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Resumen

La investigacion presenta la importancia de la vision del cuerpo en torno a tres tematicas:
cuerpo historico, cuerpo maltratado y cuerpo simbdlico desde una vision cosmogonica,
espiritual, social y corporal; y como éstas se relacionan con la esclavizacion de Africa y la
llegada de los negros a la region Pacifica de Colombia, concretamente el Chocd. Se
emplean algunas perspectivas de Bourdieu ya que es un referente importante para el
analisis de los procesos corporales del afrodescendiente chocoano a través de
conceptualizaciones como habitus, campo de poder, violencia simbodlica, que ayudan a
configurar una red de nociones que permiten desvelar y descubrir algunos aspectos ligados
a los procesos de esclavizacion del africano. Respecto a las practicas simbolicas de los
afrodescendientes a partir de la construccion corporal, se toma como referencia la teoria de
Castoriadis quien da vida al término “Imaginario Social”, que representa la concepcion de
figuras, formas ¢ imagenes de aquello que los sujetos llamamos “realidad”.

La investigacion estd sustentada en el enfoque cualitativo, porque se enmarca en la
comprension de situaciones vividas y presentadas desde la cosmovision, la subjetividad y la
puesta de pensamientos en comun, asi mismo, se establece el estudio de casos como el
disefio porque permitid6 generar la experimentacion, la descripcion de entrevistas y
situaciones, ademas de permitir al investigador adentrarse en el imaginario de la ciudad de

Quibdo para complementar y dar respuesta a la pregunta proyectada.

Palabras clave: Afrodescendencia, cosmovision, cuerpo simbdlico, fracturas invisibles,

esclavizacion, esclavizadores, afrochocoano.
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Ni vencidos ni derrotados, con el tejido de la red que enlazo rios y selvas, ciudades y
bosques, mares, islas, campos de labranza, minas, fortificaciones y arcabucos, rochelas y
poblados, estancias y canales, y cuantos remos bogaron en canoas y champanes y silbaron
al viento en las goletas, y cuantas curaciones de enfermedades mortales hicimos; y cuantas
canciones enseniaron las alegrias escondidas de la vida; y cuantos poemas mostraron la
ambicion humana (...) Nosotros atravesamos cinco siglos. ; Te parece poco? Mas que
Moisés quien caminé desiertos, y tuvo la suerte de abrirle senderos al mar, subio
montarnias, con el auxilio de Yahvé. Cinco siglos. Yo no llegué ahora mismo ni desconozco
como fue. Ahora soy aqui. Visible y con voz. Capaz de desenterrar el sufrimiento y la
injusticia. Con suerios para enfrentar la negacion. Con experiencia para mejorar el mundo.
Cuento, y canto mi historia que es la tuya.

Tomado del libro Rutas de libertad 500 arios de travesia.

Burgos, C. R. (2010). Bogota: Ministerio de cultura, republica de Colombia
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DISCURSOS SOBRE AFRICANIDAD: EL CUERPO SIMBOLICO

INTRODUCCION

Es imposible tener un presente sin mirar el pasado, ese que nos muestra el inicio de todo lo
que existe, aunque sea de forma acelerada, ese que nos permite hacer un recorrido e
identificar las primeras pinceladas que ofrece la historia desde un contexto social y cultural
de la comunidad afrodescendiente. A pesar de que, la historia revive una memoria
indolente, donde millones de seres humanos fueron sometidos a castigos y torturas, también
recupera los modos de resistencia que surgieron como estrategia de sobrevivencia a sus

raices ancestrales africanas.

Estas resistencias se abordan desde la memoria colectiva, la identidad, la vida cotidiana y el
cuerpo tomando en cuenta su caricter historico y simbolico, reflejado en las
representaciones, expresiones y conocimientos que se transmiten de generacion en
generacion, recreada constantemente por las comunidades en su interaccion con la

naturaleza y su historia, infundiendo un sentimiento de identidad y continuidad.

El cuerpo, como instrumento reproductor representa un campo de percepcion, en el que
convergen diversas practicas sociales, también simboliza el vehiculo indispensable para
actuar en el mundo. El hombre afrodescendiente hace de su cuerpo un lugar de expresion
donde claramente se evidencia la idiosincrasia a partir de sus ritos y tradiciones que

condensan la resistencia africana, permitiendo conservar su cultura y saberes ancestrales.

Incluir las representaciones, los imaginarios y el discurso, como elementos fundamentales
de los procesos sociales y culturales en esta investigacion, ha hecho posible establecer la
importancia de las discusiones teodricas que dan razon de la visibilizacion de la
construccion del cuerpo simbolico, a partir de los conocimientos ancestrales de la

comunidad afrodescendiente del Choco. De modo que los imaginarios y las
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representaciones colectivas y sociales, han sido trascendentales en la busqueda de las
fracturas invisibles para resignificar el cuerpo simbdlico desde una perspectiva social y
cultural, capaz de transformar lenguajes a partir de la concepcion que tiene el sujeto de su

historia.

El hombre como ser social es creador de las diversas formas de concebir la realidad a partir
de lo que se denomina cultura, siendo esta entendida como el amplio conjunto de creencias

y aptitudes que tienen diferentes personas en un espacio especifico.

Teniendo en cuenta la complejidad de las expresiones culturales, se resalta que estas no se
dan de un momento a otro, sino que se conforman desde la interaccion y la postura que
tienen las personas frente a distintas situaciones, asi como el uso de elementos tangibles e
intangibles, conformando las caracteristicas que forman la cultura y que se incluyen a partir

de la transmision colectiva y el aprendizaje permanente.

La comunidad afro-chocoana se desenvuelve en un contexto enmarcado en las relaciones
colectivas y en las manifestaciones culturales, que evidencian sus creencias familiares con
raices ancestrales que dan cuenta de los significados, simbolos y lenguajes particulares de

sus integrantes, creando una serie de imaginarios que les permiten construir identidad.

Pero esto ha sido un proceso de reinterpretaciones para sefialar el hecho de los nuevos
procesos culturales que se llevan a cabo en América en donde se ha dado origen a una
nueva cultura negra que de acuerdo al antiguo pasado africano es capaz de reinterpretar los

hechos con una nueva perspectiva.

Indagar sobre la relacion entre memoria e historia, implica recordar hechos histéricos, tener
acercamientos a las versiones y a los recuerdos tratando de conservar un hilo conductor con
causa y efecto, sufrimiento y redencion. La memoria historica da cuenta de un proceso

social posterior a los acontecimientos sucedidos a partir de la esclavizacion, casi siempre
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con la finalidad de visibilizar la manera como sus précticas culturales mostraron una
enorme resistencia al no desaparecer sino al perpetuarse en las tradiciones y costumbres de

los afrochocoanos.

El cuerpo se muestra como objeto simbolico y creador, desde las perspectivas africanas en
torno a su cosmovision y su significado, pero también como cuerpo maltratado a partir de
los castigos donde resalta la relacion poder-cuerpo, intentando comprender la violencia
como mecanismo para garantizar fuerza de trabajo e instrumento de poder. Es decir,
establece que este modelo determind que los esclavizadores sometieran para explotar y los

esclavos buscaran formas de resistencia.

Asi es que los aportes de Bourdieu y Castoriadis son fundamentales para esta investigacion,
ya que se toma la perspectiva de Bourdieu, del habitus desde la nocioén de cultura a partir de
la esclavizacion, y la perspectiva de Castoriadis, en cuanto a los imaginarios que surgen a
través de los cambios que se prolongaron en los africanos y que dieron pie a nuevas formas

de interpretar la cultura, la musica, la religion y la danza.

Para analizar estas perspectivas se da paso a la metodologia cualitativa, la cual desde su
enfoque permite al investigador adentrarse en el estudio de caso y este a su vez hace
posible la percepcion del cuerpo como un medio simbolico de resistencia a partir de los
imaginarios y las representaciones de la cultura afrochocoana, comparadas con las
construcciones culturales de la actualidad, reflejadas en algunas entrevistas de personas que
han desarrollado proyectos en torno a la historia de la esclavitud y sus repercusiones

sociales y culturales.

Es importante tener en cuenta la recuperacion historica de la esclavizacion de los africanos
o las modalidades de castigo, y como estas sirven para revelar que la violencia, como
instrumento de poder, fue utilizada para someter y explotar hombres y mujeres

desarraigados de Africa. De esta manera, es que impera el reconocimiento de la
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resignificacion del cuerpo de africanos y africanas que tuvieron pese a la violencia, esa
violencia que desde siglos ha transformado a los seres humanos en responsables de la
reaccion esclava ante los mecanismos violentos impuestos para trabajar de manera forzada,
destacando que a pesar de esta actitud indolente (fracturas invisibles) del ser, hizo posible
también la creacion de las formas de resistencia que se desarrollaron para perpetuar las

creencias, las tradiciones, pero sobre todo el habitus.

Con el fin de fundamentar lo expuesto anteriormente es necesario, se determina un
planteamiento del problema, y para ello es preciso describir, referenciar y situar el lugar de
estudio, la zona norte del pacifico colombiano. Esta comprende el departamento del Choco,
reconocida por las constantes lluvias, la hermosa selva que le rodea, el oro y la gente de
piel negra. La selva chocoana es enigmadtica, donde la diversidad de plantas y animales es
abundante, esta rodeada de riachuelos, arroyos, quebradas y rios, asi como de montafas,

como la cordillera occidental que les separa del territorio Caucano.

Este departamento es poseedor de una gran riqueza cultural, particularmente por sus
tradiciones de origen africano que se encuentran vivas y presentes en las manifestaciones
culturales (corporales, literarias) y religiosas (rituales). La historia del departamento del
Choco esta ligada con procesos de esclavitud que surgieron a raiz de la sed de poder y
riqueza por las minas de oro encontradas en este departamento: “El sistema esclavizador
especialmente en el sector de la mineria encontrd en la mina su unidad de sintesis de

produccion y reproduccion” Situacidon que ha sido descrita por varios autores.

Este proceso tuvo unos supuestos teoldgico-morales que fueron usados para justificar la
esclavizacion de africanos, otorgandoles caracteristicas de inferioridad para cometer actos
de justa violencia perpetrada contra ellos. Para mantener este numeroso grupo humano bajo
control los castigos corporales, la violencia simbdlica, torturas e incluso la muerte fueron
usadas a lo largo de més de tres siglos de esclavitud para mantener el ciclo de explotacién

que les cobijaba y aduefiarse del cuerpo de africanas y africanos.
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Pese a estas condiciones de vida producto de la esclavizacion, los descendientes de
africanos crearon unos campos simbolicos como mecanismos de resistencia para dar
continuidad a las creencias religiosas y culturales africanas, a fin de que no desaparecieran,
en los que prevalecen su cosmovision de cuerpo, producto del pasado a fin de fortalecer el

futuro.

El cuerpo desde la perspectiva simbodlica es necesario retomarlo como el elemento
significativo de creacion en torno a la resistencia que establecieron los descendientes de
africanos. Es importante entender el cuerpo como una categoria de la experiencia cultural,
por tanto es necesario hacer un abordaje al cuerpo desde su realidad corporal a partir del
reconocimiento como algo construido, como materia e instrumento. La realidad fisica del
cuerpo es construida en relaciéon con un campo de significaciones y al mismo tiempo es

capaz de construir un nuevo mundo de significados.

Asi pues, es que surge el cuerpo simbdlico, aquel que representa las caracteristicas no
visibles de los rastros de la esclavizacion, generando unas ilaciones que a su vez permiten
el nacimiento del cuerpo historico-politico, el cuerpo-espiritu, el cuerpo del trabajo. En
relacion con todas estas caracteristicas el cuerpo es interpretado como potencia de
metamorfosis, cambiando y construyéndose no para mostrarse sino para no olvidar,

mostrando en esta transformacion el reconocimiento cultural como un espacio de practicas.

Razon por la cual, surge la pregunta de investigacion: ;Como puede el cuerpo simbodlico
dar cuenta de los aspectos sociales, culturales y la muestra de las fracturas invisibles, a
través de los discursos actuales de algunos habitantes del Choc6 (Quibdd), creados desde

los imaginarios que tienen de la esclavitud?

Al enfatizar entre la relacion del cuerpo y la resistencia a partir de los actos violentos, el
objetivo no es el de describir las formas para imponer el sufrimiento a los esclavos, sino

mostrar como se manifestd la resistencia y la reproduccion de nuevas formas de cultura sin
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dejar de lado las tradiciones africanas que aun en la actualidad se mantienen vigentes,
haciéndose visibles sus creaciones sociales y culturales a partir de su propio cuerpo, como

un medio simbolico de creacion.

