue considerada come uno de los
principales motivos para decretar la abolicidn
de la esclavitud.

1835 - Ledn Escobar toma Lima. Pocos dlas es capturado y
Il‘usllado.

11848 - En la hacienda Nepén (Perl) los esclaves
sublevados proclaman su libertad.

’13?9- Mas de 3000 campesinos negros temaron las
haciendas San José, Hoja Redonda y Laran (Peru).

1881 - Campesinos negros en Cafiete (emporio de la cafia
de Azdcar) tomaron la hacienda y los cafiaverales (Perd).

1839 - En Caard se emprendit una rebelion liderada por

1804 - Jean Jacques Dessalines proclamé la independencia de Haiti
1824 — Rebelién de Emiliano Mandacaru y su unidad militar con
esclavos aliados. El grupo estuvo mativado por una vision
panafricanista implicita en una declaracion de solidaridad con la
victoriosa revolucién de Haiti,

1801- Toussaint Louverture ocupa Santo Domingo y
proclama la libertad de los esclavizados,

— 1812 - Rebelitn de esclavizados en Puerto
-rtq Rico y Cuba.

1816 - Rebelidn de Santo Amare
¥ San Francisco de Conde

1803 - Un grupo de
esclavizadas libertos
arganizan una
sublevacion dirigiéndose
hacia Monte Grande,
Durazno, Uruguay.

1807 — Rebelién de los
hausa en Bahfa

1808 — Rebelidn de
Jaguaribe y de Nazaré das
Farinhas

1814 — Rebelién de
Cachoeira e Itapua

1826 — Rebelion y surgimiento del Quilombo de Urubd. En
este mismo momento también se da otro levantamiento en
Cachoeira

1827 — Tercera rebelion de Cachoeira
1829 - Rebelion de Cotegipe
1833 - Las comunidades quilombolas Janzan un mavimiento

Constantino Faustina do Nacimiento, alias Dragon del Mar, y . revolucionario llamado Cabano que dura hasta 1841

los estibadores de los muelles de Fortaleza, quienes se negaron
a trabajar en los navios que transportaban esclavos.

FUENTE: (Jorge Romero, 2006: 33).

1838- La Balsiada fue una rebelion popular que explotd en
la provindia de Maranhao motivada por las injusticias, la
miseria, el hambre, la esclavitud v los malos tratos.
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Se traté hasta aqui de demostrar, que la idea de “raza’ actla, como sistema
histérico de clasificacion y estructuraciéon social pues, encontré sustento en la
dicotomia de la modernidad entre civilizado y bérbaro. La clasificaciéon de la
poblacion africana, como los “dltimos otros” asumia como dice Frantz Fanon
(2007 [1963]), que €ellos no siguieron la evolucion de la humanidad; eran
subhumanos. Este sistema jerérquico de clasificacion y las condiciones histéricas,
politicas, sociales y culturales que representa, es constitutivo de la colonialidad,
cuyos patrones de poder todavia estan vigentes. Al respecto, Agustin Lao nos dice

que:

Las identidades culturales que surgen en relacion con e patron de
poder moderno-colonial se pueden agrupar en tres categorias generales
interreferenciadas, nacionalidad, etnicidad, raza. Las tres tienen un
componente cultural y también tienden a la esenciadizacion y
naturalizacion de sus sujetos, que es lo que basicamente define la
categoriaraza, la primera en surgir histéricamente y la cual constituye
un sustrato comin a los modos de identificacion cultura de la
modernidad capitalista (Lao, 2007: 134).

Las nuevas formas de identidad e intersubjetividad con los modos de resistenciay
territorialidad que se evidencian en los discursos libertarios de la revuelta de la
revolucion Haitiana, en el siglo XV II1I. Experiencia que es muy importante trabajar

a profundidad, pues segin Fanon:

Nuestra mision historica, para nosotros que hemos tomado la decision
de romper las riendas del colonialismo, es ordenar todas las rebeldias,
todos los actos desesperados, todas | as tentativas abortadas o ahogadas
en sangre (Fanon, 2007 [1963]: 189).

53



LA RUTA DEL CIMARRON

FUENTE: (Lebny Santacruz, 2008: 30).
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CAPITULO 5. DESDE LA EXPERIENCIA AFROECUATORIANA

Cuando €l negro se comprende a si mismo y concibe el mundo de una manera
distinta, hace nacer la esperanza e impone un retroceso al universo racista, es

claro que su trompeta tiende a destaparse y su voz a perder la ronquera.
(Fanon, 2007 [1963]: 223).

En e presente capitulo la experiencia en Ecuador, desde las comunidades
afrodescendientes sera de vital importancia para articular la pertinencia de las
consideraciones de Frantz Fanon, para el proceso de descolonizacion que las
poblaciones de descendencia africana en Ameérica hoy dia plantean. Pues la
colonialidad del poder se manifiesta en mecanismos raciales en las comunidades
afrodescendientes. Y ante tal emergencia, la poblacion tiene € gran desafio de

construir un camino en dicho proceso.

Desde los afios 90, la diversidad cultural en América Latina se pensd como un
espacio parareparar el dafio hecho por laracialidad historica, representada en una
monoculturalidad. Tiene presencia en las politicas publicas y reformas educativas
y constitucionales, y es ge importante tanto en la esfera nacional-institucional
como en e ambito inter/transnacional. Aunque se puede argumentar que esta
atencion es efecto y resultado de las luchas de los movimientos sociales
ancestrales y sus demandas por reconocimiento y derechos, también puede ser
vista, a la vez, desde otra perspectiva: la que la liga a los disefios globales del
poder, capital y mercado. Por eso mismo, es importante contextualizar €l debate e

iluminar su politizacién.

La experiencia de Ecuador es muy significativa para e desarrollo del presente
apartado, pues las politicas de corte neoliberal que se han establecido por iniciativa
del Banco Mundial en la politica indigena, han dado lugar a un gran

cuestionamiento por parte de las comunidades afrodescendientes en Ecuador.

55



En septiembre del 1991, el Banco publica su directiva operacional de los “Pueblos
indigenas’ seria un modelo parala creacion de politicas regionales y promocion de
la participacién de los pueblos indigenas en planes, proyectos y programas. Fue en
el marco de esta directiva y de la nueva estrategia geopolitica neoliberal que el
Fondo Internacional de Desarrollo Agricola-FIDA, financié en 1998, e Proyecto
de Desarrollo de los Pueblos Indigenas y Negros del Ecuador-PRODEPINE. Ante
éste escenario “politico” hegemonico, aun colonial para las comunidades
afrodescendientes de Ecuador, pues seguin los compafieros pretende solo incluir a
los anteriormente excluidos dentro de un modelo regido por los intereses del
mercado. Al posicionar la razon neoliberal —por supuesto moderno, occidental y
(re)colonial- como razon Unica, hace pensar que su proyecto e interés apuntalan al

conjunto de la sociedad y aun mejor vivir (Walsh, 2009).

En e contexto afroecutoriano, la interculturalidad es un concepto acufiado por €l
movimiento indigena, € hecho de que su sentido viene de este movimiento
pensado no sdlo para é sino para e conjunto de la sociedad es significativo. El
Centro afroamericano para la diversidad Cultural, el Desarrollo Sostenible y el
Didlogo Intercultural en Esmeraldas, en Agosto del 2005, la UNESCO vy la “ruta
del esclavo” en colaboracion con de la Dra. Luz Maria Martinez Montiel, fue una
de las primeras aportaciones que significaron para e proceso del Estado
intercultural ecuatoriano. Sin embargo, era necesario, que la propuesta se elaborara
desde el lugar de enunciacion de las comunidades afroecuatorianas, pues € tema
de la interculturalidad desde € lugar de enunciacion del  movimiento
afroecuatoriano le apostaba mas ala re — existenciay ala vida misma, hacia un
imaginario “otro” y una agencia “otra’ de con- vivencia — de vivir “con” y de
sociedad (Alban, 2008).

A razon del proceso de la interculturalidad con los pueblos afroecuatorianos, se ha
puesto sobre la mesa el tema de lainterculturalidad critica segin Catherine Walsh
(2009) como un elemento de analisis en la construccion de un proyecto desde las

comunidades afroecuatorianas. Tiene su raiz y antecedente no en el Estado (ni
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tampoco en la academia) sino en las discusiones politicas puestas en escena por |os
movimientos sociales y su orientacion con relacion a problema estructural —

colonial y asu accion transformativay de creacion.

Con e animo de compartir historias congtitutivas entre Colombia y Ecuador, es
también e grupo de trabajo del Foro Latinoamericano de Politicas Educativas-
FLAPE Colombia que utiliza la interculturalidad como parte de la reivindicacion
de poblaciones afectadas por € desarrollo capitalistay el despojo de la tierra, por
la ocupacion de sus territorios, por € desplazamiento de sus lugares de origen
hacia otros territorios. Ha sido la ubicacion de estas luchas emancipadoras y de
resistencia de los pueblos indigenas y afro en América Latina, y de sus desarrollos
en |os nuevos contextos nacionales e internacionales la que actualiza ladiscusion y
nos obliga a precisar sus contenidos.

En el caso de los afrochotefios, han construido su identidad, a partir de algunos
acontecimientos que obedecen a procesos socioecondmicos, politicos y culturales,
dichos procesos han generado transformaciones estructurales, socioculturales,
politicas y econdmicas; generando impactos sobre la poblacion afro del norte de
Ecuador. La Ley de la Reforma Agraria, la construcciéon de la Panamericana, la
creacion de los Nucleos Educativos y la llegada de la energia eléctrica a las
comunidades negras del Valle del Chotay cuencadel rio Mira.