Por ello, surge el objetivo principal de esta investigacion: Analizar algunos aspectos
sociales y culturales que han logrado los habitantes del Choc¢ a través del cuerpo desde la
construccion y la resignificacion de los acontecimientos historicos de la esclavizacion a
partir de la identidad afrodescendiente. Permitiendo la elaboracion de objetivos especificos
que contribuyen al esfuerzo de llegar al general y estos son: Contextualizar los procesos
historicos de la esclavizacion partiendo de tres premisas, cuerpo historico, cuerpo
maltratado y cuerpo simbolico. Analizar las formas de evocar la historia sobre la esclavitud
desde los acontecimientos, identidades y ensofiaciones afrodescendientes. Identificar las
costumbres y tradiciones de raices ancestrales africanas en el Choc6 que prevalecen en la
actualidad. De modo que, la relacion entre el planteamiento, la pregunta y los objetivos nos
llevan a concretar tedricamente el concepto de habitus, el cual nos permite analizar las
caracteristicas que se establecen en las relaciones que se dan entre los cambios corporales y

sus incidencias culturales desde la vision africana, la esclavizacion hasta la actualidad.

La poblacion africana traia consigo una serie de significaciones que determinaban su estilo
particular de ver la vida. Sin embargo, al tener contacto forzoso con los esclavistas y con
nuevas tribus del mismo continente, se interrumpen y fracturan una serie de instituciones
establecidas en cada comunidad africana, cuyos habitantes fueron traidos hacia las costas

del Caribe y Pacifico colombiano.
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ESTADO DEL ARTE

Los procesos de esclavizacion han sido tomados como elementos significativos desde los
componentes historicos, y han surgido postulaciones que evidencian la llegada de los
africanos a tierras colombianas; cada una, ha arrojado grandes descubrimientos que
identifican a una cultura que en su buisqueda por ser visibilizada ha permitido reconocer y
resignificar un elemento importante en todo este camino histoérico, social y cultural, El
cuerpo, a su vez este ha sido objeto de estudios y analisis, desde estos, se ha construido una
historia que surge desde un campo simbolico que expande una reflexion generada a través
de los procesos de esclavizacion de los africanos en el pacifico colombiano,

especificamente en el Choco.

La interpretacion en torno a sus imaginarios ha mostrado, que la cultura africana se
fortalecio a partir de lo que llamamos en esta investigacion las fracturas invisibles. Estas
fracturas son el producto de aquellas generaciones que han pasado a lo largo de los afios
contando una historia que claramente no necesita ser verbalizada. El cuerpo ha acompafiado
cada proceso cultural y se ha formado como un objeto privilegiado donde se generan
espacios de interpretacion visibilizados en toda la gama cultural de los afrodescendientes

del Choco.

Lo que ha significado para esta cultura afrodescendiente, no so6lo han sido limitaciones o
conflictos, sino que desde sus fracturas invisibles, el cuerpo ha sido el eje que transforma
aun desde los escombros que dejo el sometimiento y el desarraigo. Las representaciones
culturales se levantan como fortaleza y desde alli han comenzado a concebir; una vision
cosmogonica africana que ha perdurado en esta cultura a partir de sus costumbres y
tradiciones. Aquello que para muchos fue un acto de dolor, hoy en dia los
afrodescendientes lo ven como actos de rebeldia y resistencia. La africanidad no

desaparece, su espiritualidad, su modo de vida, aiin estan vigentes en la actualidad. Y el
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objeto que fue golpeado, lastimado y desarraigado, hoy cuenta su historia, se levanta con

mas fuerza, el objeto llamado cuerpo simbdlico.
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MARCO TEORICO

CAPITULO 1

CUERPO HISTORICO

DE LA CONSTRUCCION DE CUERPO AFRICANO - AFRODESCENDIENTE

El oro que llegaba a Europa provenia de los negocios que los comerciantes musulmanes
mantenian con los pueblos que pertenecian a Africa Sub-sahariana. Este comercio fue muy
importante porque atravesaban por el desierto pasando por ciudades de gran significacion
como lo era Tumbucti y Gao, puertos significativos sobre el rio Niger. Sin embargo esta
region permanecio6 inaccesible ya que los africanos mantuvieron el secreto del lugar donde
se encontraba el oro. También porque el Islam practicado en esa region se convirtido en una

barrera para la instalacion definitiva del cristianismo.

Africa estaba rodeada de grandes imperios, uno de los mas importantes fue el imperio de
Mali. Este imperio nace justamente en la zona de produccion de oro mas rica y su ubicacion
abarcaba importantes regiones, controlando de este modo el comercio; este territorio
abarcaba desde el Africa occidental hasta el Africa septentrional. Un personaje a destacar
fue el conquistador de este vasto imperio, SunjataKeita, quien defendidé su imperio de
poderosos monarcas, quienes luchaban por el oro. En efecto este imperio se convierte en
una potencia internacional. Viajeros llevan consigo la imagen del poder de este imperio,
especialmente por el oro, y desde la segunda mitad del siglo XV portugueses y europeos se
aventuran a explorar las costas occidentales del Africa; pese a sus esfuerzos, portugueses y
musulmanes no logran controlar el oro, entonces, inventan otro tipo de negocio: deportar
seres humanos con rumbo a América con el fin de explotar el oro que los espaioles

encontraban en el Nuevo Mundo.
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La poblacion africana que fue traida a los territorios de Colombia en calidad de mano de
obra esclava provenientes de diversas etnias africanas principalmente de la Costa
Occidental de Africa con fenotipos particulares, dialectos diferentes, y cosmovisiones
practicas propias, tras ser capturados, desarraigados y raptados, eran miembros de las etnias
bantues, wolofs, mandingas, fulos, arards, carangas, balanzas bidfanas, monicongos,
anzicos, fanti, ashantis, carabalies, popds, berbesies, biafaras, y biojos entre otros.

(Mosquera, 2004)

El llamado “comercio triangular” constituyd una practica de varios paises del viejo
continente. Diferentes productos servian para intercambiar por africanos esclavizados.
Tales productos eran, bebidas alcoholicas, viejas armas, telas de muy poco valor, cuchillos
y barras de hierro. Luego retomaban el viaje hacia el continente americano donde los
esclavizados eran vendidos a buen precio. Luego con el dinero producido por la venta,
volvian a llenar las bodegas con productos como café, algodon, tabaco, oro y plata con el

fin de regresar a Europa y asi iniciar el ciclo nuevamente.

Los africanos esclavizados tenian que poseer unas caracteristicas fisicas prudenciales, ya
que si eran demasiado jovenes o viejos, si poseian o adquirian alguna enfermedad no
podian ser vendidos de la misma forma. Por eso, eran elegidos aquellos hombres y mujeres
que mostraban un cuerpo lleno de vitalidad, fortaleza, fuerza y que demostrara la sumision
para con su “duefio”; tales aspectos nos llevan a entender el porqué historicamente, el
cuerpo ha sido un tema de discusion en importantes campos: sociales, culturales, artisticos,
cientificos, etc., mediante las ciencias como la antropologia médica, la psicologia, la
sociologia o la filosofia. En las ultimas décadas presenta un auge de importancia en torno a
lo artistico, la pintura, la escultura, el deporte, el teatro y la danza. Todo esto se evidencia
en los diferentes escenarios en los que irrumpe la necesidad de mostrar las caracteristicas

potenciales del cuerpo como materia yser.
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Al hablar de ser, se irrumpe en el pensamiento religioso, con el papel trascendental de
redescubrir el cuerpo desde lo antropologico, simbdlico y espiritual, definiéndolo como un

yugo o una carga siendo éste, una tumba para el cuerpo.

Por lo anterior, la propuesta busca desarrollar las caracteristicas simbolicas del cuerpo en el
ambito espiritual, social y cultural, partiendo de la memoria historica que surge a través de
las creencias y la concepcion del esclavismo que se tuvo en la region del pacifico

colombiano, especificamente en Choc6.

Para ello, es necesario partir desde la vision del mundo del negroafricano, donde se
compenetra la materia y el espiritu, basados en una energia generadora que le llaman fuerza
vital. En seguida se presentan algunas percepciones basicas desde donde se analiza el papel
del afrodescendiente Chocoano con su configuracion social y espiritual, integrando sus

intereses culturales a partir de las ascendencias raizales africanas.

Para finalizar, se evidencian aspectos de la cultura africana a grandes rasgos, su hegemonia
e importancia que de manera trascendental marcaron toda una serie de imaginarios
culturales, aportaciones que han dejado un legado de tradiciones muy marcadas desde su

perspectiva de vida.

VISION DE MUNDO AFRICANO

Dentro del universo del ser africano se consolida la espiritualidad como la base principal de
estilo de concepcion de vida, que se enmarca y contiene en los aspectos politicos,
simbolicos y religiosos, ya que, el africano se preocupa por la manera de asegurar su propia
existencia, usando como estrategia Unica la fuerza vital que se concibe como la energia que
sostiene todo. Desde esta gama de energia vital es importante entender el contexto sobre
Bantti, (Romero, 1988) que traduce ‘“el ser mismo, la fuerza universal cosmica que

solamente el moderno pensamiento racional puede abstraer de sus formas fenoménicas”



23

esto es en sentido singular; el sentido plural de bantii es Muntu, “los hombres, las personas,
los pueblos”. Dicho concepto tiene una dimensién no tanto fisica o etimoldgica sino
filosofica en cuanto se refiere al ser, a la concepcion sobre el mundo, y el lugar que “el

hombre” ocupa en ese mundo. (Romero, 1988).

Ese “hombre”, que es diferente a otros hombres, debe su origen a Zambi-Ampungo, su
Dios principal, creador del mundo de las cosas y del mundo de los espiritus; €l cred a “esos
hombres”, por eso son hermanos encontrandose sus lenguas emparentadas. (Romero, 1988)
A proposito de la filosofia Bantu se plantea el siguiente texto:

“Hay cosas que los africanos repiten sin cesar ya que expresan sus valores profundos y sus
aspiraciones supremas. Se trata de la vida, la fuerza, el profundo vivir, la fuerza vital”.

(Jahn, 1963)

Esta fuerza vital es considerada por Marcel Griaule, etndlogo francés como “una energia en
instancia, impersonal, inconsciente, repartida en todos los animales, vegetales, en los seres
sobrenaturales, en las cosas de la naturaleza, y que tiende a perseverar en el ser, soporte al
que esta afectada temporalmente (ser mortal) y eternamente (ser inmortal)” (Le Breton,

1995).

Segun lo sefiala Marcel Griaule la fuerza vital es la esencia que trasciende la vida, que
permea en todos los seres tanto naturales como sobrenaturales mostrando la importancia
espiritual que permite al ser mantener una estrecha relacion con la naturaleza (animal,
vegetal), de modo que la comunicacion trasciende los aspectos mas relevantes de lo natural
hacia lo sobrenatural. Por esta razon es tan importante explicar més a fondo el concepto de
la fuerza vital, ya que su significado trasciende la herencia afro, lo que hace posible que la
energia siga fluyendo para darle paso a la vida, como es la representacion que ellos le dan.

Siguiendo con este aspecto nos adentramos en la fuerza vital.
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LA FUERZA VITAL

La fuerza vital viene de un ser supremo. Llega a los vivientes a partir de una larga cadena
ancestral, algunos pueblos africanos ven en la sombra que estd con el ser humano durante
toda la vida una materializacion de dicha fuerza. Otros la consideran como los eventos
cotidianos en la vida, tales como el nacimiento, la enfermedad, la salud, la muerte,

sefialando con mayor o menor intensidad la fuerza vital (Mosquera, 2001).

De este modo la fuerza vital ocupa un lugar destacado en la cosmovision, donde se genera
una doble realidad, por una parte, las cosas visibles y por otro el universo invisible. La
realidad visible incluye las cosas materiales y palpables, no implica la verdad absoluta, sino
que es el recipiente de la fuerza vital. Es decir, que la esencia de las cosas se encuentra en
el universo invisible, ya que en este se analizan las cosas, se descifran los acontecimientos,
la evolucion del mundo y del hombre. Asi que su pensamiento es dualista, cada realidad
(visible e invisible), ocupa un sentido de gran importancia en el ser; ninguna realidad es
indiferente, todos los seres, los elementos (fuego, aire, etc.) estan animados por una fuerza

vital.