Desde los afios 30 a 40 se va intensificando un proceso de gradual
desintegracion de las haciendas del Valle del Chota. Las compras —
ventas, particiones, herencias, junto con la presion campesing, van a
generar una serie de transformaciones en la propiedad de la zona, yaen
los afios 50 se dainicio a la conformacion de las primeras cooperativas
y organizaciones en €l Valle del Chota. Organizaciones que, se podria
decir, tenian su propia identidad; nacen de la necesidad de poseer un
terreno y un territorio propio. Los afrochotefios siempre trabajaron esas
tierras, muchos de sus antepasados inclusive murieron en ellas. En este
sentido, la tierra 'y el territorio era parte de su identidad, de su vida
(Pabon, 2007: 65).
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La identidad de los afrochotefios es impactada bruscamente, de repente, de
trabajadores obligados (esclavos) en las haciendas, pasan a ser libres propietarios
de sus huasipungos y sus tierras, complicado e proceso de las comunidades
afroecuatorianas, pues se les dieron las tierras, pero €l Estado no acompario al
proceso de las comunidades, y las comunidades tampoco tenian un trabajo “casa
dentro”, alin y con las cooperativas. La tierra'y € territorio, como parte de la
identidad de los afrochotefios y como parte también de la lucha antes y después de
la Reforma Agraria, significaba también de importancia para las comunidades de
Imbabura y Carchi, porque para la poblacion afro el territorio significa el espacio

de creacion, recreacion y de produccion de sentidos y significados.

Latierray el territorio son parte de la identidad de los afrochotefios,
son el fundamento de su existir. Su diaadiagiraen torno alatierray
el territorio; a la tierra porque a cultivarla, les da la comida, su
alimentacion diaria 'y también recursos economicos para satisfacer sus
necesidades complementarias tales como la vestimenta, vivienda, etc.
Su territorio, en e sentido que este constituye un espacio fisico
familiar y comunitario en donde se construyen y se instituyen todos los
acervos culturales. Es decir, €l territorio es el espacio de produccién de
sentidos (Pabdn, 2007: 69).

Pero las politicas y las estructuras del capitalismo colonial, no estan pensadas para
la construccion de identidades, sino para la destruccién y la aculturacion de las
poblaciones condenadas de la tierra. Pues los impactos de la construccion de la
Panamericana, para |los afrochotefios, fueron arrasando |os terrenos, tumbaron las
matas, entraron monstruosas maquinas. Las plantaciones y cosechas, las tierras,
todo lo que identificaba a los afrochotefios como hombres de trabajo, como
agricultores, como luchadores fue destruido por € poder colonia capitalista. El
resguebrajamiento de la identidad afrochotefia, se presentaba frente a la historia
arrasante de la modernizacion. En términos generales, si bien es cierto que con la
panamericana se dinamizd la economia y se meord sustancidmente la
comunicacion entre los pueblos y la de éstos con las grandes ciudades, laidentidad
de los afrochotefios de apoco se fue minando con la introduccién a las
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comunidades de otras culturas y nuevas formas de cultivos. Y después la

migracion. Al respecto Fanon nos dice que:

Mientras imaginaba poder pasar sin transicion de la situacion de
colonizado a la de ciudadano soberano de una nacién independiente,
mientras se dejaba admirar por el espejismo de la inmediatez de sus
musculos, € colonizado no hacia verdaderos progresos en la via del
conocimiento (Fanon, 2007 [1963]: 127).

El aporte de la educacién regular u oficial como le han [lamado en Ecuador, esta
ligada a proceso constitutivo de las comunidades afroecuatorianas, y a la
identidad de las comunidades, viene hacer algo asi como un espacio que les
permite mirar hacia fuera, pero que a su vez debilita la mirada hacia adentro, en el
sentido que en la escuela no ensefian nada del proceso histérico, social, cultural, de
las comunidades afroecuatorianas y es con esos conocimientos de los otros que
estan descubriendo y conociendo acerca de ellos.

La racializacion de la historia durante éste proceso historico constitutivo de la
poblacion africana y sus descendientes en Ecuador, se entrelazan con la
colonialidad del poder y € uso de raza como clasificacion social, politica y
econdémica, dandole esta clasificacion un estatus ontologico en € cual los negros
como grupo no quedan sblo inferiorizados sino también negados como humanidad,
condicion que inicid con la esclavizacion y subsecuentemente se extendidé mas alla
en la negacion que plantea problemas reales respecto con la “libertad” y
“liberacion” (Fanon, 2007 [1963]).

La territorialidad histérica es una manera de construir a partir de los procesos
histéricos, tradiciones, saberes, que son constitutivos de la poblacién
afrodescendientes en la regién de Ecuador. La continuidad historica de la
esclavitud respecto con el andlisis de la poblacion africana en América ha
racializado la historia de la poblacion africana y sus descendientes en tanto €l
reconocimiento de la poblacion y sus luchas se piensan desde e lugar de

enunciacion de la esclavitud. Es decir desde la colonialidad del poder. Desde la
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idea de “raza’. Que divide a la poblacion y excluye procesos importantes de
interculturalidad entre la poblacion africana e indigena. ES pues esa la pertinencia
de construir una historia de la poblacién afrodescendiente. A partir de la propuesta

de Frantz Fanon.

Para las comunidades afroecuatorianas, dicha pertenencia se debe a la demanda
gue pone en evidencia la permanencia de sociedades y Estados racistas.
Visibilizando a su vez la falacia de |la denominada “democracia racial” (caso de
Brasil) que llevan a debate las manifestaciones y |os efectos pasados y presentes
de laviolencia racial estructural que aun viven las poblaciones afrodescendientes.
En Ecuador, la racializacion histérica como instrumento de éstas estructuras, ha
dado como resultado una desigualdad social y racia. Ante esta redidad la
refundacion del Estado Ecuatoriano va mucho més alla del reconocimiento de la

poblacion afrodescendiente.

S se pate del problema estructural-colonia-racial y dirigirse hacia la
transformacién de las estructuras, instituciones y relaciones socides y la
construccion de condiciones radicalmente distintas, la interculturalidad critica —
como préctica politica- dibuja otro camino muy distinto (Walsh, 2009). La
interculturalidad critica seguin Catherine también se preocupa por/con la exclusion,
negacion y subalternizacion ontologica y epistémico-cognitiva de los grupos y
sujetos racializados; por las practicas -de deshumanizacion y de subordinacion de
conocimientos- que privilegian algunos sobre otros, “naturalizando” la diferencia

y ocultando las desigual dades que se estructuran y se mantienen a su interior.

La contribucion de Catherine Walsh con la propuesta de pedagogias de-coloniales
apunta a dos vertientes contextuales. Uno es el contexto Ecuatoriano como € de
“casa adentro”; pedagogias “propias’ concebidas y construidas para pensar y
accionar “desde” la condicién ontol 6gico-existencial-racializada. El segundo es de
“casaafuera’, €l que parte dela nocién de pedagogias de pensar y accionar “con”.

Walsh se refiere a pedagogias que se construyen con relacion a otros sectores de la
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populacién, que suscitan una preocupacion y conciencia por |os patrones de poder
colonia aln presentes y la manera que nos implican atodos, y por las necesidades
de asumir con responsabilidad y compromiso un accionar dirigida a proyectos de
transformacién politico, social, epistémico y ético, a proyectos de la
interculturalidad critica. Son estas pedagogias 0 apuestas pedagdgicas que se
encaminan hacia la liberacién de las cadenas aln en las mentes, y hacia “un
proceso histérico [...] aportado por nuevos hombres, un nuevo lenguaje, una
nueva humanidad” (Fanon, 2007 [1936]: 31).

La propuesta de Catherine, se construye a la mano con la de-colonialidad, como
herramienta que ayuda a visibilizar estos dispositivos de poder, y como estrategia
gue intenta construir relaciones —de saber, ser, poder y de la vida misma
radicamente distintas. Entender la interculturalidad como proceso y proyecto
dirigido hacia la construccion de modos “otros’ del poder, saber, ser y vivir, va
mucho mas alla de pensar Unicamente en una interculturalidad que describe una
simple relacién entre grupos, practicas o pensamientos culturales, o por una
incorporacion de los tradicional mente excluidos.

Lo importante aqui es sefidar la influencia del pensamiento de Fanon al proponer
transformar las estructuras e instituciones que diferencialmente posicionan grupos,
précticas y pensamientos dentro de un orden y légica racial. Para Catherine hacer
enfasis en la diferencia de una interculturalidad que va mas alla de formas, es
importante, pues la propuesta pedagogica decolonial va encaminada a asumir un
trabajo orientado a la descolonizacion Fanoniana, va dirigido a quitar las cadenas
que aln estan en las mentes como decia e intelectual afrocolombiano Manuel
Zapata Olivella, desesclavizar las mentes como decia Malcolm X, y desaprender o
aprendido para volver a aprender, como argumenta €l abuelo del movimiento
afroecuatoriano Juan Garcia. Un trabajo que procura a desafiar y derribar las
estructuras sociales, politicas y epistémicas de la colonialidad— estructuras hasta
ahora permanentess que mantienen patrones de poder enraizados en la

racializacion, en €l conocimiento eurocéntrico y en lainferiorizacion.
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Catherine Walsh se refiere a una politica epistémica de la interculturalidad, pero
también a epistemologias politicas y criticas, pues ello podria servir en el campo
educativo, traspasando su fondo enraizado en la diversidad énico — cultural, al
espacio de la “ciencia’. Es importante la propuesta que se plantea Walsh con la
comunidad afroecuatoriana, pues podria pensarse a partir de dicha epistemologia
de-colonial, se podria romper con el orden jerarquico racial en la historia. El lugar
de enunciacion es pertinente considerar para la construccién de nuevos marcos
epistemolégicos que problematizan y desafian la nocion de un pensamiento
dominante en la historia y conocimiento totalitario, Unico y universal desde una
postura politica y ética, que siempre mantiene como presente las relaciones del

poder alas que han sido sometidos estos conoci mientos.

La experiencia de ecuador respecto a los debates y cuestionamientos que se estan
planteando en las comunidades indigenas y afroecuatorianas esta ligada a la
pertinencia de la territorializacion histérica pues, es una estrategia de intervencion
intelectual, que podria incluir entre otras la revitalizacion, revaloracion y
aplicacion de los saberes ancestrales, no como algo ligado a una temporalidad del
pasado o una localidad, sino como conocimientos que tienen contemporaneidad
para criticamente leer el mundo, y para comprender, resignificar a la historia y

actuar en el presente.