Es importante destacar en el africano, el concepto que encadena la realidad visible e
invisible siendo esta la hilaridad entre los antepasados y la complicidad de la naturaleza.Su
forma de ver el mundo desde su espiritualidad, desde su herencia, desde sus dioses, desde
lo heredado, adquiere un sentido importantisimo en su trascendencia en el mundo,
permitiendo entender esa unidon con la naturaleza, con el mundo y con el universo, para
crear un pensamiento, una fuente fascinante donde lo injusto, el dolor no trascienden sino
que se transforman en fuerza, vitalidad que permite seguir fortaleciendo el ser desde su

interior para mostrar esa fuerza vital que los describe en todo aspecto.
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EL UNIVERSO PEQUENO: CUERPO

La vision de mundo negroafricana incita al hecho de que el ser humano es un ser diverso,
ya que, su composicion surge de las divinidades, el cosmos y los antepasados, de este modo
este “ser” se piensa desde las identidades y los imaginarios. Como muestra el siguiente
principio Yoruba encontrado en el texto de Patricia Soto en su libro “Africa en cuerpo y
alma”:

“El Dios supremo Olodumare (Olores) dio orden a las divinidades subalternas de fabricar
las diferentes partes del cuerpo humano a partir de la arena y asi fue. Hechos pedazo por
pedazo, y conforme a los caprichos de las divinidades encargadas, los seres humanos
fueron heterogéneos. Un dia, EshuElegbara (Legba) divinidad que redistribuye la suerte y
concede la fecundidad, agujereo el ser humano y aparecio el sexo. Legbha ya estaba
cansado de un trabajo mecdnico de reproduccion continua de una misma cosa, de este
modo el ser humano heredo de los dioses no solo la sexualidad (obra de Legba), sino
también el principio vital, emi o ye, que siempre viene de Olodumare. Principio yoruba de

la creacion. (Soto, 2006)

Los principios espirituales, son invisibles, pueden tener nombres o sencillamente
enmarcarse en categorias como, por ejemplo: la fuerza vital. De modo que estos principios
llegan a ser fundamentales en la concepcion de vida del africano desde siempre. Lo
invisible no est4 separado de lo visible que en este caso es el cuerpo, dado que lo espiritual
anima el universo bioldgico, este a su vez encarna y simboliza el mundo invisible, tal como
lo muestra Kasanda Lumembu, Albert (Lumbembu, 2003) en un fragmento citado en este

texto de C. Faik Nzuji:

“El hombre participa con su cuerpo y su palabra en las ceremonias rituales que recuerdan
los tiempos miticos y cuyo papel simbolico consiste en crear el equilibrio psicologico,

psiquico, espiritual y social del individuo. El cuerpo aparece como el vector de principios
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espirituales; como espacio de relaciones entre hombres de un lado, entre estos y sus dioses

del otro lado. Como el soporte espacial de simbolos graficos”.

En efecto, el cuerpo cumple con una funcioén socio-espiritual muy importante, pese a que
sus distintos componentes no tienen las mismas funciones, aunque algunos son sagrados
por su origen, heredado por algin antepasado o porque tienen un papel sagrado y
simbolico. Ejemplo claro de este ultimo es la sangre usada en determinados rituales y

ceremonias de limpieza, curacion o consagracion.

Sin embargo, las partes del cuerpo son la representacion del todo. Cada parte del mismo
representa aspectos que determinan el modo de pensar y ver las cosas, de adentro hacia
afuera, la cabeza, por ejemplo, representa la voluntad y la consciencia. Janheinz Jahn,
comenta acerca del cuerpo:

“... el cuerpo sigue siendo un espacio de comunicacion, de cruzamiento de lazos y de
fuerzas vitales. A pesar de la distincion entre el aspecto biologico y la dimension espiritual,
mantenemos la idea de inclusion y dinamismo existencial entre ambas esferas. La vida
biologica y la vida espiritual se encuentran en el hombre, ninguna de las dos puede
presentarse solo en la vida humana concreta (...) la naturaleza del hombre viviente se
caracteriza precisamente porque participa de los dos principios, solo de este modo es (...)

un ser humano vivo.” (Jahn, 1963)

De esta manera el cuerpo no puede ser concebido s6lo como una esfera bioldgica, sino
como un recipiente que ocupa la fuerza vital representada en los aspectos espirituales que
surgen del universo invisible e impalpable. Por tanto, en Africa, plantear la pregunta sobre
(Como estéas?, equivale a como esta tu cuerpo, que visibiliza la densidad estructurante de la

“fuerza vital”. (Jahn, 1963)
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Marcel Mauss, refiriéndose a las técnicas del cuerpo con respecto al modo de sentarse,
bailar o simplemente moverse menciona: “vivir es vivir su cuerpo mediante las diferentes
sensaciones que éste produce” (Mauss, 1979), es decir, el cuerpo permite expresar
sensaciones, sentimientos, pensamientos, suefios que van tejiendo a medida que se va
produciendo el movimiento; cada trazo que se va marcando con cada parte del cuerpo
muestra lo que siente aquel que lo produce y como su sentir influencia las miradas y el
pensamiento, ademas demuestra una herencia, una cultura, una representacion de lo que
somos, demostrando una vez mas la disposicion de la sangre en el cuerpo para representar

las sensaciones que vivir produce, y esto es lo que la cultura negroafricana lo expresa.

CONFRONTACION CUERPO A CUERPO

La cultura negro africana se caracteriza por la sensibilidad y la emocidn, pero, al respecto
existen consideraciones despectivas de antropologos, sacerdotes y viajeros que
confundieron la esencia del hombre africano. Este tipo de consideraciones surgen a partir
de la investigacion que elabora Luis César Bou, denominada Africa y la historia. Este autor
evidencia la mala interpretacion de la cosmogonia africana, lo cual generd distintas
reacciones que encasillaron al africano desviando su pensamiento de negritud como marco
de la lucha por su cultura o textos y acciones que reforzaban la negacion de la dignidad del

negroafricano, marcando esta cultura y fracturando su concepcion de universo.

El desprecio hacia el cuerpo y las manifestaciones fisicas y emocionales estan adheridos
dolorosamente como una raiz a la cultura negroafricana. La doctrina de los padres de la
iglesia tenia una fuerte conviccion donde el cuerpo era la carcel del alma y a su vez, el

cuerpo es un yugo (Bou, 2007)

David Le Breton sefala: “cada sociedad esboza, en el interior de su vision del mundo, un
saber singular sobre el cuerpo: sus constituyentes, sus usos, sus correspondencias. Le

otorga sentido y valor” (Le Breton, 1990) Entonces es posible analizar una sociedad a
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través del cuerpo, ya que, a su alrededor se forman estructuras sociales, culturales,
religiosas. A partir de esa concepcion, se genera una resistencia social y cultural del cuerpo

simbolico debido al choque entre blancos y negros durante la esclavitud.

Tanto africanos como occidentales tenian una vision de mundo y de cuerpo totalmente
distinta. Para el siglo XVI los occidentales gestaban una idea de cuerpo con un aspecto
religioso, se caracteriza por ejercer una fuerte vigilancia sobre el cuerpo desde ideas
religiosas; estaba encasillado como un lugar propicio para el pecado, tanto asi, que por
varios siglos se ha hecho mencién de los “pecados de la carne”. Contrario al africano que
comprende el mundo con una doble realidad donde se integra la materia y el espiritu. Desde
este punto de vista los espanoles representaban la religiosidad del cuerpo a través de la

restriccion, los africanos por su parte lo hacian por medio de la libertad corporal.

La concepcion de cuerpo para el africano le permite entender la organizacion del mundo,
una manera de comunicarse con lo invisible, con lo simbolico. Las expresiones corporales
cobran un significado simbolico, generando un lenguaje que se transforma en una
comunicacion con lo visible e invisible. A través del movimiento corporal, el hombre libera
y a la vez domina las fuerzas de la naturaleza contenidas en los simbolos de las danzas,
mediante el ritmo. Para el negroafricano es tan importante el cuerpo que en medio de los
bailes se conectan con los dioses prestandoles su cuerpo en medio del ritmo frenético de los
tambores, entonces, el cuerpo se convierte en un texto cuya lectura arroja signos y mensajes

de gran importancia cultural, social, politica y sobre todo ancestral.

Lo cual demuestra la importancia de la oralidad y la trascendencia de sus creencias desde
las danza, como manifiesto de su herencia ancestral religiosa que transforma su mundo para
seguir dando fuerza y vitalidad para seguir adelante. Es por esto, que el mito africano cobra
fuerza y permite adentrarnos en lo que para ellos es y como se fortalece su cotidianidad sin

olvidar el pasado, sino que lo hace cada vez mas fuerte.
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FUERZA DEL MITO EN EL UNIVERSO AFRICANO

El mundo africano esta basado en la fuerza de los mitos fundacionales, es decir, los relatos
sagrados a través de los cuales se cohesiona la sociedad y que mantiene toda su conciencia
histérica y que los une con los diferentes planos de la existencia. Este tipo de mitos se tocan

desde el sentido mas sagrado, para lograr ver cudles son sus relaciones sociales.

Hay una serie de fuerzas que estan cercanas al hombre, estas fuerzas pueden ser los
espiritus o los antepasados o ambos. La gente no deja de existir porque muere, sino que
pasa a otro plano. Y el mundo de los espiritus se expresan a través de los poderes de la
naturaleza (agua, fuego, aire, etc.) esto son filosofias, cosmovisiones complejas, otras

formas de conocimiento que articulan sociedades.

Estas fuerzas y energias generan un conocimiento, que es el poder que tiene la naturaleza,
aquellos que tienen acceso a este se les denomina chamanes, hechiceros, sacerdotes o
babalaos, quienes a su vez cuentan el mito una y otra vez y mantienen los hilos de la cultura

africana vivos.

La oralidad empleada en Africa define el caracter del mundo africano, tiene tanta fuerza

que sus principios estan basados en sus mitos fundacionales.

Percepciones africanas

El factor cultural de Africa no es la palabra escrita sino la expresion oral, no solo concierne
en las fuentes de los valores culturales, sino también en cuanto a la practicidad de las
diferentes condiciones a través de las cuales se transmite la manera de ver el mundo. El
rasgo distintivo de la perspectiva africana sobre el universo e incluso la sociedad no estd

inmersa en facultades intelectuales sino en ambientes culturales.
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En este sentido de la percepcion africana en torno a sus fuentes de conocimiento vuelve a
jugar un papel importante la vida, la fuerza y la unidad, siendo estos los principios mas
importantes de la percepcion del mundo tradicional africano. Se destaca también la
extraordinaria complejidad del punto de vista del valor unitario a través de la fuerza vital; la
relacion entre los seres vivos y el ser supremo, las potencias magicas, los antepasados y
finalmente, los seres humanos que estdn inmersos dentro del mundo ofrecen una idea

aproximada de la vision africana sobre este:

“El universo, la vida y la sociedad se encuentran indisolublemente relacionados y
son percibidos como una unidad simbiotica. La fuerza vital no constituye un
concepto separado: la espontaneidad y la incesante continuidad de un flujo

convierte a esta unidad en un sistema dinamico” (Alpha, 1982)

Sin dejar de lado los diferentes aspectos de la indisoluble relacion entre la vida, el universo

y la sociedad, determinando que la sociedad es:

“Muntu, una esencia de poder y a quien pertenece la autoridad del nommo, el alma
humana, durante la vida del individuo no tiene siquiera un nombre propio en
nuestra filosofia (...) todo se concentra en la rica vitalidad del ser humano vivo,
quien perpetua la vida transmitida por los antepasados (...) el impulso activo que
pone en movimiento a todas estas fuerzas es el Nommo, el verbo, el cual puede ser

representado por la palabra hablada, por el agua o por el esperma.” (Jahn, 1963)

El hombre, mantiene su historia a través de sus creaciones lingiiisticas, de modo que sean
perdurables de generacion en generacion, otorgandoles un valor inmaterial, pero de gran
importancia para la cultura; conservando sus conocimientos a través de las herencias
ancestrales, dotando al universo y sus fenémenos de un significado; humanizando la

naturaleza por medio de un sistema de signos e intenciones afianzando, el hombre su poder:
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“... y él tiene tal confianza en el poder de su verbo que no emprenderd accion alguna (la
construccion de una piragua, la preparacion de un veneno, el cultivo de un campo, etc.) sin
proferir previamente las palabras rituales sin las que ninguna empresa puede ser

concluida con éxito” (Alpha, 1982)

Cada individuo tiene una manera particular de ofrecer sus conocimientos como una obra
que nunca se acaba (se perpetiia en las familias), ya que, actlia en un contexto donde la
tradicion la determina el orden de las referencias simbolicas que le otorgan un significado a
lo que se emprende y se cumple; en este caso la tradicion no es la repeticion de cuestiones

idénticas, se repiten de generacion a generacion, pero la actividad no serd la misma.

La oralidad es uno de los rasgos culturales mas relevantes de la comunidad africana, si
bien, no es lo Unico que existe, pero en este trabajo se quiere destacar su predominancia
mas no su exclusividad. No se puede caer en la trampa acerca de creer que la oralidad no
utiliza un sistema de inscripciones para fortalecer la memoria, tampoco, que, por causa de
la incapacidad de escribir, la oralidad sea determinante en esta cultura. Es la causa-efecto

de un ser social, ademas define las estratificaciones y diferencias sociales.

El mito

La finalidad del mito en la cultura africana, consiste en acercar al oyente a una historia que
le permite resolver algin problema existencial, la palabra se manifiesta como un acto; asi
pues, el marco de referencia del mito es la voz, cuya funcién es poner el problema de la
realidad como el de un objeto existente presente entre el orador y la audiencia. Una de las
caracteristicas consiste en que el orador no solo disfruta hablando, sino que espera que el
oyente comprenda la leccion de su historia y resuelva su problema personal siguiendo sus

indicaciones.
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El mito africano pertenece al orden de la expresion simbolica, ya que dota de significado
las realidades de la vida cotidiana, asi como el contenido de otras formas de discursos. No
es una forma narrativa que lleve al engafio, sino que transmite las ideas claves que

gobiernan la concepcion africana del mundo:

“Ya que el “otro” siempre esta implicito, aparece dentro del marco que condiciona
vy quizds incluso determina el “yo” y el “nosotros” juntos; la anterioridad o la

simultaneidad de la comunidad es el “yo” afirmado.” (Alpha, 1982)

La concepcion de la comunidad africana estd enmarcada desde el aspecto individual, donde
el sujeto debe apropiarse de su cosmovision para luego integrar al “otro” de modo que se
establecen relaciones y vinculos sociales entre cada uno de los integrantes de una

comunidad, reafirmando sus creencias y su identidad.

El “otro” es igual de importante en la cultura africana, pero cada uno se forma desde un
“yo” creado por un vinculo familiar que es preponderante en la formacioén social del

individuo para establecer comunidad.

Para el sujeto africano la memoria histdrica conserva una importancia invaluable, debe ser
trascendental de generacion a generacion, aun cuando se establece que los cambios del
mundo pueden modificar la cultura no se desaparecera su legado tradicional y raizal.
Carece de importancia los sucesos esclavistas en la actualidad, en la memoria de los
jovenes ascendientes de la cultura negra asentada en el pacifico del Choco; pero esto no
quiere decir que estos acontecimientos forzosos de aculturacion no hayan dejado marcas
simbolicas. En una parte de la poblacion adulta aparece una cicatriz en el alma, producto de
los hechos historicos contados de generacion en generacion a través de la oralidad,

costumbre que con fuerza no desaparece.
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El cuerpo como herramienta lingiiistica, social y politica ha sido el eje principal en la
construccion de nuevos escenarios dentro del simbolismo reconstruido y resignificado de lo
que acontecid y lo que se debe sobrellevar en el cuerpo simbolico del afrodescendiente,

especificamente en el Choco.

Los procesos de esclavizacion aparecen en el escenario como un sombrio panorama que
definitivamente trajo cambios en la vida de los africanos que viajaban obligados a tierras
nuevas. Procesos de aculturacion desencadenaron nuevas busquedas en la construccion de
identidades, constituyendo una cultura creada por el maltrato, pero que no se dio por

vencida, sino que resignifico su valor.

Esclavitud, viaje sin regreso

Para encontrar la esencia de la construccion de cuerpo social y cultural se necesita tocar, no
muy profundamente, los sucesos historicos de la esclavitud con todo lo que repercute desde

el punto de vista cultural y corporal.

La esclavitud no era desconocida en Africa antes de la llegada de los europeos, asi como en
otros continentes, la diferencia en este caso se daba a través del trato; sin embargo, el ser
esclavo en este continente podria tener garantias, puesto que disfrutaba de derechos civicos,
derechos de propiedad y contaban con multiples procedimientos de emancipacion
(Mosquera, 2010). Habia distinciones entre esclavos de casa y esclavos de guerra, sin
embargo, estos ultimos siempre formaban el grupo de la primera categoria después de un
tiempo. En una parte de Africa el esclavo era incluido en el niicleo familiar que lo poseia,
en cambio, en otros lugares del mismo continente, la situacién era distinta, asi como en

otros lugares la esclavitud era desconocida.

El giro de la esclavizacion inicia con los europeos ya que comenzaron a exportar esclavos

en cantidades alarmantes a regiones desconocidas para los africanos, modificando la
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concepcidn de esclavo a cosa. El descubrimiento de América (por parte de Cristobal Colon)
y su posterior ocupacion repercute en el continente africano. Como en la conquista de
América fueron halladas tantas riquezas se generd la necesidad de implementar mano de
obra para la apropiacion de éstas y obtener las ventajas en la explotacion economica de
estas zonas. Y es entonces, en Africa, donde los europeos fijan su mirada para equilibrar la
mano de obra, ya que la poblacidon nativa comenzo a ser exterminada; asi pues, comienza el
“flujo incesante”, donde millones de africanos comenzaron con su proceso de recorrer el
océano Atlantico para ser vendidos a los colonizadores de América. Durante tres siglos se

genera un desplazamiento de africanos y por ende el comercio de esclavos.

Cada grupo de esclavizados tenia procedencias étnicas diferentes, que compartian las

mismas embarcaciones:

“...durante su trayecto ni siquiera hablaran los mismos idiomas, ni tendrdn las mismas
creencias mucho menos tendran las mismas prdcticas artesanales. Tampoco es posible

suponer que los esclavos hayan traido con ellos sus instituciones” (Arocha, 1999).

El contrabando humano que la esclavitud trajo de por medio, desencadend una serie de
fracturas dentro de la cosmovision de mundo en las negritudes. El cambio de continente,
junto con el sometimiento a nuevos lenguajes culturales deteriord gran parte de su legado
cultural, sin mencionar las afectaciones que esto representd para su idea de cuerpo, basado

en la fuerza vital y en la vision misma de la vida y la muerte.

La idea era mantener al negro trabajando de sol a sol a través de una disciplina de hierro
que era liderada por los amos y una serie de castigos corporales como el cepo, el escarnio
de la picota, el suplicio del latigo y el martirio de la mutilacion, los esclavistas junto con los
cortes de nariz o de orejas implementaban también la castracion, ademds de las marcas de
fuego en diferentes partes del cuerpo, aunque, lo hacian en aquellas partes en las que no

perjudicardn y afectardn su desempefio laboral. Segin Deleuze, en el texto cuerpo sin
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organos: “El cuerpo sin organos es lo que queda cuando se ha suprimido todo. Y lo que se
suprime es precisamente el fantasma, el conjunto de significancias y de subjetivaciones”
(Deleuze, 1994). Aunque los castigos por parte de los amos procuraban no afectar el
desempetio, el cuerpo del afrodescendiente, ya venia desprovisto de su cosmovision. El
esclavizado, debia, olvidar sus origenes, desprenderse de su esencia, asimilar nuevas
practicas sociales y espirituales. Como creadores en los escenarios de la cultura, la
sociedad, la lengua y la literatura los negros han sido forzados a la invisibilidad, con la
excepcion de los procesos vistos en la danza y la musica, pero su historia cosmogonica, no
puede limitarse solo a estos campos, a pesar de su gran importancia y aportes a la
construccion del individuo y colectivo afrodescendiente. “Un acervo copioso de estudios en
torno a la religion, las danzas rituales y profanas, las fiestas, los instrumentos musicales,
las artes plasticas, la literatura oral y escrita ha descubierto huellas africanas, estampadas
en América con mayor o menor profundidad...”(Freddeman, 1986). Una de las
explicaciones por las cuales estin mas demarcadas en unas regiones que en otras (sus
huellas africanas), es que sus instituciones africanas estaban cimentadas tenazmente en su
modo de ver la vida. Pese a esto, era muy dificil pensar en una herencia social comln, ya
que los negreros no capturaban toda una tribu, no siempre los capturados compartian una

filiacion étnica. (Mosquera, 2014)

La infinidad de conocimientos y creencias transportados con los esclavizadores no pudo
mantenerse puramente, puesto que para reconstruir sus instituciones tradicionales les
faltaba el complemento social, por ejemplo, en las costas americanas desembarcaron
principes y princesas, pero no las cortes ni las monarquias. Tratados en condiciones
deplorables en cuanto a vivienda, salud y vida familiar, a los esclavizados se les exigia
desempeiiar trabajos donde no tenian comunicacion para obtener una buena coordinacion
en sus acciones. Pese a esta situacion, los africanos en América inventaron nuevos
lenguajes en su modo de expresarse a través de la musica, gestos, expresiones corporales y

escritas que idearon formas de organizacion social de gran flexibilidad.
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“De ahi que el arte del vestido y la ornamentacion corporal (...) bajo el hierro de la
disciplina tuvieran que esconder sus texturas y colores, sus formas y sus aromas o
disfrazarse con otros tintes, contornos y sabores. Empleado para borrar creencias y
practicas religiosas, el terror de la inquisicion obligo a que los dioses africanos buscaran
refugio tras las mdscaras y trajes de los santos catolicos. Todavia en el siglo XX lejos de
este terror colonial la marimba y el tambor siguen sufriendo la persecucion de misioneros
cristianos que insisten en encontrar el pecado hasta en la humedad del bosque minero del

litoral pacifico.” (Freddeman, 1986)

La manera como los afrodescendientes realizan sus rituales, ha dado a entender que aun sus
creencias resisten el sentir africano. Y es factible que en la memoria de los abuelos reposen
vestigios africanos que se mezclan con las nuevas practicas religiosas. Reconocer el
contexto en el que se desarrollo la historia de la esclavitud es importante, dado que su
aspecto histérico permite explorar no solo su sentido simbdlico en la cultura africana, sino
también los cambios drésticos que llevaron al africano a fracturar su estilo de vida y por
tanto su concepcion de fuerza vital y visidbn cosmogoénica. Particularmente se puede
vislumbrar una fractura en torno al cuerpo simbdlico y los aspectos socio-culturales debido
al desarraigo provocado por los aspectos de la esclavizacion, luego la manera como son

vistos por sus verdugos, vendedores y posteriormente compradores.

La esclavitud desencadeno lo peor del ser humano y lo llevd a pasar por encima de vidas
humanas que tenian un claro vinculo con la vida y su entorno. La trata negrera mostrd
aspectos ostentosos, aprisionados los esclavizados fueron llevados a distintos navios con
rutas desconocidas. Una parte del equipaje desembarcaba y construian un gran barracén
donde los esclavizados podian ser almacenados como si fueran ganado. Los hombres y
mujeres africanos llegaban en largas filas amarrados por el cuello a una especie de horquilla
de madera; algunos, después de haber marchado miles de kilometros a través de la selva y

la estepa. (Freddeman, 1986)
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Eran cautivos de guerra, victimas de enfrentamientos entre tribus enemigas o cazados por el
afan de responder a la demanda comercial. No habia nifios ni viejos. Segin algunos
testimonios los comerciantes de este trafico humano masacraron a los nifios de menos de 6
afos y abandonaron a los viejos y a los enfermos. Solo querian jovenes fuertes, que
pudieran soportar bien el viaje. Sus edades oscilaban entre los 16 y los 30 afos.

(Tannenbaun, 1968)

Los africanos y sus descendientes nunca aceptaron pasivamente la esclavizacion. En el
barracon los esclavizados eran examinados. Se les miraban los dientes, los 0jos, se les hacia
correr, saltar, bailar. Se buscaban sintomas de enfermedad: escorbuto, lombriz, sarna, pues
un hombre o mujer en mal estado valia menos. Si era tuerto habia una reduccion en el
precio, igual si era sordo, o si le faltaba algin diente. Luego después, completada la
revision, el capitdn zarpaba de inmediato. Era conveniente que el viaje durara lo menos

posible. Temia las epidemias, los suicidios y las revueltas.

Viajeros

El viaje era terrible. Al subir al barco, adivinando la suerte que les esperaba, muchos
africanos preferian darse muerte lanzdndose al agua. El resto, desnudos, marcados al fuego
sobre el pecho, eran mancornados, encadenados de dos en dos, en el fondo del navio. Alli
permanecian de quince a dieciséis horas por dia en medio de la oscuridad, sin ventilacion y

sin sistemas sanitarios, disponiendo de un espacio que era apenas mayor que una tumba.