La propuesta de la interculturalidad critica de Catherine Walsh como herramienta
pedagdgica pone en cuestionamiento continuo la racializacién, subalternizacion,
inferiorizacion y sus patrones de poder, visibiliza maneras distintas de ser, vivir y
saber, y busca € desarrollo y creacion de comprensiones y condiciones que no
solo articulan y hacen dialogar las diferencias en un marco de legitimidad,
dignidad, igualdad, equidad y respeto, sino que también -y a la vez- dientan la
creacion de modos “otros’ segun Mignolo -de pensar, ser, estar, aprender, ensefiar,
sofiar y vivir que cruzan fronteras. Lainterculturalidad criticay la de-colonialidad,
en este sentido, son proyectos, procesos Yy luchas que se entretgen

conceptualmente y pedagdgicamente, alentando una fuerza, que hacen cuestionar,
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trastornar, sacudir, rearmar y construir. Lo que llamaria Catherine como,

pedagogia de-colonial.

Es una propuesta epistémica que exige una pedagogia y una préctica pedagogica
gue retoma el vinculo con lo historico — politico - social y de poder, para construir
y afirmar procesos, practicas y condiciones distintos. De esta manera, |a propuesta
se extiende, pues no solo se instala en la ensefianza y transmision de saber, sino se
entiende como proceso y practica sociopolitica productivo y transformativo
asentado en las realidades, subjetividades. Pues ello serd constitutivo para la
territorialidad histérica

En América Latina en la Ultima década, lainsurgencia social, politica pero también
epistémica de movimientos afro e indigenas, y la emergencia cada vez mas fuerte
de designios, agenciamientos y proyectos que apuntan la descolonizacion, nos
hacen pensar y significar hoy una perspectiva de territorialidad histérica para la
descolonizacién. Formas de construir conocimiento de “otros’ saberes que
dialogan con los antecedentes criticos-politicos a la vez que parten de las luchas y
praxis de orientacion Fanoniana. Estas otras formas de aprender y desaprender en
la historia serian construidas y por construir en escuelas, universidades, en el seno
de las organizaciones, en los barrios, comunidades, movimientos y en la calle.
Aquellaterritorialidad histérica que integra el cuestionamiento y el andlisis critico,
la accién socia transformadora, pero también la insurgencia e intervencion en los
campos del poder, saber y ser, en la vida, aquellas que animan a una actitud

insurgente, descolonizadoray cimarrona.

La experiencia de Ecuador nos ayuda a ubicar la importancia de la influencia de
Frantz Fanon en €l estudio de la Afrodescendencia. En tanto la propuesta de
descolonizacién Fanoniana se construya en la praxis del contexto afroecuatoriano.
Habria que plantear que las contribuciones de Fanon son vigentes en el accionar de

los puebl os afrodescendientes e indigenas.
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La experiencia historica desde las comunidades afroecuatorianas ha permitido
plantear un proyecto de etnoeducacion que ayuda a enfrentar los legados
coloniales de exclusion. Lo que propone € proyecto es, posicionarse de otras
formas de ser, estar, pensar, hacia el agenciamiento de sujetos criticos, activos y
colectivos, que podrian accionar sobre sus vidas y comunidades, recurriendo a la

memoria colectivay otros conocimientos. Segun la experiencia de Ecuador:

En el Ecuador el reconocimiento oficial surge con la Ley de los
Derechos Colectivos de los Pueblos Negros o Afroecuatorianos
(2006), ley que ain no tiene reglamento y aplicacion. La oficialidad —
punto de debate todavia entre algunos lideres comunitarios — puede ser
considerada como algo distinto de lo que las comunidades han venido
desarrollando desde hace un tiempo; sus raices se ubican dentro de las
instituciones de la esclavitud, en la pedagogia de humanizacién que los
esclavizados desarrollaron subversivamente (Walsh, 2009: 131).

Importancia de la memoria colectiva en la territorialidad historica
La Tradicion Oral como recurso pedagdgico ha sido constitutivo de los pueblos

Africanos;

Los colonizadores, combatieron la educacién y cultura nativas
imponiendo sus habitos, costumbres, religion, esclavizando a indios y
negros. En el caso de los africanos que hablaban tres, cuatro o muchas
lenguas, los colonizadores impusieron una unica lengua extranjera a
fin de caracterizar atodosy unirlos en unareligion universal. Mientras
tanto ese programa llevado a cabo por las iglesias fracasod en Africa
porgue la tradicion europea religiosa estaba basada en el valor de la
palabra escrita, al paso que la tradicion cultural africana estaba
dominada basicamente por la oralidad (Gadotti, 2005: 215).

En la tradicion africana libertaria Mackandal es € “negro que tramé una vez una
revuelta, se decia que era un orador estupendo, que en los montes se oia sonar €l
tambor del vodu. Después, Algjo Carpentier hizo de Mackandal el héroe central de
su novela, en; “El reino de este mundo”, en dicho persongje transmite el momento
del africano que galvaniz6 a los demas a resistir e orden colonial. Las
representaciones culturales que se manifestaron durante el cimarronagje, como el
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vodu alo largo del periodo colonial, dice el antropologo haitiano Laennec Hurbon

desempefiaron un papel de resistencia frente alos imperativos categoricos.

Y frente a las prohibiciones de la esclavitud, esta religién constituye un foco de
organizacion de revueltas en secreto. En este sentido, la revolucion haitiana es una
experiencia histérica que permitio la valoraciéon y recuperacion de las précticas
culturales o subalternas como forma de resistencia. Al respecto, Frantz Fanon tiene
razon al decir que la cultura del pueblo puede ser unaformade resistenciaa orden
colonial. Y Amilcar Cabra a decir que la cultura es la sintesis dinamica de la

realidad histérica, material y espiritual de una sociedad o de un grupo humano.

La Tradicién oral se impone ante la raciaidad histérica que ha servido fiel a
escribano, a los intereses del conquistador y herederos criollos, pues para €ellos, el
debate sobre la naturaleza humana del indio y del negro que sacudio6 las mentes de
los grandes pensadores durante siglos, no es tema para sus crénicas. Por tanto lo
olvidan, lo silencian o si 1o aluden, es solo para resaltar su fariseo paternalismo.
Ante la amnesia padecida por la historia racial de las naciones de América se

tendria que reclamar alos legisladores segun Olivella Zapata que:

En e momento de proclamar las constituciones republicanas se
olvidaron de las luchas de nuestros indigenas en defensa de su tierra;
de las fugas y palenques de los negros cimarrones defendiendo su
libertad; de las rebeliones comuneras en e Perd, Bolivia, Ecuador,
Meéxico y Colombia, reclamando tempranamente la independencia del
tirano espanol. Habria que incinerar todos los textos de historia de
Colombia y de América en los cuales a contar nuestras guerras de
Independencia se ignora o minimiza los influjos de los levantamientos
de los indios y negros. Son racistas todos aguellos relatos e
interpretaciones que olvidan la importancia decisiva que tuvo la
Revolucion Antiesclavista de Haiti, cuya victoriainfluyd no solo en la
organizacion de los gjércitos libertadores de Miranda y Bolivar, sino
en € pensamiento de los pueblos en toda América. Fue €ella la que
demostro que el colonialismo europeo, pese a sus grandes gjércitos, a
sus armadas y a sus alianzas, podia ser derrotado (Zapata, 1989: 145).

65



Es e Africa negra, donde la tradicion oral fue preponderante y donde subsiste
todavia, donde elegiremos analizar € enfrentamiento con Europa. En contraste con
los pueblos originarios de Africa'y América Latina, Europa tiene una concepcion
de la individualidad, mientras que en los pueblos Africanos y sus descendientes
tienen la concepcion de la memoria colectiva. Por tanto como diria Guy de
Bosschére “La virtud de los antiguos corre en las venas del pueblo que invoca su
fuerza’ (Bosschére, 1973: 21). La tradicidon oral es un recurso fundamental para
transmitir conocimiento. Los pueblos originarios recurren igualmente a la
Tradicion Oral, pues para los que conservan una lengua (fonética) que deviene de
un lenguagje pictografico le es mas importante la oralidad, pues en ella conservan

las dimensiones semanticas de |o que se quiere decir.

Es por ello que la Tradicion oral a diferencia de la escritura conserva la memoria
de los pueblo pues, la memoria es colectiva, de las generaciones sucesivas segun
(Busschére, 1973: 27) Memoria que se traduce en danzas, cuentos, tradiciones,
précticas politicas, muUsica, lenguas y préacticas cotidianas. La memoria colectiva
paralas comunidades afroecuatorianas es.

Como una fuente que siempre tiene agua para beber, pero €l que quiere
beber de ella, tiene que traer su mate y su calabazo. Con esta frase nos
habia respondido el abuelo Zendn cuando preguntamos si 10s ancianos
de las comunidades afroecuatorianas, podrian ensefiarnos desde la
memoria colectiva, lo que ahora las nuevas generaciones
necesitdbamos para volver a ser, para apuntalar y reconstruir nuestra
identidad. EI mate explicaron luego los mayores, es para sacar con
cuidado € agua que es buena para beber, las piedras que estan en €l
fondo son parte de la fuente, pero no se pueden beber. Asi es esto de la
cultura, tenemos que aprender a sacar con cuidado |o que es propio y
degjar en e fondo lo que es geno. El calabazo —nos dijeron- es para
guardar el aguay tenerla ala mano, porque “no se puede ir alafuente
cada ves gque se tiene ser, el aguatiene que estar adentro de la casa para
beber cuando setiene sed (Ledny Santacruz, 2008: 28).
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MEMORIA COLECTIVA AFROECUATORIANA

Estas entrevistas de rutina nos ensefan que la tra-
dicién oral no esta en la cabeza de un sélo miem-
bro de la comunidad; los conocimientos son sa-
beres de todos, es decir son colectivos y por eso
pertenecen a la comunidad.

FUENTE: (Ledn y Walsh, 2007: 16).