Para aprovechar al maximo el espacio, la bodega de los barcos se dividia en pisos que
tenian entre 1,20 mts y 1,50 mts de altura. Los hombres y mujeres africanos eran ordenados
como cucharas en una caja de servicio. Asi, un barco de 200 toneladas podia transportar
hasta 250 piezas, olvidandose que eran hombres y mujeres que gemian entre la sangre de

sus heridas, el pus de sus llagas, sus excrementos y orinas, junto con los cadaveres en
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descomposicion de los que no soportaban el infierno del viaje por el mar. (Tannenbaun,

1968)

Dentro del navio el olor era tan intenso que a la tripulacion le era imposible permanecer en
las bodegas mas de unos pocos minutos, los africanos llegaban a extremos de sofocacion y
desesperacion inauditos. Enloquecidos, atacaban a los guardias que descendian y hasta se
estrangulaban entre ellos para hacerse un sitio y poder respirar, las mujeres clavaban
alfileres en los cerebros de sus compaiieras. Es conocida la rebelion del jefe singbé, en el
navio Amistad, en 1839, que dio muerte al capitan negrero y llegé a los EE.UU., donde ¢l y
sus hombres fueron juzgados. Gracias a la presencia de los abolicionistas fueron devueltos
a su pais en 1842. (Tannenbaun, 1968). Este es s6lo un caso entre todos los afios de la

trata.

En algunos casos a las mujeres y los nifios les permitian circular a bordo durante el dia,
pero, media hora antes de la puesta del sol, debian volver a las bodegas y eran
minuciosamente registradas para asegurarse de que no habian escondido algun objeto que

pudiera ayudarles a librarse de las cadenas.

Cuando el dia estaba despejado, todos podian permanecer en cubierta: se les regaba con
agua salada y se les daban unas gotas de aceite de palma para que se frotaran el cuerpo. Los
marineros formaban una orquesta y se les obligaba a bailar. Asi hacian ejercicio para
contrarrestar la quietud del viaje. A los que no aceptaban esta nueva humillacion se le

obligaba a ritmo de latigazos. (Tannenbaun, 1968)

Tenian una racién diaria de arroz, maiz, mandioca, iame y bizcochos. No se les daba
demasiado de comer, solo lo justo para que no se enfermaran y no tuvieran suficiente fuerza

para rebelarse.
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No todos los hombres y mujeres que salieron de Africa llegaron a América, en la larga
travesia muchos de ellos murieron a causa de enfermedades contagiosas y otros eran tirados
al mar por los capataces, cuando la embarcacion venia muy pesada. Segin algunos datos,
de cerca de quince millones que pasaron a América durante toda la trata, se estima que

debieron de morir dos millones. (Tannenbaun, 1968)

Determinar qué posibles culturas africanas estuvieron ocupando el territorio chocoano o por
lo menos los descendientes, permite reconocer el caracter cultural que traian consigo los
africanos o afrodescendientes y descubrir la fractura simbdlica y cudl es su modo de resistir

en la historia del Choco.

Memoria esclavista colombiana

Los destinos de los esclavizados que llegaron a Colombia fueron sobre todo en sectores
como los rios del Magdalena y Cauca, Costa Atlantica y la Costa del Pacifico, con el fin de
ejercer trabajos de mineria en las zonas bajas de la costa, asi como trabajos de ganaderia en
las zonas de hacienda, cerca de las partes altas de los rios. De este modo el trabajo de los
africanos hizo prosperar las grandes haciendas del viejo Cauca (departamentos como

Choco, Valle, Cauca y Narifio).

En los primeros afios de colonizacidn europea los principales aportes africanos en “el nuevo
mundo”, tuvieron la influencia de los arabes del norte del Africa, tras su invasion y

dominacion en la peninsula hispanica durante aproximadamente ocho siglos.

En estas haciendas se demostraba gran influencia de la musica y la danza cortesana europea
con ritmos de danzas, mazurcas, polcas, jotas y algunos romances a cargo de ilustres

seforitas aficionadas al canto. (Mosquera, 2014)
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Las culturas africanas que llegaron a la region occidental del pais fueron mas sensibles a las
influencias culturales espafolas, esto explica la asimilacion y la reinterpretacion que los
grupos negros produjeron en las manifestaciones europeas, festividades como la de San
Juan o la Navidad influyeron en los cantos religiosos de estos grupos quienes sustituyeron
divinidades y ritos africanos por salves a la virgen Maria, cantos de arrullos o alabaos. El
proceso de aculturacion que experimentaron dolorosamente los esclavizados al encontrarse
en contextos sociales y ambientales les permiti6 la creacidonde nuevos estilos musicales a
través de una simbiosis o sincretismo. Los bailes cortesanos, la cultura europea expuesta
ante sus ojos, reconfiguro esta experiencia y les llevo a unificar sus conocimientos con las
experiencias de la cultura que para ellos era nueva y crearon nuevos ritmos y danzas que

fortalecieron su cultura, resignificandola sin perder la huella africana.

Ejemplo de ello es la chirimia chocoana, conformada por instrumentos europeos y africanos
como el clarinete, el bombardino, los platillos, el redoblante y la tambora, este conjunto
tradicional acompafa las danzas cortesanas, canciones folcloricas y fiestas patronales del

departamento del Choco.

En esta misma linea los esclavizados no solo adaptaron sus identidades tribales, sino que
las transformaron aun desde lugares de aislamientos a los que estaban sometidos, dandose
lugar a nuevas expresiones culturales, reflejadas en su vivienda, lengua y organizacion

social.

Los asentamientos mineros que caracterizaban las dindmicas de poblamiento durante la
época de esclavitud construyeron nuevas expresiones culturales gracias a que los
esclavizados lograron poner resistencia al régimen esclavista y también huir a hacia las
zonas bajas del pais durante el siglo XIX (Mosquera, 2004). Asi mismo en el Pacifico sur
colombiano, las practicas culturales han sido consideradas como “expresiones que reflejan

simbolicamente relaciones susceptibles de adaptacion” (Mosquera, 2004).
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Para adentrarnos en la esclavitud desde la perspectiva cultural del Choco es importante
reconocer su historia y sus troncos familiares del legado africano con grandes rasgos

colombianos Unicos de nuevas formas de expresion cultural.

Troncos familiares

A partir del panorama sobre los grupos étnicos desde las fuentes de abastecimiento y
captura de secuestro se puede precisar los origenes de los africanos convertidos en
prisioneros traidos hacia el Chocd como esclavizados. Segin el historiador chocoano

Sergio Mosquera:

“... la gran mayoria de africanos en el Chocd, hoy llevamos nombres y apellidos que nada

tienen que ver con nuestra historia y cultura antes de cruzar el Atlantico...” (Mosquera,

2014)

De acuerdo a los materiales encontrados el chocoano manifiesta que los nombres y
apellidos son legados que los esclavizadores dejaron ante la necesidad de nombrar lo que
para ellos era mercancia. También se encuentra evidenciado en materiales escritos, que los
descendientes de los antiguos esclavizados tienen el apellido de quienes fueron sus amos,

por tanto, esta no prueba la familiaridad consanguinea.

Los esclavizados fueron juntados en minas y rancherias, de modo que tuvieron que
construir un tipo de familiaridad distinta, edificando pueblos y familias por solidaridad. En
este sentido la cosmovision del africano se altera con este orden social, debido a que su

linaje debia ser conservado en un orden sanguineo, desde las razones de parentesco.
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Colonizacion del Choco

En 1510 la cultura espaola ingresa al territorio granadino, es decir, Colombia, desde la
region del Choco por Santa Maria, la Antigua del Darién, con inmigrantes espafioles con el
fin de poblar la ciudad. Sin embargo, el proceso de apertura y consolidacion de los distritos
mineros desde Noévita y Citara fue lento debido a los obstaculos que se presentaban en el

camino:

“Antonio Guzman de Toledo redujo a los noanamas, chancos y citaraes que durante
mas de un siglo habian impedido la ocupacion del Choco. Hacia 1670 los habitantes
de Anserma habian instalado mas de cien negros y los de Popayan se prestaban a

introducir cincuenta” (Colmenares, 1978)

Se necesité mas de una ofensiva militar por la oposicion de los nativos, desencadenando
una guerra que termind en exterminio. Asi es como la frontera queda abierta
definitivamente, con el resultado desastroso del etnocidio indigena.

Jorge Palacios sostiene lo siguiente:

(...) “En cualquier caso, la conduccion del elemento africano en su condicion de esclavo
no se hizo sistemdtica hasta cuando la explotacion economica de los territorios
conquistados y la consiguiente disminucion de la poblacion indigena fue considerable”

(Palacios, 1973)

La mano de obra de los conquistadores eran los indigenas, conducidos a realizar pesadas
labores, cuyos cuerpos no resistian, y la produccion en sus tareas descendia, por tanto las

pérdidas eran enormes. La vida de los indigenas comenz6 a reducirse.

Aparecen problemas de abastecimiento y de mano de obra insuperables. Pero este etnocidio

sirvidé como pretexto para introducir en el Chocd un numero considerable de esclavizados
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africanos destinados al laboreo de las minas de oro. Todo este proceso en el cambio de

mano de obra fue aprobado por el obispo Bartolomé de Las Casas:

“...parece que pocos afos del descubrimiento de las Indias se fue reconociendo que
el trabajo de las minas y labor de los campos no podrian superarse por los indios y
para que les ayudasen se resolvid se pudiesen llevar algunos esclavos como fuesen
negros (...) por la que se autorizaba a la casa de contratacion para enviar hasta

doscientos esclavos con el objeto de que fuesen vendidos...” (Palacios, 1973)

Mientras que el proceso de pacificacion se daba en los indigenas empez6 a ser notoria la
presencia de africanos y/o sus descendientes, cuando los esclavizadores del Gran Cauca
comienzan a encontrar lavaderos de oro, disputandolos. Asi es que esta gran afluencia de
“empresarios” provocod en el curso de una generacion que los mineros de Popayan
consolidaran su primacia en las regiones mineras del Choc6 (1690-1710). Durante 1711 se
fue consolidando la frontera minera y por ende la introduccion de esclavizados, de modo
que los esclavizadores poseian un poco menos de la mitad de los esclavos que trabajaban en
el Chocé. Es importante destacar entre los propietarios payaneses las familias Mosquera y
Arboleda que tenian cerca de la cuarta parte del total de los esclavos. (Colmenares, 1978)

Con esto se resume un poco la historia de la llegada del africano a Colombia, mas
exactamente al Chocd, pero no se ha determinado aun, cual es el origen de la raiz africana

en el Chocd o su descendencia africana.

Origen africano-Choco

Los asientos fueron convenios o acuerdos entre la corona y un particular, este ultimo,
podria ser un comerciante individual o constituir una empresa, donde la primera, es decir, la
corona arrendaba a favor del segundo una explotacion comercial con caracter de

monopolio. (Mosquera, 2014)
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Los esclavizados legalmente registrados en Cartagena aparecen en 1676, sin embargo a
partir de 1696 se concede un asiento a los portugueses, donde se establece que ingresan

9853 africanos. Las importaciones realizadas por esta compaiiia estuvieron compuestas por:

“53% de bozales, africanos cautivos que eran traidos directamente de las costas de
Africa Occidental, no hablaban ninguna lengua latina y no conocian los dogmas del

catolicismo”. (Mosquera, 2014)

Durante esta época las minas del Chocé se encuentran en proceso de explotacion, y estas
tierras son el destino para muchos bozales. Tanto oro empieza a encontrarse en el Chocod

que se reactiva el trafico legal e ilegal de africanos:

“...la mayoria de los esclavos que entraban por Cartagena eran conducidos después
al Choco, el nuevo emporio de la Nueva Granada. A partir de entonces el auge de la
explotacién del oro en toda la costa del Pacifico de Colombia reactivo el trafico

negrero” (Mosquera, 2014)

Sin embargo, quienes reactivan este tipo de trafico son de una compaiiia francesa que
muestra gran empefio en la exportacion de esclavizados, quienes usando todos los medios

para evadir los impuestos inician a transportar a los africanos a través del rio Atrato:

“...las introducciones por el Atrato fueron muy frecuentes (...) debido a la demanda
de mano de obra esclava que por entonces se registraba en las minas del Choco,
trafico que estaba amparado por los mineros y comerciantes de la zona quienes
siempre se opusieron a la prohibicion de navegarlo y de conducir mercancias,

bastimentos o esclavos” (Mosquera, 2014)

Pero tal oposicidon se presentaba porque los comerciantes no estaban de acuerdo en que las

compaiiias francesas evadieran impuestos en una zona donde los controles estatales eran
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inexistentes. En el afio de 1710 se registra trafico ilegal al decomisar a africanos
introducidos ilicitamente: 16 eran Congos, 12 Luangos, 9 Minas, 6 Popds, 3 Carabalis, 2

Chalas y 1 Mandinga.

Este es solo un caso particular de muchos asentamientos que se dieron por mucho tiempo,
en distintas compafiias, como las francesas, portuguesas, holandesas e inglesas. Registrando
un alto nimero de exportaciones africanas desde diferentes puertos, tanto legales como
ilegales en Colombia, aumentando la poblacion esclavizada en el Chocod con cifras

preocupantes para la minoria blanca.

Al estudiarse los origenes étnicos en las patentes de ventas de Cartagena de Indias, se
encuentra la referencia a posibles adscripciones étnicas. Los esclavizados en el Choco
pasaban de 10.000, cifra que resulta ser elevada, sin dudas la poblacién aumentaba debido a
la trata. Quienes repuntaban en la lista de esclavizados eran aquellos que procedian del area

de Bantu (Congos y Luangos) (1731-1740), y la aparicion de los Carabalies.

Como consecuencia de la desaparicion de las denominaciones étnicas (con respecto a las
caracteristicas, cualidades o atributos adjudicados a determinado grupo étnico, es
importante precisar que éstas fueron impuestas por el traficante o esclavizador), y de la
extincion de la esclavizacion fueron desapareciendo en el Chocod las caracteristicas
atribuidas a los bozales, “...para dar paso a la imagen generalizada, ya no de las castas o

etnias sino de un negro” (Mosquera, 2014)

Dentro de las minas, en el Chocd, se produjeron encuentros y fusiones tanto interculturales
como interétnicas que facilitaron la desaparicion de las caracteristicas originales en vez de
mantener viva una serie de costumbres culturales y sociales distintas a las de las etnias. Los
grupos se mezclaban y los nuevos matrimonios disolvian una etnia “...para dar lugar a un
negro genérico” (Mosquera, 2004). Este tipo de fusiones, fueron establecidas por los

esclavizadores, otorgando no soélo la cualidad de ser negro, sino el lugar que ocupaba en la
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pirdamide social, en su afan por nombrarlos, clasificarlos y caracterizarlos en provecho de la
dominacién ejercida. Aprovechando esta circunstancia los esclavizadores perpetuaron la

discriminacion estableciendo estructuras de poder con el fin de mantener la dominacion.

Los esclavistas no resaltaron las caracteristicas de cada grupo étnico, no propagaron la
imagen de que los mandingas eran comerciantes diligentes, ni que los Lucumies
inteligentes; todas sus cualidades fueron ocultas con el fin de esconder la grandeza de los
origenes africanos inmersos en la poblacion chocoana. Este tipo de dominacion les borrod
parte de la memoria historica, gracias a ello existen casos donde no se reconoce el origen
étnico-cultural. Por tal razon es dificil precisar los rastros del pasado que permanece en los
legados culturales (...) “los cuales fueron el soporte importante para sobrevivir en las
condiciones del desarraigo, la desterritorializacion y la persecucion generada por la

esclavizacion”(Mosquera, 2014)

Cuerpo esclavo, S€r negro

Concepciones religiosas

La idea de la esclavitud ha sido contextualizada en determinados ambitos, que le da
distintas posturas a lo largo de la historia. Desde la postura religiosa se cuestiona la misma
humanidad del negro africano: Cam o Cham era el hijo de Noé que habia avergonzado a su
padre, ganandose su maldicion y el que habia dado origen a los pueblos negros. Esta
interpretacion errada del verso biblico es un tema que se usa de manera recurrente en la
descalificacion del negro, y en la justificacion de su esclavizacion.

“Noé¢ mismo habria pronunciado la condena centrandola en el hijo de Cam, Canaan:

Maldito seas Canadn; siervo de siervos sera a sus hermanos” (Génesis 9:25) (Bou,

2007)
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Se muestra claramente la figura que representa la opresion y el racismo dentro de un
contexto religioso a través de la condena de un ser humano con caracteristicas sociales
distintas que en su momento no encajaban en esa sociedad. De modo que desconocian al

africano como humano, como se menciona en el texto siguiente:

“... los negros “carecian del uso de razon que es peculiar al hombre”; que tenian
“escaso ingenio y estaban desposeidos de todas las artes y las ciencias”; que eran
“proclives a la lujuria y en su mayor parte iddlatras”. Despedian mal olor y
estaban tan enamorados del color de su piel jque pintaba al demonio blanco!”
(Davis, 1968)
En este sentido, el blanco clasificaba al africano entre los animales, condenandolo al
maltrato y a un sinnimero de eventos despectivos, como también su pensamiento podria
estar sojuzgado por su color de piel. Pero también formo parte de este tipo de pensamiento
en el blanco, el movimiento religioso que aclaraba que el color negro hacia parte de lo

desconocido y por tanto de lo impuro.

Ademéds, la iglesia atribuia la esclavitud como un suceso divino, para legitimar la
explotacion de la mano de obra y el saqueo desvergonzado de las riquezas africanas.
En el siglo XVII, el negro era considerado maldito pero humano, y por esa razén tenia
derecho a la instruccion religiosa, pese a esto existia una absurda teoria sobre el
conocimiento de los africanos:
“Las bestias feroces parecen de una esencia demasiado noble para servir de punto
comparacion a estas tribus horribles. Los monos bastaran para representar la idea de
la psiquis y en cuanto a lo moral, uno se considera obligado a evocar el parecido con

los espiritus de las tinieblas” (Bou, 2007)

El carécter religioso era muy fuerte para determinar el valor de una persona y mas atn de

los africanos que por su color de piel y sus distintas formas de ver la vida eran castigados
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por sus verdugos que pretendian inculcar héabitos religiosos de un Dios que ni ellos mismos

conocian.

Por esta causa, las atrocidades cometidas en el transcurso de la esclavizacion marcaron toda
una cultura dejando fracturas dolorosas en todo un legado ancestral, politica y socialmente

organizado.

Cuerpos sometidos

Cuando eran capturados los esclavizados, se desencadenaba verdaderas guerras que dejaron
como saldo infinidad de heridos y muertos, pero casi siempre un saldo "preciado": los
esclavos. Estos, una vez encadenados, eran trasladados a pie hasta los barracones con todo
el esfuerzo fisico que implicaba sobre todo para los heridos y los nifios. Estos sitios eran
sucios, pestilentes, el agua potable escaseaba, y el calor ahogaba. Obligados a convivir con
las enfermedades, el maltrato, la sed, el hambre y la aglomeracion se veian diezmados poco
a poco. Dentro de esas estructuras se llevaba a cabo una de las actividades repugnantes de
la trata: la separacion de padres de hijos, de hermanos, esposos, amigos, parientes o
vecinos, de acuerdo con la eleccion que llevara a cabo el comerciante. En estos lugares
esperaban semanas o incluso meses hasta que el barco pasara a recogerlos, y una vez a
bordo debian permanecer en las costas africanas hasta que el cargamento se completara. En
el barco las condiciones eran incalificables, el hacinamiento, el hambre, la suciedad, la
pestilencia, el calor sofocante, la tortura, el dolor y el panico lo inundaba todo. Como la
travesia duraba dos meses (en el mejor de los casos) la mortandad que se producia bajo esas
condiciones era inmensa. Sumado a estos tormentos, antes de la llegada, los enfermos o
heridos, que corrian el riesgo de no poder venderse, eran lanzados al mar. (Tannenbaun,
1968). Una vez llegados a su destino los esclavos solian ser cebados o incluso drogados
para que lucieran saludables, eran sometidos nuevamente a un examen anatomico

pormenorizado y luego, eran comprados por algun plantador o minero 4vido de explotarlos.
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Su calvario comenzaba un nuevo capitulo. En las plantaciones o en las minas, el hambre, la
falta de suefio, las condiciones de trabajo inhumanas y los malos tratos, terminaban por
agotar el vigor del esclavo, y una vez sin fuerzas, el amo preferia comprar uno nuevo que
cuidar de su esclavo enfermo. El circulo mortal comenzaba de nuevo su curso. Diariamente

los esclavizados eran expuestos a los maltratos y abusos:

“Las leyes de la humanidad no sacian su barbara condicion en derramar diariamente
la sangre de sus esclavos, sino que ponen particular estudio en inventar castigos
para mortificarles. Esta es la peor suerte que puede tocarle al infeliz esclavo”
(Munive, 2008)
Por el afan de dominar a los demads, surgian eventos de intolerancia donde no importaba la
violencia que se practicara, asi los amos dejaban a sus esclavos con algunas enfermedades y
lesiones, tales como hernias, mutilaciones en las extremidades, piernas quebradas, entre

otras.

El africano para el blanco era parte de un selecto grupo de esclavos que serian sometidos a
labores inescrupulosas; al no tener pensamiento, ni sentidos creativos, solo podria requerir
alimento, vestuario y un lugar para dormir. Ademas, se les consideraba como herejes, de
renegar contra una religion que ni siquiera ellos mismos conocian. Les despersonalizaron y
les impusieron valor de objeto mercantil, dado que se podia vender, cambiar, hipotecar,

empefiar o regalar.

El esclavismo estaba caracterizado por el uso de la violencia, puesto que los propietarios
estaban apoyados por las leyes y de manera frecuente castigaban a golpe de latigo. El
miedo era fundamental para mantener el régimen esclavista para conseguir la dominacion y

crear en el esclavizado sentimiento de inferioridad.
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CAPITULO 2

CUERPO MALTRATADO

LA RECONSTRUCCION Y RESIGNIFICACION

Cuando los africanos llegan a territorios colombianos sus identidades culturales se ven
trastocadas por nuevas concepciones religiosas, permitiendo una dindmica diferente en

factores culturales y sociales.

Estos factores permitieron la creacion de culturas cambiantes, acompafiadas de discursos
enmarcados por contextos de modernidad que hacen referencia al acervo como algo flexible
e inestable. Los procesos de identidades han sido entendidos como fendomenos culturales
los cuales llevan especificamente la invencion de comunidades. Entonces, las identidades

han sido entendidas como algo relacionado a una serie de précticas tradicionales:

“Las comunidades negras se conciben dentro de una dimension social, politica y
cultural que reclama para las poblaciones ancestrales el ejercicio de la autonomia, el
sentimiento de identidad y las posibilidades de construir y recrear un proyecto de

vida propio” (Zambrano, 2003)

Dichos cambios han incidido de forma involuntaria en las practicas culturales de los grupos
negros y se han reflejado en la musica, los cantos, las danzas y los diferentes rituales
religiosos. El territorio que ocupan los afrodescendientes se convierte en un elemento
primordial, no sélo para distinguir sus identidades culturales sino como fundamento para
identificaciones colectivas.
“Los espacios que componen los diferentes escenarios del Pacifico, habitados e
identificados por y con los grupos negros, crean también el escenario para la

formacion y consolidacion de actores sociales que construyen y defienden
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identidades y solidaridades. Identidades que, a su vez, estan basados en practicas
vernaculas, las cuales demuestran la constante interrelacion o integracion entre

hombre y naturaleza” (Oslender, 1999)

Oslender propone una forma nueva de mirar el proceso de construccion de identidades
alrededor de una “integracion”, estas identidades cambian de un modo permanente por su
caracter dindmico inmerso en el ser humano en relacioén con el espacio natural y territorial.
Por esto, es dificil hacer una interpretacion de la identidad de una regién cuando en ella
existe una fusion de todos los elementos que constituyen su diversidad, dicho de otra
manera: “la diversidad cultural por la cual es reconocida cierta region no puede
considerarse una sola identidad para configurar su integridad, puesto que al hacerlo la
diversidad cultural y racial del pasado queda supuestamente desplazada por la

homogeneidad actual o futura lograda por el mestizaje” (Oslender, 1999)

De esta manera, los procesos de produccion de identidades han sido entendidos como
fendomenos culturales que llevan en si la invencion de comunidades. Estas identidades se
construyen y estan intimamente involucradas por el territorio o la poblacion en la que se
desenvuelven. Al llegar los africanos a América, transformaron sus manifestaciones
culturales que les identificaban. El cambio de territorio, las concepciones religiosas
estrictamente implementadas y su interaccion con grupos €tnicos diversos, permitid un

desarrollo particular en los factores culturales y sociales recreando nuevas identidades.