67



Importancia de la etnoeducacion en la territorializacion histérica

En la propuesta Afroecuatoriana, Juan Garcia, nombrado por la comunidad,
guardian de latradicién dice que e primer desafio de los que estan trabajando con
el proyecto de etnoeducacion consiste en la construccién de un modelo educativo
gue permite pensar en primer lugar sobre todo en un reencuentro con la poblacion
misma, con lo que son, y sobre todo con lo mucho que han dado y aportado parala
construccion de cada una de las naciones donde les toco vivir. Laluchaes volver a
laforma de conocimiento, a la manera de entender la vida, de entender |os saberes
propios, como también insertar en los procesos educativos la propia vision de la
historia'y vision de conocimiento. La propuesta evidencia los trabajos |lamados,
“casa adentro” de muchos intelectuales lideres afroamericanos e indigenas, esta
propuesta se compromete a no degjar su insurgencia social, cultural, politica,
epistemolégica intelectual. Catherine Walsh, quién participa de manera
comprometida acompafiando € proceso de la comunidad afrodescendiente en
Ecuador coordina el Fondo Documental Afroandino, le ha llamado pedagogia de-
colonial, al proceso de las comunidades afroecuatorianas, al reconocer y fortalecer
las estructuras y mecanismos de organizacion y autoridad (palenques) pues las
comunidades del afropacifico estan viviendo préacticas y conceptualizaciones que
no solo subvierten el Estado sino que demuestran su disfuncionalidad frente a una
realidad histérica, pues dicho proceso se encuentra enraizado en las luchasy praxis
que las comunidades afro e indigenas han venido gerciendo desde afios atras.
Dicha disfuncionalidad ha generado tensiones, Pablo Minda nos habla de ellas y

nos dice que:

La provincia de Esmeraldas ubicada en el noroccidente del Ecuador
tiene una poblacion de aproximadamente 416. 272 habitantes: 203,176
urbanos y 213,096 rurales, con una mayoria afrodescendiente (51.2%),
una peguefia poblacion indigena (1.2%), y € resto mestiza. El
porcentaje afroecuatoriano radicalmente incrementa hasta més de 80%
en los cantones del norte de la provincia: Eloy Alfaro y San Lorenzo,
donde la vida histéricamente ha circulado alrededor de los rios y €
mar, construyendo asi una dindmica fronteriza con la region de
Tumaco de Colombia, marcada por fuertes vinculos familiares y €l
intercambio permanente a nivel tanto de personas como de comercio.
No obstante, la agresiva penetracion de capitales nacionales y
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transnacionales, dedicados a la explotacion maderera, camaroneray de
palma africana hace que esta provincia sea, en los tltimos 30 afios, una
de las més afectadas por graves condiciones y conflictos
socioambientales y humanos (Minda, 2006: 13,68).

En e caso de las poblaciones afroecuatorianas, los esfuerzos de organismos
estatales, no-gubermentales e internacionales en la parte norte de la provincia que
se dedican primordialmente a los problemas y necesidades de infraestructura, las
comunidades negras egjercen una lucha de y para la vida arraigada a territorio y
derechos ancestrales, asi como a la sobrevivencia fisica, cultural, espiritual de
ayer, hoy y mafana. Ta lucha a mantenido una situacion de violencia en la
provincia, se han encubierto crisis cada vez mas generalizadas. Ello tiene que ver
con un tema de justicia social, la racializacion histérica que va més ala del color
de piel. Tampoco tiene mayor cabida dentro de los marcos nacionales e

internacionales de “ derechos humanos”.

El objetivo de mostrar la importancia del tema de la territorializacion histérica
respecto con las poblaciones afrodescendientes, tiene que ver mas con €l interés de
primero mostrar que la historia colonial racializada generado tensiones graves en
las poblaciones afrodescendientes, una de ellas y la mas compleja, tiene que ver
con el tema de la perdida del derecho y territorio ancestral que se esta viviendo en
Esmeraldas hoy y las amenazas que estdn presentdndose a respecto,
particularmente frente a la agresion continua de actores externos, la “nueva
didspora’ de la des-territorializacion y las limitaciones y desconocimientos del
derecho juridico. La racialidad histérica ha desdibujado con laidea de “raza” alos

suj etos politicos ademés a sectorizado la movilizacién y por tanto lalucha.

La experiencia afroecuatoriana nos da cuenta de la importancia del territorio
ancestral  pues €ellos entienden €l territorio ancestra como la relacion con los
antepasados, como un mandato de los mayores que se cumple y se trasmite, que
refuerza el sentimiento de la pertenencia colectiva a la que se refiere Fanon de la

siguiente manera:
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Es la practica coherente e inteligente de hombres y mujeres. La
construccion  colectiva de un destino supone asumir una
responsabilidad ala medida de |a historia (Fanon, 2007 [1963]: 187).

Aplicado a los territorios colectivos, 1o ancestral tiene gue ver con la ocupacion
cultural continua de un entorno fisico, un espacio por la reproduccién y control
social, espiritua y cultural, que incluye la proteccion de los conocimientos, los
valores y € respeto a las relaciones armoénicas entre los hombresmujeres y la
naturaleza, ademas de la relaciéon de trabgjo con la tierra.  Las comunidades
afrodescendientes han tenido una luchaintensa por construir unaidentidad después
de la devastadora racididad histérica de la “esclavitud’. Han intentado
descolonizar a pensamiento recurriendo a los conocimientos de la memoria
colectiva, se han planteado los vinculos constitutivos con la trata negrera
transatlantica que siguen en las memorias e identidades sociales de los
afrodescendientes, de los seres humanos, de la diaspora africana. Claudia

Mosquera se refiere alamemoria de la siguiente manera:

Las “memorias de la esclavitud” y las demandas de reparacion
histérica y contemporanea que las acompafian, no solo cuestionan y
develan el orden socio- étnico racial vigente, sino también pone en
evidencia la complegjidad de las estructuras y “ construcciones sociales,
histéricas y culturales que pesan sobre la raza negra (Mosquera, 2007:
14).

También se ha tratado de definir territorio ancestral desde la historia constitutiva
de los pueblos afrodescendientes que viven en € territorio de la region del
Pacifico, han usado la voz de los mayores y lo que ensefia la tradicion para
construir una definicion propia de lo ancestral, para poder aplicarlo a territorio,
sabiendo que no son pueblos originarios, pero sin perder de vista e derecho que
tiende a una reparacion por ser pueblos transplantados contra su voluntad. Esto es
asi, porgue los procesos de apropiacion del derecho alos territorios ancestrales por
parte de los pueblos afroecuatorianos se inicia con la necesidad de defenderse de la
violenciay de la agresion que significo el desarraigo de las tierras de origen. Visto
de esta manera, e derecho ancestral al territorio se construye por la necesidad de
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garantizar la permanencia y e futuro como pueblo culturalmente distinto de los

pueblos y nacionalidades indigenas.

Desde estas dos visiones, € concepto de territorios ancestrales esta referido a una
area geogréfica determinada, “un gran pedazo de la montafia madre’, un espacio
de la naturaleza que se encuentra bajo la influencia cultura y bajo € control social
y politico de las comunidades afroecuatorianas. Por eso muchas comunidades ven
los territorios como la continuidad de los palenques que los cimarrones
construyeron, para la defensa y e crecimiento de la comunidad. De ahi la
importancia del movimiento del cimarrongje, Montiel, nos habla de dicha

importancia, y nos dice que:

Desde el siglo XV, e cimarronaje y las rebeliones fueron las formas
de tenaz oposicion de los africanos para enfrentarse a régimen
colonial esclavista. Desde Estados Unidos hasta tierras de Sudamérica,
los movimientos insurrectos comenzaron en |os afios mismos del inicio
de la esclavitud en tierras americanas. El recurso desesperado de los
esclavos para liberarse del yugo colonial fue huir, para unirse, después
con otros cimarrones y formar comunidades rebeldes (Montiel, 1995:
610).

Segun la herencia de los pueblos descendientes de africanos en e Ecuador, la
influencia y el control que la comunidad tiene sobre esos espacios territoriales
tienen que traer apargjado el gercicio de autoridad sobre los recursos y sobre los
procesos sociales y politicos que ocurren dentro de estos espacios determinados.
Ademas, desde las propuestas interculturales, el pueblo afroecuatoriano espera una
representacion en los distintos niveles de gobierno, a partir del derecho de

autodeterminacion que les confieren sus territorios ancestral es.

Desde la tradicion cultural afroecuatoriana, la vision del territorio ancestral se
tendria que administrar los recursos que hay en los territorios colectivos, lo que le
confiere categoria de ancestral a un determinado espacio territorial, la poblacion
dice, que la esencia misma de esos territorios son ellos mismos, los pueblos

ancestrales de origen africano y los pueblos indigenas. La montafia madre y los
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manglares permanecen en las regiones afroecuatorianas porque lo aprovechan
como territorios — espacios de vida, usan 10s recursos para garantizar € bienestar
colectivo. Desde la vision de los mayores dice, € maestro guardian de la tradicion
Juan Garcia, que conforman ala comunidad, el territorio ancestral tiene que ser
construido partiendo de un espacio geogréfico, comunitario Util para la
reproduccion cultural y biologica, donde se cumplen actividades productivas,
individuales y colectivas que permiten una vida digna para los pueblos que han
vivido en esos espacios territoriales, que recibieron de sus antepasados no como un
bien personal, sino como una herencia paralas futuras generaciones.

Los territorios se construyen para el control social, espiritual y cultural,
que incluye la distribucion justa de los recursos, como parte de una
ética econOmica, por eso tienen que ser espacios colectivos y
comunitarios. La construccion de un territorio ancestral, nace de la
historia del pueblo que reclama esa ancestralidad, y tiene que ser
entendida como memoria ancestral y colectiva sobre la ocupacion
cultural de ese entorno fisico, de ese pedazo de la montafia madre. La
ocupacion tiene que ser probada por la memoria colectiva del pueblo o
de la nacionalidad, que reclama esa ocupacién, sin memoria historica
no hay ancestralidad. Pero ademas esa ocupaciéon histérica y esa
memoria, tiene que tener reconocimiento social de otros pueblos, que
vamés dladelasleyesdel Estado. Sin esas filosofias particulares para
apropiar € territorio, heredar €l territorio y usar los recursos que hay
en los territorios, los espacios territoriales no podrian tener categoria
de ancestrales porque el mangjo se hariaigua que se hace en cualquier
otra parte del pais. Sin la obediencia de unos mandatos ancestrales que
todo el colectivo reconoce y respeta, no hay vision particular. Por eso 'y
como decia Zendn, “En el tiempo de los mayores, la racionalidad era
una ley gque mandaba usar lo necesario de todo aguello que es
propiedad colectiva. Esa misma ley mandaba cuidar [o que es de todos,
porque atodos sirve” (Roncon, 2003: 15).

Mientras que el concepto de territorio ancestral pervive, la permanencia de
territorios ancestrales en Esmeraldas ha sido seriamente afectada, tanto por los
dafos producidos a la naturadeza por empresas madereras, mineras y de
pamicultura, entre otras, como e desplazamiento forzado de las comunidades
afroecuatorianas.
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El tema del territorio es y ha sido para las poblaciones afrodescendientes en
América un problema, pues el derecho que las poblaciones africanas durante la
esclavizacion ganaron con su presencia en ciertos espacios del territorio nacional
los descendientes o fundamentan como, “el derecho ancestral”. Dice Juan Garcia
gue los mayores ensefiaban que el territorio ancestral que los mayores ganaron,
esta marcado por €l recorrido de la sangre africanay por la memoria que €l pueblo
guarda de los procesos esclavistas. Los territorios de los antiguos reales de minas
de Playa de Oro, Wimbi, San José del Cachabi y muchos otros, son lugares en los
gue la memoria colectiva del pueblo afroecuatoriano. Estos territorios se

encuentran a norte de Esmeraldas, que se encuentrailustrado en el mapa5.

MAPA 5. PUEBLOS AFRODESCENDIENTES
Las Esmeraldas, Ecuador
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FUENTE: (Dubly, 1990: 65).

El tema del derecho ancestral, es un tema de mucha importancia en la

territorialidad histérica de las poblaciones afroecuatorianas, pues tiene una
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aplicacion en el derecho al territorio respecto con las luchas y los procesos
histéricos de la comunidad. Las comunidades de origen africano, asentadas en el
territorio region del Pacifico, de estey del otro lado la raya de frontera, sin olvidar
que el camino que trajo ala poblacion de origen africano a estas tierras no son el
camino de andar y apropiar el mundo por la voluntad de colonizar y conquistar.
Llegd la poblacion africana siguiendo el camino de la injusticia, de la dispersion,
segln Fanon; la deshumanizaciéon obligada, despojados de todo vinculo de
pertenencia o de origen, que para los pueblos de origen africano significo la
esclavitud en estaregion y en otras de América

En Ecuador la poblacion afrodescendiente al construir e derecho sobre los
territorios donde actualmente viven familias negras de esta regién, no se puede
olvidar que el derecho que se tiene sobre esos territorios del Pacifico, nace con una
como una reparacion historica del dafio que significo la dispersion de los pueblos
africanos y sus descendientes por Ameérica. Desterritorialidad y desplazamientos
gue por la colonialidad se dio. Esa reparacion es la fuente del derecho sobre los
territorios que los afroecuatorianos reclaman al Estado.

Para las comunidades de origen africano que viven en el Pacifico, de este y del
otro lado de la linea de frontera, € derecho sobre los territorios que ocupan, repara
el dafio que les causd la esclavitud. Por més lgjano que este hecho esté, por més
olvidos que la historia nacional tenga sobre la esclavitud, los troncos familiares y
las comunidades que la vivieron la recuperan a momento de pensar €l derecho
sobre los territorios que ocupan. Para las comunidades afroecuatorianas €l derecho
ancestral recupera una serie de elementos culturales propios, no solo para
relacionarse con esos territorios sino también para sembrar sus mitosy tradiciones,

gue son los que terminan de enraizar € derecho ancestral sobre los territorios.

La primera semilla de su particularidad que e pueblo afroecuatoriano siembra
cuando apropia los espacios territoriales, son las filosofias para e manejo racional

y las leyes para el aprovechamiento y uso compartido de los recursos que hay en
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los territorios. Luego vienen otras semillas que son igualmente importantes: las
gue tiene que ver con laregulaciéon y € ordenamiento de los individuos que viven
en ¢ territorio. En los espacios del territorio ancestral, no sdlo hay recursos,
también viven muchos seres intangibles que ordenan e uso de esos recursos.
Todos estos seres dice Juan Garcia, fueron sembrados por los primeros que

[legaron, por los mayoresy casi todos son de origen africano.

Ese lugar de enunciacion, parece marcar un sentido muy distinto de “derecho”; no
es un sentido de derecho impuesto desde las autoridades, gobiernos locales o
nacionales, o desde €l Estado. Tampoco tiene mayor relacion con este documento
escrito gque llamamos “Constitucion”. Més bien, es algo que se va construyendo,
encaminando y aplicando desde mucho antes de la formacion del Estado. Esta
reflexion tiene una raiz histérica, no podemos olvidar que los pueblos de origen
africano llegaron a vivir en Ecuador entre 1560 y 1760. Juan Garcia dice que
entonces los “mandatos ancestrales” son primero que las leyes de los Estados
nacionales. Los palenques de cimarrones tenian una propuesta organizativay una
estrategia para la defensa, a eso se refieren las propuestas ancestrales, para
mantenerse en e tiempo como pueblo culturamente diferente. Luz Maria

Martinez Montiel, nos hablo acerca de ésta herencia cimarrona:

Los hijos de Africa, en la lucha contra e ambiente y escapando de la
opresion colonial, conquistan a costa de grandes sufrimientos el
derecho de poner en practica su creatividad, capacidad de adaptacion y
experiencia colectiva, recurriendo a su tradicion ancestral y creando
nuevas formas de cultura a las que se les puede llamar, con toda
propiedad, culturas o sociedades cimarronas...La cimarrona fue una
cultura guerrera, como muchas en Africa. Reconstruian asi una parte
fundamental de su herencia. De la misma manera, sus logros en la
adaptacion econodmica fueron sorprendentes; pusieron en practica toda
su creatividad para aplicarla a las técnicas y modos de cultivar las
tierras que ocupaban y que les permitian el sustento y la vida cotidiana
mas 0 menos organizada (Montiel, 1995: 611).
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Las comunidades afroecuatorianas, en un intento por recuperar su derecho
ancestral, su territorio, sus propias formas de vida, proponen un trabgjo llamado

“casadentro”, “casaafuerd’:

El tiempo “casa dentro” propuesto por €l afroecuatoriano Juan Garcia,
lo describe como espacios auténomos para fortalecer 1o propio para
gjecutarse en comunidades rurales y barrios urbanos con poblacién
mayoritaria de origen afro, usando el saber colectivo (cultura) y €
derecho de ser auténomos (politica), el tiempo casa afuera, lo plantea
como “un espacio compartido para ensefiar a los otros (Estado
sociedad) sobre lo que somos’, mediante la creacion de una Cétedra
gue en los ultimos talleres de Etnoeducacién hemos consensuado que
podria llamarse: Cétedra de Estudios Afroecuatorianos (Pabon, 2007:
96).

El derecho ancestral a que apelan las comunidades afroecuatorianas es un derecho
gue los antiguos esclavizados ganaron. Segun ellos el Estado tendria que reconocer

esa territorialidad historica

Hoy, en los territorios de poblacion descendiente de africanos en Esmeraldas
segin Juan Garcia, la mayor amenaza es la que elos Illaman la
desterritorializacion, entendida como la perdida del derecho ancestral y e
desconocimiento y negacién desde el Estado del derecho juridico, del
reconocimiento legal para vivir en los espacios territoriales. Cuando |os pueblos o
las nacionalidades que tienen derechos ancestrales reconocidos en las leyes 'y los
convenios internacionales pierden ese derecho (ancestral) frente a unos derechos
nuevos, entonces dicen que el Estado desterritorializa a esas comunidades, es decir
les niega el reconocimiento de uno de los derechos fundamentales que asiste a
estos colectivos:. e derecho al territorio donde siempre han vivido. Actualmente en
los territorios ancestrales tanto del lado de Ecuador, tanto en la frontera, se viven
muchos hechos violentos, generados por actores externos, como sucede en
Colombia que apuntan a un desplazamiento forzado, la violencia que sevive en los
territorios. Ese desplazamiento forzado en los asentamientos histéricos hace perder

el derecho ancestral al territorio, niega a las comunidades, |a posibilidad de
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articularse a las nuevas propuestas sociales que se anuncian con la Constitucion y
los derechos colectivos. Dice Juan Garcia que, cuando las comunidades pierden
los territorios ancestrales, también pierden la poshbilidad de anclar la
implementacion de |os derechos col ectivos.

Esto del derecho colectivo es algo que se tiene que volver a ver, porque muchas
comunidades de descendencia africana han perdido sus territorios por los
mecanismos |os mecanismos de la desterritorializacion histérica, pues € derecho
colectivo esta asociado con |os saberes ancestrales y lajusticia social. Actualmente
ante la amenaza de la desterritorializacion y su provocacion -incluyendo la
presencia de lo que en Colombia le llaman “fuerzas irregulares’ y agui “actores
externos’ existe también la provocacion y protagonismo que juegan las empresas
mineras, madereras, y de palma, entre otras medidas. En Ecuador se ve con mucha
preocupacion a esos actores externos, pues los mineros y sembradores de palma

exigen derecho sobre las comunidades.

La configuracion politica en dichas poblaciones desterritorializan a la poblacion y
la mantienen al margen de las decisiones que se tomen respecto a los espacios
territoriales de las comunidades, el Estado participainvisibilizando |a problemética
pero si fomenta la participacion de liderazgos locales, para los espacios politicos y
la participacion desde los territorios ya no es tan importante. En este momento en
las comunidades se discute si en verdad |os espacios del territorio son importantes
para articular los nuevos derechos de participacion ciudadana o basta con las
juntas parroquiales. Esto que sucede en las comunidades afroecuatorianas
preocupa pues | e restaimportancia a la territorialidad histérica de |as poblaciones.

Ante esta problemética en las comunidades del norte de Esmeraldas, se han
reunido para un trabajo casa dentro con la finalidad de pensar en propuestas para
que las comunidades puedan defenderse. Los talleres de Tradicion Oral han sido
de mucha importancia para dicho desafio. Pues, los derechos colectivos en

Esmeraldas, para no ser desplazados de |os territorios pierden categoria frente ala
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demanda de la tierra para sembrar |os grandes proyectos que se quieren plantar en
la region, como son la siembra de palma, la mineria, la exploracion petrolera y
otros. El conflicto tiene cémplices en Ecuador las empresas de carécter
transnacional, tanto en la Constitucion como en los convenios internacionales
como e 169 de la Organizacion Internacional del Trabgo (OIT) que
aparentemente reconocen el derecho territorial de los pueblos afrodescendientes y
su participacion. Es esta complicidad la que no permite que dichos derechos sean
legitimos, pues las denuncias de las violaciones de los derechos humanos ante la
impunidad de estas compafiias contintian en el territorio y el Estado continua

aplicando unaviolenciaracial estructural.