Cuerpo inferior

Aspectos teologicos, morales, econdomicos (el trabajo esclavista fue utilizado como el
principal mecanismo de un sistema econdmico que se alimentaba de fuerza fisica) (Munive,
2008) y raciales fueron usados como pretexto para justificar la esclavizacion de africanos y
de ese modo definir su inferioridad estableciendo como causa justa y noble la violencia

empleada contra ellos. Castigos corporales, torturas e incluso la muerte en ejecucion hacia
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los esclavizados fueron usados durante un periodo de casi tres siglos como mecanismos
para asegurar la explotacion y el control estricto, “como instrumento util para aduefiarse del
cuerpo de africanos y africanas” (Colmenares, 1978). El poder ser reflejaba mediante la
exhibicion de la capacidad para controlar a los esclavos, los castigos fueron convertidos en
ceremonias publicas, como espectaculos penales, donde se escenificaba los castigos
impuestos, procurando reafirmar el poder y el control, eternizando su explotacion. Toda
esta serie de actos punitivos tenian como finalidad promover el terror y el miedo para
mantener el estatus del orden esclavista, reflejando el grado de dependencia de una
sociedad que necesitaba valerse de la violencia para mantener la mano de obra africana.
(Munive, 2008)

El dominio ejercido sobre los esclavizados estuvo acompainado de nuevos atributos,
despersonificando sus propios referentes socioculturales que les definian individual y
colectivamente; condiciébn que permitid que seres humanos fueran transformados en

mercancia de trabajo.

Figura 1. Museo Banti-Muntu (Choc6-Quibdo), réplica de los elementos empleados para castigos corporales.
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Convertido en un bien, el esclavizado podia ser objeto de compra, venta, préstamo,
obtenido por herencia (Mosquera, 2004). El esclavizado solo era percibido como un “objeto
de propiedad”, razon por la cual era sometido y enajenado a su propietario. Se establecen
dos papeles en torno a esto, sefiores y esclavos estableciendo un modo desigual de derechos
y deberes entre ambos. Los esclavos por su parte debian ser fieles, humildes y obedientes,
en tanto que los sefores, asi como debian ejercer autoridad, también era necesario ser
benevolente con el trato de sus subordinados. Sin embargo, estas tltimas acciones no se
llevaban a cabo, por lo cual los esclavizados se resistian al trabajo forzoso y sus amos
gjercian con extremo rigor, una disciplina impuesta como medida coercitiva, donde
prevalecia la idea de que los esclavos no trabajarian satisfactoriamente si no fuese por el
castigo. Existi6 el intento por disfrazar la benevolencia, y la poblacion africana mostro
resignacion frente a las acciones que veian de quien fuese su duefio.

Los castigos como mecanismo de control predominaron como componente social durante la
esclavizacion ya que eran sometidos a la fuerza; prevalecia un inextinguible potencial de
rebeldia. Los esclavos se rebelaban para escapar de la dura jornada de trabajo y los malos

tratos, pero, sobre todo, para recuperar su libertad.

Todos unos arsenales de instrumentos fueron usados como mecanismos de dominacioén que
reunia cadenas, cepos, palmetas, mascaras de metal, latigos, permitiendo la clasificacion de
categorias como, instrumentos de captura y contencidon, instrumentos de suplicio e
instrumentos de humillacion. (Mosquera, 2014). Sin mencionar las mutilaciones de las

sefioras hacia las esclavas, justificando los celos hacia sus maridos.
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Figura 2. Museo Banti-Muntu (Choc6-Quibdo), replica de los elementos empleados para castigos corporales

La tension existente entre esclavo y esclavizador revela la manifestacion de la violencia
como instrumento de control, inicamente para beneficiarse de los mecanismos de poder, ya
que la resistencia a no dejarse someter, amenazaria el monopolio organizado.

“En las aplicaciones de los castigos, lo que se celebra no es el sufrimiento del condenado,
tampoco la identidad de la punicidn sino la apoteosis del poder que, ademas de dominar,
subyugar y humillar al supliciado, procura con la dramatizacion sefialar que es posible

aniquilar cualquier pretension de equilibrio”. (Balandier, 1994)

Y no es para menos, romper con una serie de vinculos culturales, alterar la naturaleza social
de varios seres humanos e incluso pretender desaparecer su vision cosmogonica con
pretensiones conquistadoras. Esta esclavitud redujo la diversidad cultural africana
convirtiéndola en una masa similar donde las particularidades tribales desaparecieron,
unificando todas las creencias, formando una sola, un solo Dios. Los castigos corporales
son apenas la muestra visible que enaltece la figura del dominador y su poder simbdlico es

proporcional a la intensidad de sus castigos.
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Cuerpo profano

En la explotacién esclavista, el cuerpo era sometido a tratamientos de maltrato, castigos que
funcionaban como “esenciales”. El sufrimiento era usado para forzarlo al trabajo
productivo. Usaban fundamentos teologicos que justificaban, por una parte, el castigo como
componente esencial entre sefiores y esclavos, y la accion esclavista de hombres y mujeres
africanos basandose en malas interpretaciones sobre la Biblia acomodandola para su
beneficio propio. En el marco religioso los africanos ya estaban destinados a llevar una vida
de servidumbre, legitimado en algunos versiculos que autorizaban a convertir a otro ser

humano en esclavo por parte de los europeos.

Este tipo de exégesis que eran empleadas para acomodar sus propios intereses estaban

basadas sobre todo en el libro del Génesis:

“...Y bebio del vino, y se embriago, y estaba descubierto en medio de su tienda. Y Cam,
padre de Canaan, vio la desnudez de su padre, y lo dijo a sus dos hermanos que estaban
afuera (...) y dijo: maldito sea Canaan, siervo de siervos sera a sus hermanos...” (Biblia,
1960)

Supuestamente la maldicién de Noé hacia Cam, transforma a sus descendientes en esclavos,
esto sostuvo como legitima la caza humana llevada en Africa. Entonces, Africa se
convertiria en una fuente de provision de esclavos. Esta maldicion, interpretacion adornada
por esclavistas (e instituciones como la iglesia), determin6 un modelo definido por el poder

y la sujecion.

Ademéds, aparecieron supuestos sobre el porqué de la bestialidad de los negros que
promovian la separacion de las razas. Este imaginario social ratifico la division y
desencadeno nuevas imagenes. Representaciones que reforzaban la torpeza del africano, y
atribuia al blanco las cualidades por ser bendecido, en cambio al negro las bajezas por ser

maldecido. Igualmente seguia siendo descendiente de Cam, sin embargo, ratificaban que
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nunca alcanzarian la misma condicién, porque mostraban diferencias mentales

culturalmente.

Cuerpos caidos

El desarraigo de millones de africanos y el tratamiento perverso hacia ellos moldeo un tipo
de relacion basado en la infravaloracion que se incrusto en la sociedad, que permanece atn
en estos dias, reflejado en las relaciones sociales que albergan el estigma del pasado

esclavista.

En una sociedad con prejuicios el papel del negro fue ambiguo: ser negado como tipo social
o ser admitido con ciertos matices de tolerancia dentro de un cuadro social supuestamente
democratico en términos sociales. Esta orientacion implico un cambio significativo de

perspectiva, desde una caracterizacion bioldgico-moral hacia una base racial.

“Desde sus comienzos el racismo no tuvo mas que un cardcter accesorio. Era necesario para
dar una apariencia de legitimidad al comercio de esclavos, para justificar la esclavitud y
para establecer que los africanos por el hecho de su inferioridad racial, estaban abocados a

ser los esclavos de los europeos que les eran superiores” (Munive, 2008)

La didspora africana abrid el surgimiento de doctrinas racistas que fueron gestadas durante
la esclavizacion como una de sus tristes herencias, sumado a esto el proceso violento de
aprisionamiento de africanos introdujo la violencia simbdlica, asignando la
despersonificacion, donde los seres humanos fueron transformados en instrumentos de
trabajo. La diaspora africana, ademds de la violencia perpetrada contra los millones de
seres humanos convertidos en esclavos trajo consigo el signo de la estandarizacion y la
despersonificacion. La diversidad de los pueblos africanos con sus distintas etnias, rituales
y demds rasgos culturales fue duramente golpeada y fracturada por traficantes y

explotadores que se valieron de sus energias como fuerza de trabajo. La singularidad de
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estos hombres y mujeres fue suprimida por la esclavitud y otras denominaciones de caracter
genérico pasaron a clasificarlos, asi como designaciones incorporadas a los nombres dados
a los esclavos. Denominaciones que también fueron empleadas como indicacion imprecisa
de sus lugares de procedencia; para los esclavizadores no hubo pueblos africanos con todas
sus caracteristicas socio culturales, solamente esclavos. (Mosquera, 2014)

Este tipo de categorizaciones se vieron reflejadas en caracteristicas fenotipicas como el

color de piel, el tipo de pelo, estatura y tipo de nariz.

“Tales categorizaciones demuestran que contrariamente a una vision de homogeneidad, el
continente africano demuestra que contrariamente a una vision de homogeneidad, albergaba
una enorme heterogeneidad en términos de organizacion social. Aspectos de diferenciacion
fisica y de variedad lingiiistica, religiosa, de costumbres entre otras dimensiones,

ratificaban que tampoco se podia hablar de unidad cultural” (Soto, 2006)

Lejos de representar ser homogéneo, Africa siempre tuvo la caracteristica de poseer un gran
mosaico cultural con complejos y variados patrones de la cultura. Sin embargo, hubo
acciones debido a la esclavitud, que deformaron de manera significativa los
comportamientos socio-culturales de los africanos. Los cuerpos de los esclavizados, por
ejemplo, recibieron asignaciones que obedecian a otros criterios. Su cuerpo era tratado
desde el sentido comercial, interesaban sus calidades fisicas como instrumentos de trabajo.
Revisiones desde el punto de vista médico, daban cuenta de su buen estado: examen de
ojos, lengua, muslos y otras partes del cuerpo certificaban su salud y vigor, obteniendo un
precio, fracturando cualquier otro detalle que pudiera resaltar sus marcas sociales de

referencia, eran solo piezas mercantiles. (Arocha, 1999)
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CUERPO SIMBOLICO

Si bien la prioridad teoérica de esta investigacion tiene razon de ser en los postulados sobre
imaginarios sociales a partir de las concepciones de Bourdieu y Castoriadis también es
importante hablar del cuerpo desde una perspectiva mas simbolica y analitica, viéndolo no
como una estructura meramente bioldgica, sino como el componente donde confluyen
creencias, culturas y relaciones, que si tal vez no se pueden presentar siempre fisicamente,
se constituyen como elementos fundamentales en el proceso de construccion de sentido y

de la realidad social donde los imaginarios sociales encuentran su espacio para surgir.

El cuerpo, no es solo la uniéon de 6rganos, el contorno del individuo o el espacio que ocupa,
sino que es este por su lenguaje simbdlico, su significado cultural imposible de comprender
sin su relaciéon desde las practicas. De tal manera que, el estudio que se hace desde la
sociologia hace posible construir la nocion del objeto de estudio de esta investigacion al
cual llamamos “cuerpo” desde la perspectiva de Bourdieu y las relaciones del imaginario
social que propone Cornelius Castoriadis, haciendo mayor referencia en el lenguaje como

una creacion espontanea del colectivo humano.

Concepto del habitus

La obra de Pierre Bourdieu, se destaca como una de las mas originales de la postguerra. Su
perspectiva sobre el mundo social es una constante blisqueda para acceder a la comprension
consciente de las relaciones sociales y sus mecanismos de reproduccion de la dominacion
social. De acuerdo al pensamiento de Bourdieu las personas son sujetos sociales que
pueden o no liberarse de los mecanismos sociales que las han hecho lo que son y a la vez

no dejan de contenerlas.

Bourdieu es un referente importante para el andlisis de los procesos corporales del

afrodescendiente chocoano a través de conceptualizaciones como habitus, campo de poder,
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violencia simbdlica, que ayudan a configurar una red de nociones que permiten develar y
descubrir algunos aspectos ligados a los procesos de esclavizacion del africano,
permitiendo localizar algunas fracturas que se despliegan de problematicas relacionadas

con el poder simbolico y la reproduccion social.

El Habitus

Con respecto a la teoria del habitus, Bourdieu inicia un camino que permite comprender
como es que, en diversas €pocas de la historia, las sociedades occidentales han incluido un
sistema de relaciones, esquemas y disposiciones adquiridas: sus acciones, elecciones y
gustos.

Con este fin, plantea Bourdieu:

“Los condicionamientos asociados a una clase particular de condiciones de existencia
producen habitus, sistema de disposiciones duraderas y transferibles, estructuras
predispuestas para funcionar como bases solidas, es decir, como principios generadores y
organizadores de practicas y de representaciones que pueden ser objetivamente adaptadas a
su meta sin suponer el propdsito consciente de ciertos fines ni el dominio expreso de las
operaciones necesarias para alcanzarlos, objetivamente “reguladas” y “regulares” sin ser
para nada el producto de la obediencia a determinadas reglas y, por ello, colectivamente
orquestadas sin ser el producto de la accidon organizadora de un director de orquesta”.