En el norte de Esmeraldas como el sur de Colombia, -siendo como son territorios
histéricos de las comunidades negras del Pacifico-, son parte de los nuevos
acomodos geopoliticos que vive la region, entonces las comunidades descubren
gue los Estados son parte de un gran plan para usar estos territorios para esos
acomodos geopoliticos. Sembrar palma, entregarlos a las mineras, es solo parte de
las estrategias de ese gran plan. Cuando el Estado legitima la venta de territorios
gue son de posesion ancestral, cuando entrega concesiones para la explotacion
minera en los espacios territoriales de las comunidades, €l mensaje que le llega a
pueblo afroecuatoriano, es que estas tierras estan badias, que no tienen
propietarios y por lo tanto pueden ser apropiadas y usadas por |os actores externos.
En este sentido, lailegalidad es parte del mismo Estado. Los territorios ocupados
por los nuevos “actores’ en Ecuador son mas seguros que las comunidades; la

vulnerabilidad de |os territorios ocupados por las comunidades es parte del plan.

En Ecuador y Colombia, los territorios ocupados por la palma se encuentran bajo
el resguardo del Estado, pero en los territorios de las comunidades los
enfrentamientos armados se dan mucho. La situacion gque se vive en los territorios,
tiene mucho que ver con la complicidad que el Estado Ecuatoriano mantiene con
distintos organismos, con las multiples organizaciones que estan trabajando por la

defensa de los derechos de las comunidades negras, que han logrado poco o nada
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en término de derechos territoriales. La importancia de la territorialidad histérica
de las comunidades en ese sentido es necesario plantear en términos de
investigacion, accion. Pues segun Juan Garcia, las comunidades afroecuatorianas
tienen bien claro que el principal derecho humano que un pueblo puede reclamar,
es el derecho al territorio ancestral. Y no solo se trata de “ derechos humanos’ pues
no se puede hacer tabla rasa y partir de una estructura racializada. Hay mucha
gente trabgjando e tema, pero ninguna partiendo de la territorialidad histérica

heredada por las rebeliones.

Los debates que se generan sobre derechos humanos desde las estructuras
racializadas, no sucederd nada, pues es €l lugar de enunciacion que determinara la
ruta de las comunidades afrodescendientes. Comprender la complgjidad de la idea
del derecho ancestral, a partir de un trabgjo “casa dentro” como lo han ido
argumentado las comunidades afroecuatorianas, sera un reto para la nueva
articulacion del significado de lo que significa derecho desde e lugar de
enunciacion de cada poblacién. Dicha comprension es dificil para e campo
juridico y los mismos defensores de los “derechos humanos’. Aunque dicha
comprension parecia emerger con la nueva Constitucion ecuatoriana, la préactica
hasta ahora ha sido la de siempre. De hecho y para los pueblos del territorio
ancestral en Esmeraldas, e problema no descansa en la persona o € individuo en
si, ni tampoco en las libertades o facultades individuales, o simplemente en
reivindicaciones relativas a “bienes’ primarios o basicos. Mas bien, es un asunto,

del derecho de vivir.

Los pueblos de origen africano que en la época de la colonia llegaron a los
territorios del Pacifico, ocuparon territorios a norte de Esmeraldas y el sur de
Colombia, siempre fueron una unidad territorial y cultural comin, la raya estaba
ahi y no dividia la historia de este pueblo. La l6gica de los Estados por construir
fronteras es sinbnimo de esa violencia estructural .
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La memoria colectiva segun Juan Garcia, recuerda que la linea de frontera nacio
violentando la unidad histérica y étnica de este pueblo; la frontera nace para
fragmentar la totalidad de la comunidad de origen africano del territorio de la
region del Pecifico. Y es en este contexto que nace una comunidad afro-
colombiana y una comunidad afro-ecuatoriana. Sin embargo y en la memoria
ancestral, la comunidad tiene los mismos troncos familiares de origen. Pero
mientras la linea de frontera se convierte en un mandato de los Estados que la
comunidad respeta, en la préctica, ha sido sdlo una raya, un espacio que la gente
sobrepasa diariamente incluyendo -aunque no solamente- en momentos de

violencia politica g ercida por un pais o € otro.

La regiéon vive un conflicto y los troncos familiares son desplazados. El
desplazamiento forzado esta asociado con la desterritorializacion histérica, pues no
se reconoce la historia ancestral de las poblaciones afrodescendientes. El discurso
racial implico la primera clasificacion universal, pero también significo la
apropiacion de poblaciones y territorios, esta l0gica desterritoriaizacion es muy
violenta. En las poblaciones afroecuatorianas no hay apoyo ni atencion para los
desplazados nacionales locales. Son muchas las personas en Ecuador que se
sienten abandonados por las politicas de amparo, especiamente cuando al interior
de las fronteras nacionales, las muertes por la violencia son cada vez mas
numerosas. Para las comunidades afroecuatorianas, los derechos humanos no
reemplazan ni substituyen el derecho ancestral de las comunidades, méas bien son
contrarias y lo debilitan. El derecho ancestral como lo entienden las comunidades
negras del territorio del Pacifico ecuatoriano, es razon que tiene como testigo una
historia que muchos conocen y entienden.

A partir de la experiencia compartida con las comunidades afroecuatorianas y
desde las comunidades afroecuatorianas. La propuesta de Frantz Fanon respecto a
la descolonizacion ante una racializacion historica, es vigente pues la
desterritorialidad que las comunidades estéan viviendo en el norte del pacifico

afroecuatoriano y €l sur afrocolombiano con el desplazamiento forzado, demuestra
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la pertinencia de dicha propuesta. La territorializacion historica como un elemento
de andlisis en la elaboracion de conocimiento respecto a la poblacion
afrodescendiente es considerado necesario pues ubicar €l lugar de enunciacién de
la problemética implicaria abordar €l tema de la justicia social desde el respeto a
los derechos ancestrales, conocimientos colectivos, y no desde la racialidad
histérica que plantea una sectorizacion de la lucha social. Pues la historia de las
poblaciones africanas y sus descendientes en el Continente, son constitutivas en la

vida historia de las naciones de América Latina.

En ese sentido la propuesta de etnopedagogia que se esta planteando en territorios
afroecuatorianos y afrocolombianos, resulta interesante en la lucha que las
poblaciones en tension por el Estado colonial capitalista gerce sobre dichas
poblaciones.

La experiencia de Ecuador desde las comunidades afroecuatorianas, nos permitio
ver como, desde la Colonia hasta los momentos actuales, €l lenguaje y la politica
de blanqueamiento y la blancura, han reinado tanto en el Ecuador como en sus
paises vecinos, sirviendo simultaneamente como damnificacion y como esperanza
de la cultura naciona y de la sociedad moderna. Damnificacion por no ser
sociedades compuestas de una poblacién blanca, y esperanza por querer serlo,
dando asi inicio a una serie de politicas y précticas dirigidas a “mejoramiento de
laraza’ y alaadopcion de valores, costumbres, actitudesy conocimientos gjenosy
“universales’.

Durante la presente investigacion, con la experiencia de Ecuador entendi que para
las comunidades afroecuatorianas en e proceso de identidad nacional como los
imaginarios de la sociedad ecuatoriana, han sido construidos desde la colonialidad
del poder a partir de la negacion. Es decir, una autonegacion de la misma sociedad
mestiza, que se “vacia de contenido y se convierte en negacion de cuaquier
especificidad sociocultural”. En este andlisis la perspectiva de “colonialidad” es

particularmente Gtil. Como explica Anibal Quijano:
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La colonialidad es uno de los elementos constitutivos y especificos del
patrén mundial de poder capitalista. Se funda en la imposicion de una
clasificacion racial/étnica de la poblacion (Quijano 2000: 342).

En América esta colonialidad configuré un patron de poder basado en la idea de
“raza’” como instrumento de estructuracion social, directamente ligado a la
explotacion del trabajo y a capitalismo mundial. Al establecer una escala de
superioridad con el blanco europeo arriba, €l indio y € negro en los peldarios, e
incorporando a “indio” y al “negro” como categorias homogéneas y 10s mestizos
como las nuevas identidades ubicadas en el medio de los colonizadores lograron
imponer un patron de dominacion. Pero este patréon no se quedo ali sino que fue
determinante en la instituciéon de un sistema conflictivo y permanente de
clasificacion racial — social, que sirvié para la universalizacion de la civilizacion
capitalista, incluyendo la explotacion del trabgjo, y la formacion de las sociedades

“nacionales’ emergentes criollo — mestizas (Quijano, 1999).

Ante este patron de poder, cada uno de la comunidad afroecuatoriana participa en
la elaboracion de conocimiento acompafiados de intelectuales organicos,
comprometidos con la comunidad, elaborando mecanismos de re — existencia
(Alban, 2008). EI Fondo Documental Afroandino, €l trabajo de etnopedagogia
desde las comunidades, las organizaciones Afroecuatorianas como AZUCAR y
Afrochocoanas como CARABANTU. Pues a pesar de las fronteras y tensiones que
viven entre una comunidad y otra. Encontramos una historia de vida compartida:
el cimarrongje. Pues parece que las experiencias en los procesos en las
comunidades afroecuatorianas y afrocolombianas a influido en gran medida €l
proceso de desaprender lo aprendido. Fanon promueve la autoliberacion y
autoconciencia aplicada en una pedagogia de auto — liberaciéon y ello lo entiendo
como la territorializacion historica apoyandonos en elementos pedagdgicos como
la tradicién Oral recuperando todo aguel materia pedagdgico que tendria la
funcién de cuestionar y desarticular el discurso dominante, para una pedagogia de

laliberacion desde la historia de los libertos.
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Una negacion que plantea problemas reales en torno a libertad y liberacion. Tal
realidad est& expresada por €l intelectual — activista afroesmeraldefio Juan Garcia
cuando dice: “Siempre me han dicho que mi conocimiento no es conocimiento,
gue mi tierra es de nadie, lo que me hace pensar que no soy persona’. Los pueblos
afrodescendientes de Ecuador y € gran desafio de la propuesta “casa dentro’
tienen que ver mucho con la construccion de conocimiento, pues segun la
definicidn tiene que ver con la afirmacion, € fortalecimiento y la descolonizacion.
Proceso necesario para despertar el sentido de pertenencia de ser afro y retomar el
poder vital.

Dicha afirmacion y fortalecimiento incluye la recuperacién y reconstruccion de la
memoriay conocimiento colectivos, partiendo del pensamiento cimarrén. Que esta
ligado a procesos de transformacion social y politica El desafio de las
comunidades afroecuatorianas, es desarrollar una etnoeducacion, propuesta que se

encuentra vinculada a la propuesta pedagdgi ca emanci padora de Fanon.

Ayer decia Juan Montafio que la calle se mueve méas rapido que la academia.
Asi fue con las Panteras Negras, quienes leian a Fanon y hablaban del
colonialismo interno en los Estados Unidos antes de que esto entrara en €l
registro académico

(Lao, 2007: 246).
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ANDANDO EL CAMINO DEL SABER

“Camina y andar, camina y andar...
y entre mds caminaba, mds andaba,
caminaba con certeza

con los pies y la cabeza” .

FUENTE: (Ledny Walsh, 2007: 30).
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(IN) CONCLUSIONES

El racismo antirracista, la voluntad de defender la propia piel que caracterizala
respuesta del colonizado a la opresion colonial representan evidentemente
razones suficientes para entregarse a la lucha. Pero no se sostiene una guerra,
no se sufre una enorme represion, no se asiste a la desaparicion de toda la
familia para hacer triunfar €l odio o & racismo. El racismo, el odio, €l
resentimiento, “ el deseo legitimo de venganza” no pueden alimentar una guerra

de liberacion.
(Fanon, 2007 [ 1963]: 148).

Es importante por dltimo dejar claro que la racializacion histérica tiende a la
esencializacion y naturalizaciéon de los sujetos, pues basicamente ello define la
categoria de “raza’, las formas jerarquizadas de clasificaciéon etnoracial y los
regimenes de dominacion racista, las estructuras racializadas, de dicho patron
colonial. Ante esta premisa una cosa es cierta, no hay un Unico modelo de
formacién y ha pasado € tiempo en que se imponian definiciones y paradigmas
hegemdnicos para estudiar Africay sus descendientes. En la ensefianza de Africa
el proyecto de formacion debe contemplar la adquisicion por parte de los
estudiantes de herramientas metodoldgicas y analiticas convenientes para el
desarrollo del conocimiento, la comprension y la valoracion de Africay su pueblo,
tanto del continente como de sus descendientes en “Nuestra América’. Ante las
cuestiones planteadas por |as problematicas provocadas por la desterritorialidad en
las pobl aciones afrodescendientes, es necesario que en |os estudios af roamericanos
exista un nuevo espiritu que trate de suscitar y desarrollar temas relacionados con

la poblacion contemporanea.

En la formacion y la investigacion, los estudios africanos son un campo del
conocimiento gque pertenecen a la cultura de nuestro tiempo, deben figurar en los
programas de formacion e investigacion abiertos a las realidades de la vida,

preparando las nuevas generaciones que deben desempefiar su papel en los
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ambitos de la producciéon. Al asumirse como nuevo producto, encontrarian su
razon de ser en la puesta a prueba de |os prejuicios y conocimientos instituidos. En
la formacién como en lainvestigacion, los lugares de los estudios africanos deben
converger hacia los debates antiguos, hacia los grandes problemas del Africa
antigua y contemporanea, incluida la dimension politica, economica y
sociocultural de estos problemas las sociedades africanas tienen su historicidad
propia; ellas portan en ellas mismas la marca del acontecimiento que no se puede
desconocer. No es suficiente saber |0 que son estas sociedades; se deben analizar
en su devenir en la medida en que, para mantenerse, ellas estdn sin cesar

haciéndose.

Es necesario entonces cambiar la Optica, llevar un andlisis de los procesos de
invencion y cambio por un planteamiento que pregunta por € pasado africano,
estudiando las realizaciones de los africanos, sus éxitosy sus fracasos, sus valores
y sus idedles. El gercicio convocaria las civilizaciones africanas antiguas, las
invenciones tecnolégicas y las formas de organizacién social y politica, sin olvidar
la dimension de los contactos con e mundo exterior. En estos contactos, el Africa
fue afectada en su desarrollo por la esclavitud, por la economia de mercado y por
la colonizacion. Desde la Segunda Guerra Mundial, fue transformada por los
nacionalismos y las luchas de emancipacion ideol égicamente orientadas por las
elites politicas. Hoy es “trabgjada’ por las ideologias elaboradas por |as elites en €l
poder, por las solicitudes democraticas o |0s mensajes alienantes transportados por

latelevision y la publicidad.

Nuevos enfogques se imponen para develar no solo representaciones colectivas,
mitos y ritos del poder sino también estrategias y practicas por parte de nuevas
generaciones gue reclaman una segunda “descolonizacion”. Los movimientos
sociales en efervescencia, desde las luchas por la liberacion nacional hasta las
actuales por lainstauracion de los regimenes democréticos, deben ser objeto de un
nuevo discurso cientifico. Descolonizar € africanismo: Lo que es verdadero para

la historia africanalo es también paratodas |as demés disciplinas que forman parte
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de las humanidades: |a sociologia, la literatura, la filosofia y la antropologia
africanas, son otros tantos dominios que requieren de una descolonizacion.
Historiadores, socidlogos, antropdlogos y todos los que “trabajamos’ Africa en
cualquier otradisciplina de las ciencias sociales y humanas deberiamos, a partir de
una mirada latinoamericana no racializada, revisar € conjunto de los

conoci mientos producidos sobre | as sociedades africanas.

Es una interpelacion epistemol 6gica que se une a los debates ya levantados en otra
parte, en particular, en Europa, Norteaméricay Africa. ¢Qué sabemos de Africa?
¢Cud es € lugar de enunciacion respecto con Africa'y sus descendientes? ¢Qué
decir de, con o desde Africa 'y como hablar de ella? La cuestién no puede
sorprender a quien se acuerde del impacto de la dominacion colonial en los
estudios africanos. Los conocimientos producidos antes sobre Africa eran una
figura del conocimiento occidental que desarrollaba los postulados, sin gran
relacion con las realidades africanas, haciendo uso de una buena o de una mala
subjetividad, o en su defecto de una objetividad, como lo recuerda Valentin Yves
Mudimbe. Puesto que se habla de Africa a través del prisma occidental, de una
racialidad histéricay no se trata ya de apreciar la version colonial de Africani de
escribir o reescribir una historia, pero si de someter esta version a la critica y
colocarla en la mesa de discusién. En esta perspectiva, los profesores y los
investigadores  africanistas debemos reconstruir este objeto de estudio
purificandolo de un corpus de referencias que se constituyeron —a partir de la
mirada que Occidente no dgja de lanzar sobre € “otro” en € campo de su culturay
su historia politica, econdmica, socid e intelectual—. Sin este esfuerzo de ubicar
el lugar de enunciacién en el estudio de la afrodescendiencia, se corre € riesgo de
adoptar esta mirada que si no es “distante” si tiende a confundirse con la mirada

del colonizador.

En este camino del conocimiento distintos grupos se distinguen en la historiade la
poblacion africana en América Latina, y en Africa, unos son los antropdlogos e

historiadores, quienes en algunos casos se han llamado “negrélogos’, que son
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seducidos por la historia de esta Africa mitica de los siglos XV y XVI, periodo
sobre e cual existe un cimulo de informacion susceptible de fundamentar una
investigacion y de apoyar sus teorias en los debates académicos de las poblaciones
afrodescendientes, los intelectuales y lideres de los movimientos sociales
afrodescendientes, confrontados a las cuestiones de la militancia politica 'y de la
afirmacion de la identidad cultural, se interesan también por esta Africa
precolonial. Intentan descubrir en ella la historia 'y la cultura de sus antepasados y
también preguntarse sobre ellos mismos y sobre la veracidad de las declaraciones
alegadas por la antropologia cultural del siglo pasado. Finamente los discursos
afro — radicales tienden a deslindarse de la empresa afro — esclavista - racializada,
cuyo objetivo estaria segun ellos, en encubrir |a trayectoria historica propia del
afrodescendiente. Entre estos distintos grupos se mueven los africanistas
especidlistas en ciencia politica, en sociologia, en historia, etc. Cuyas
investigaciones se refieren a los problemas del Africa contempordnea y sus

descendientes.

Es pues agui en donde adquiere sentido la importancia de la territorialidad
histérica pues, tiene que ver con las experiencias concretas que permiten excavar
provechosamente la memoria colectiva. Buscando representar las posibilidades de
una propuesta epistémica como necesidad imperiosa en € camino de la justicia
social. Es interesante ver, como el macro- relato del progreso y el desarrollo han
desarticulado sistematicamente a las poblaciones, lo que al mismo tiempo las ha
invisibilizado y desplazada. Por un lado la narrativa de la “ esclavitud” presenta a
la poblacion africana en la configuracion historica de Ameérica, pero por otro lado
la dgja perpetua en meta relato, pues para los africanos y su didspora, la
modernidad y su narrativa de modernizacion han implicado la expoliacion
descarnada y perpetua. El destierro tempranamente enunciado y denunciado por
los autores afro del siglo XX se constituye en una clave mental globa de la
experiencia vivida por los afrodescendientes, de su “tortuoso paso de la
inexistencia a la existencia’, en términos de Fanon (1988), por el que se sigue

luchando.
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Ante la amplitud de este reto, la puesta a nuevos métodos de andlisis y nuevos
enfoques se impone en lugares como en Ecuador y Colombia donde se produce
conocimiento a partir de la propuesta etnopedagdgica desde las comunidades
afroecuatorianas y de la etnoeducacion desde las comunidades afrocolombianas,
gue devienen de una tradicion de los pueblos africanos “la memoria colectiva’.
Dicha propuesta permitiria extraer alternativas, salir del marco de la cultura de la
extraversion, de romper con la busqueda de lo exético cuyos efectos inclinan hacia
la tentacion de observar e Africa con los ojos de laracialidad histérica. Permitiria
preguntarse sobre las opciones de futuro en un contexto donde e pensamiento de
las poblaciones africanas y sus descendientes es constitutivo en la construccién de
la vida histérica de dichas poblaciones del mundo. Se trata de un reto: en primer
lugar, porque la generacion de los investigadores de la primera mitad del siglo
pasado se habia transformado en verdadera apologista de la diferencia; en segundo
lugar, porgue los propios africanos y los africanistas europeos y norteamericanos
no pueden ya ser los intérpretes exclusivos de las culturas y sociedades africanas
frente al mundo. Para ocupar el logos del africanismo, uno no necesita ser africano
ni vivir en e continente, ya que e africanismo como discurso cientifico es una
perspectiva que puede ser practicada en multiples espacios y escenarios. Pero s
debe tener la responsabilidad de ubicar € lugar de enunciacién de dicho discurso,
pues se trata de no recidizar la historia de la poblacién africana y sus
descendientes, a tomar € derecho de iniciativa en los estudios y las miradas de

Africa, el africanista podria a su manera descol onizar |os estudios africanos.

Este esfuerzo por rescatar la “cultura’ en términos de (Cabral, 1973) se refiere
mas a la sintesis dinamica de la realidad historica, material y espiritual de una
sociedad o de un grupo humano. Se trata de aguella cultura que expresa las
relaciones existentes entre los hombres concretos y la naturaleza que les rodea; asi
como entre dichos hombres y las diferentes categorias sociales. Entiendo en
Cabral, cultura como un proceso de expansion, en movimiento. Como elemento

esencia de la historia de todos los pueblos y también un producto de su historia.
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Ante dicha postura frente a lo cultural, uno de los retos sera no acreditar en los
estudios de la Afrodescendencia la racialidad historica, la aculturacion y la
desterritorializacion de dichas poblaciones que en las Ultimas décadas y que, aln
hoy, incitan a la busgueda de o exdtico. Ello se impone para rehabilitar las tareas
del pensamiento y para contradecir €l terrorismo intelectual Ilevado por
negociantes y vendedores de imagenes que se niegan a comprender |os resortes

ocultos de los movimientos africanos y sus descendientes.

De esta manera, propongo desde la experiencia aprendida de las comunidades
afroecuatorianas dos vertientes contextuales. Primero y siguiendo a Fanon, la
territorialidad histérica como elemento de andlisis que permita un “pensar desde’
la condicién ontol6gico-existencial-racializada de los colonizados, apuntalando
nuevas comprensiones propias de la colonialidad del poder, saber y ser y la que
cruce e campo cosmogonico-territorial. Pues es la territorialidad histérica que
excita la autoconciencia y provocan la accion hacia la existencia, la humanizacion

individual y colectiva en la emancipacion de |os pueblos.

La segunda vertiente parte de la nocién de la propuesta pedagogica de la
experiencia de las comunidades afroecuatorianas que se construye con la
preocupacion y conciencia de los patrones coloniales que son alin presentes y la
manera que nos implican a todos. Y por las necesidades de asumir con
responsabilidad y compromiso un accionar dirigida a la transformacion, la
creacion y € gercer del proyecto politico, social, epistémico y ético. Son estas
apuestas pedagogicas que se dirigen hacialaliberacion de estas cadenas alin en las
mentes, y hacia la re-existencia en un designio de “buen vivir’ y con-vivir’ como
lo han llamado en los paises andinos. Donde realmente quepan todos, que

tendriamos que considerar en el proceso de descolonizar la historia.

Las consecuencias de la racializacion histérica en las narrativas han sido severas
pues, no solo han dividido a la poblacién y mermado las luchas, a-culturizado, y

desfigurado a la humanidad, sino que también ha construido desde € lugar de
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enunciacion racializado, conocimiento y memorias colonizadas. Es a partir de la
memoria curiosamente que también se propone descolonizar € imaginario y crear
nuevos archivos, lo cual segin Agustin Lao implica no sblo repensar sino también
trascender e énfasis puesto en la esclavitud. Por otro lado dice Agustin, es
importante reconocer los legados materiales y simbdlicos de la esclavitud. Es
también fundamental recapitular a la esclavitud y sus consecuencias, reconocer y
analizar lariqueza cultural, religiosa, politica, y filosofica de las culturas negras de

las Américas.

Es por ello que durante la experiencia compartida en la estancia con comparieros
afrodescendientes que estdn produciendo conocimiento desde la comunidad y
desde la memoria colectivaa Uno de los pasos importantes para dicha
territorializacion histérica para las comunidades afrodescendientes es la memoria
del movimiento del cimarrén en el proceso de territorializacion historica que se
pondera a abordar e tema de la Afrodescendencia. La nocion de “esclavitud”
como referente desde las rebeliones y no desde la racializacion histérica de la
esclavitud en “América Latina’. La experiencia compartida “desde’ la comunidad
afroecuatoriana me permitio mirar la importancia de los distintos procesos que
ellas han tenido. Pues, a diferencia del proceso de la comunidad afrocolombiana,
la presencia de las comunidades indigenas y € tema de la interculturalidad ha sido
un recurso paralas comunidades afroecuatorianas para su lucha. Dicho proceso, ha
generado un debate dentro de los espacios académicos afros y no afros. Lo que
resulté de dicha experiencia, en e presente trabajo fueron tres elementos de
andlisis. la coloniaidad del poder en la racialidad histérica (“racismo”,
“esclavitud” y “nacionalismo”). Resaltar la vigencia de Frantz Fanon para la
descolonizacién de las poblaciones africanas y sus descendientes en lalucha de los
movimientos sociales. Y por ultimo la experiencia ecuatoriana como propuesta

parael camino de laterritorialidad historica de las comunidades afrodescendientes.
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L a descolonizacion, como se sabe, es un proceso histérico: es decir, que no
puede ser comprendida, que no resulta inteligible, traslicida a si misma, sino en
la medida exacta en que se discierne el movimiento historizante que le da forma

y contenido.
(Fanon, 2007 [1963]: 31).

Muestra pertenencia
como afroecuatoria-
nosfas nos ha llevado a
reconocernos desde la
matriz africana, en sus
legados, tradiciones,
mandatos, filosofias vy
sobre todo en su mun-
do simbdlico expresado
en una rica y vasta sim-
bologia. Creemos que
dentro de los procesos
de etnoeducacion es
necesario empezar a
explorar y apropiarnos
de esa rigueza simbdli-
ca; es por ello que en
esta cartilla se han in-
corporado algunos sim-
bolos africanos, cuyos
significados vy sentidos
forman parte de nues-
tra cultura afroamerica-
na. Consideramos que
estos simbolos deben
formar parte del
proceso etnoeducativo
v por ello los ponemos
a disposicion en esta
cartilla.

FUENTE: (Ledn y Walsh, 2007: 31).

Cusrnos de ariete.
Significa: humildad,
excelencia,
sabiduria, saber.

Maolino a viento.
Significa: facultad
para enfrentarse
con las dificultades
de la vida,

El rey de los
simbolos Adinkra. *
Significa: autoridad,
tamano{grandaorl,
firmeza,
magnanimidad.

La luma.

simbala femenino,
Significa: fidelidad,
paciencia,
determinacian.

Simbolo utilizado
para significar
Correccion,

deseo de proteger,
paciencia.

=Adinkra: tipo de pafno hecho & mandg

of bos Ashanti de Ghana, Africa
simbsolos para expresar

significad
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ANEXQOS

Para las comunidades afroecuatorianas la falta de material
etnoeducativo sigue siendo un problema real, un problema ain mas
grave cuando lo consideramos conjuntamente con la pérdida acelerada
de los saberes tradicionales y ancestrales de estas comunidades. Esta
cartilla pretende contribuir a los procesos de revitaizacion y
reconstruccion de saberes desde la etnoeducacion, ofreciendo una
orientacién y guia para los maestrog/as de escuela y colegio, como
también para otros involucrados en el fortalecimiento educativo y
sociocultural de las comunidades afroecuatorianas. Esta cartilla se
inicio en los talleres de ethoeducacion ofrecidos en 2006 por e Fondo
Documental Afro-Andino de la Universidad Andina Simoén Bolivar,
como parte del proyecto de la Cétedra de Estudios de la Diaspora
Afro-Andina financiada por el Convenio Andrés Bello. Con este
esfuerzo se intenta responder a la necesidad de construir metodol ogias
gue permitan revitalizar los saberes como € rol de los abuelos y
abuelas, tomando como punto de partida elementos de |la metodologia
creada por €l maestro Juan Garcia Salazar y € equipo que se conformé
décadas atrés para la revitalizacion de saberes, historias y testimonios
de las comunidades afroecuatorianas. Por tanto o que presentamos a
continuacién son sugerencias y técnicas metodologicas y pedagdgicas
gue surgen de la experiencia de trabgjar con la memoria colectiva.
Apuntan a un renovado interés dentro de las comunidades
afroecuatorianas a tener control e incidencia en los procesos de
ensefianzay aprendizaje (Ledn y Walsh, 2007: 3).
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ALl CARTILLA ETNOEDUCATIVA
APRENDER HACIENDO: UNA METODOLOGIA PARA LA
RECONSTRUCCION DE SABERES

APRENDER HACIENDO:
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FUENTE: (Ledn y Walsh, 2007).
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A2. CARTILLA ETNOEDUCATIVA )
APRENDER HACIENDO: UNA METODOLOGIA DE INVESTIGACION
COLECTIVA

APRENDER HACIENDO

Ii-l'

CARTILLA ETNOEDUCATIVA ©

NoUMENTAL

FUENTE: (Ledny Santacruz, 2008).
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A3. CARTILLA ETNOEDUCATIVA
APRENDER HACIENDO: PLANTASMEDICINALESDEL VALLE DEL
CHOTA

APRENDER HACIENDO

CARTILLA ETNOEDUCATIVA 2

FUENTE: (Santacruz y Pineda, 2009).
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