(Bourdieu, 2008)

Bourdieu toma prestado la nocidén de esquema de Panofsky, y caracteriza el habitus como
un “‘sistema de esquemas interiorizados que permiten engendrar todos los pensamientos,

percepciones y acciones caracteristicos de una cultura”. (Giménez, 2007)

De modo que el concepto de habitus permite analizar las caracteristicas que se establecen

en las relaciones que se dan entre los cambios corporales y sus incidencias culturales desde
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la vision africana, la esclavizacion hasta la actualidad. Por lo tanto, el habitus, “[...]
constituye el fundamento objetivo de conductas regulares y, por lo mismo, de la regularidad
de las conductas y podemos prever las practicas [...] precisamente porque el habitus es
aquello que hace que los agentes dotados del mismo se comporten de cierta manera en

ciertas circunstancias” (Bourdieu, 2008)

Para Bourdieu, el habitus es la historia hecha cuerpo, historia que se relaciona mas con lo
social incorporado que con las acciones meramente individuales, solo posible de ser
reformado gracias a las nociones de estrategia y auto-socio andlisis y socio analisis asistido.
Hablar de habitus, es efectivamente entender la historicidad de los agentes, que lo
individual, lo subjetivo lo personal es social. De ninguna manera comprendiendo que su
estructuracion en el cuerpo estd ligada a razones orgédnicas genéticas o inmanentes a su

naturaleza natural, sino que, al igual que el cuerpo son construcciones simbolicas.

Frente a esta postulacion, Marcel Mauss, plantea: “denominé técnica a la accion que es
efectiva y tradicional (y verdn que esto no es diferente de una accion magica religiosa o
simbolica). Tiene que ser efectiva y tradicional. No hay técnica ni transicion en ausencia de
tradicion. Esto, sobre todo, es lo que distingue al hombre de los animales: la transmision de
sus técnicas y muy probablemente su transmision oral. El cuerpo es el primer y mas natural
instrumento del hombre. O, de forma maés precisa, sin hablar de instrumentos, el primer y
mas natural objeto técnico del hombre y al mismo tiempo su primer medio técnico, es su
cuerpo.” (Mauss, 1979) Asi que para este autor las técnicas corporales son maneras de

marchar, bailar, comer beber. Estas maneras son aprendidas transmitidas.

Las improntas sociales se vuelven cuerpo, cuerpo marcado por estereotipos que lo vuelven
en este caso cuerpo construido, a partir de la incorporacion de esa imagen de si mismo que
se forman de los demds y que le devuelven como si se tratase de espejos. Cuerpo negro
afrodescendiente percibido como negativo porque lo concibe como negro esclavo. A partir

de esto puede pensarse que el cuerpo del afrodescendiente es un cruce tensionado de la
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relacion entre la hexis corporal y los habitus (Giménez, 2007), mientras que el primero
remite con mayor fuerza al individuo y a su relacion personal, propia, particular con la
sociedad, el segundo concepto propone una relacion inversa en la que la sociedad funciona

como eje externo frente al individuo.

La hexis corporal como una organizacioén durable en el cuerpo es cargada con significados
y valores sociales aprendidos desde niflos como patrones de habitos ligados
especificamente al cuerpo individual una especie de memoria corporal que se hace patente
en el caminar, en el comer, en el bailar practicas estas que son enmarcadas por las
estructuras sociales que las envuelven. Hexis corporal que se va a ver modificada frente a

los nuevos valores cosmopolitas.

De Dominacion

Existen formas de dominacioén que se ven reflejadas en lo corporal, la forma de caminar, de
hablar o incluso de comer, el modo de inclinarse, de agacharse, de doblar su cuerpo:

“las conminaciones sociales mas serias no van dirigidas al intelecto, sino al cuerpo, tratado
como un recordatorio. Lo esencial entre la masculinidad y la feminidad tiende a inscribir la
diferencia entre los sexos en los cuerpos, en forma de maneras de andar, hablar,
comportarse, mirar, sentarse, etcétera. Y los ritos de institucién no son mas que el limite de
todas las acciones explicitas mediante las cuales los grupos se esfuerzan en inculcar los
limites sociales o, lo que viene a ser lo mismo, las clasificaciones sociales (la division
masculino/femenino, por ejemplo) en naturalizarlas en formas de divisiones en los cuerpos,
las hexis corporales, las disposiciones, respecto a las cuales se entiende que son tan
duraderas como las inscripciones indelebles del tatuaje, y los principios de vision y division

colectivos”(Bourdieu, 2000)

Precisamente ese modo de ser dominante que se convierte en norma o ley se inscribe en el

cuerpo elimina toda consciencia o voluntad de rastros historicos generando actitudes con
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apariencias de ser comunes, aprobados, aceptados o naturales. Esa naturalizacion de las
instancias sociales que genera la vision de la esclavizacion es una actitud corporal frente a

ese mundo.

“El cuerpo percibido esta doblemente determinado desde un punto de vista social. Por una
parte, es, incluso en lo que tiene de mas aparentemente natural (su volumen, su estatura, su
peso, su musculatura, etc.), un producto social que depende de sus condiciones sociales de

producciéon” (Bourdieu, 2004)

Las logicas de oposiciones que se vuelven familiares en su doble sentido como nucleo
social primario, es decir que es aprendido y naturalizado, producen tanto la dominacion
como la sumision genera una manera de ser corporal, o como diria Bourdieu “una
inclinacidn corporal a realizar una identidad constituida en esencia social y transformada,
de ese modo, en destino”. (Bourdieu, 2000)

Entender el cuerpo desde las actitudes corporales desde el habitus y las hexis corporales es
un capital simbolico; definido por Bourdieu es un capital negado, reconocido como
legitimo, algo que carece de acreditacion, donde solo la creencia del grupo puede conceder
a quienes le dan garantias materiales y simbdlicas de pertenencia, es decir, expone la
manera de comprender los cuerpos como capitales simbodlicos en tanto que son
representaciones simbolicas que las estructuras sociales generan. Teniendo en cuenta que
los capitales (segin Bourdieu), son bienes apreciables, esperados, enviados, anhelados y
deseados, de modo que Bourdieu libera este concepto desde el punto de vista econdmico,
pero lo extiende a cualquier tipo de bien susceptible de acumulacion en el cual puede
constituirse un proceso de produccidn, distribucion o consumo. Ahora bien, la nocion de
capital simbolico es retomada desde la manera de distinguir la acumulacion de ciertos
bienes. Esto puede encontrarse de manera practica en el hecho de que el esclavizado fue
visto como un objeto en el mercado, donde los amos lo tornaron como capital simbdlico,
produciendo y acentuando, segun el caso, la actitud corporal de sumision, introversion, de

obediencia generandose asi, el estatuto social de objeto de intercambio. En condiciones
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historicas esa sumision fue tomada como una virtud, actitudes aceptadas (docilidad,

abnegacion).

Este proceso de dominacion y de sumision deriva en hexis corporales que se da a través de
una fuerza, que segin Bourdieu son fuerzas y violencias simbdlicas no conscientes. No
niega que la imposicion de las fuerzas fisicas exista, sino que adjudica al cuerpo el rol de
destinatario de la fuerza simbolica, blanco de practicas. Menciona también que, al igual las
tendencias a la sumision, éstas que llevan a reivindicar y a ejercer la dominacién no estan
inscritas en la naturaleza, sino que son construidas por un trabajo de socializacion. Es decir,
la condicién del esclavizador supone un deber ser que llega a ser “eso es natural”,
inscribiéndose un lenguaje corporal bajo un conjunto de disposiciones naturales, visibles en
tanto a la manera de comportarse, mantener la cabeza en alto, una actitud, incluso una
creencia. Estas disposiciones gobiernan al agente “esclavizador”, y lo dirigen en las ideas y

en las maneras de desarrollar sus practicas mediante la fuerza.

Bourdieu lo confirma:

“La fuerza simbdlica es una forma de poder que se ejerce directamente sobre los cuerpos y
como por arte de magia, al margen de cualquier coaccion fisica (...) accion transformadora
tanto mas poderosa en la medida en que se ejerce, en lo esencial, de manera invisible e
insidiosa, a través de la familiarizacion insensible con un mundo fisico simbdlicamente
estructurado y de la experiencia precoz y prolongada de interacciones penetradas por unas

estructuras de dominacion.”(Bourdieu, 2000)

La esclavitud se sostuvo en base a una violencia simbdlica, insensible e invisible para sus
propias victimas. Ejercida simbodlicamente, fundamentada en principios simbolicos
aceptados finalmente por el dominado tanto como el dominador, cuya mayor eficacia

simbolica recae en lo corporal, como es el color de la piel, por ejemplo.
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“La violencia simbdlica es esa coercidon que se instituye por mediacion de una adhesion que
el dominado no puede evitar otorgar a la dominante (y, por lo tanto, a la dominacién)”

(Bourdieu, 2000)

Para resumir, la relacion entre el dominador y dominado, se naturaliza, se percibe
verdadera. Lo tipico de los dominadores es ser capaces de hacer que se reconozca como
universal su manera de ser particular, lo que genera a su vez en el mismo proceso y
procedimiento una vision del mundo y del cuerpo, de sus practicas y sus actitudes como

naturales.

Los dominados aplican a la dominacion unas categorias construidas desde el punto de vista
de los dominadores haciéndolas parecer como naturales. Durante la esclavizacion las
imagenes sobre los africanos y sus descendientes connotan determinados aspectos que
hacian parte de su identidad asignada: sujetos negros y sujetos esclavos. Los dominadores
les convirtieron en objetos, cosas, en bienes muebles o propiedad de una persona. (Mena,

2014)

Para finalizar, en este estudio sobre Bourdieu con relacion al cuerpo y su contexto
simbolico, se establece que, el cuerpo estd relacionado con el habitus que los agentes
incorporan para pertenecer a determinado espacio social que se manifiesta en las hexis
corporales segun las formas de vision del mundo; puesto que el cuerpo esta en el mundo
social, pero el mundo social esta en el cuerpo, las estructuras del mundo estan presentes en

las estructuras que los agentes utilizan para comprenderlos.

El campo

Se puede afirmar entonces, que las fracturas culturales del mundo africano, ocasionadas por

la esclavitud, se relacionan con habitus incorporados, que son, a su vez, la integracion del

mundo social, su campo. Una de las caracteristicas del campo, presentado por Bourdieu es
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que son un territorio objetivo en donde los agentes ocupan distintas posiciones segun el
capital que hayan adquirido, heredado, incorporado. (Giménez, 2007) Quien tiene mayor
cantidad de capitales acumulados y por ende puede imponer sus reglas tiene una
denominacioén y un valor mayor, diferente a quien apenas desea tener ese capital en su
poder. Bourdieu, distingue su nocion de campo diciendo que en éstos hay luchas y por tanto
historia; solo puede haber historia mientras los individuos se rebelan, resistan y reaccionen.

(Bourdieu, 2001)

También se puede agregar sobre la relacion entre el campo, los habitus y el cuerpo que
debido a lo social se instituye también en los individuos bioldgicos, hay, en cada individuo
socializado, una parte de lo colectivo. El habitus entendido como individuo o cuerpo

bioldgico socializado a través de la encarnacion en un cuerpo, es colectivo.

El rol que tiene el cuerpo en la estructura social es preponderante; al decir que las
estructuras sociales se incorporan en forma de habitus, se refiere a que los agentes hacen
suyo lo social a través de los cuerpos, pero que a su vez estos cuerpos reproducen en parte
lo social y se produce a través de las practicas. De este modo la existencia social esta
condicionada por las vivencias de todo el grupo y de todas sus tradiciones, pero van ligadas
también a las experiencias del propio sujeto y también a sus imaginarios.

“[...] El cuerpo esta en el mundo social, pero el mundo social estd en el cuerpo. Y la
incorporacion de lo social que lleva a cabo el aprendizaje es el fundamento de la presencia
en el mundo social que supone la accion socialmente ejecutada con éxito y la experiencia

corriente de este mundo como evidente” (Bourdieu, 2002).

Lo que se postula es una relacion reflexiva entre habitus y campo, en la medida en que
ninguno puede funcionar sin la relacion reciproca con el otro. Es un vinculo que manifiesta
el hecho que “el cuerpo estd en el mundo social” asi como “el mundo social estd en el

cuerpo”. Por tanto, el habitus seria la incorporacion de las estructuras sociales a través de la
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interiorizacion de la exterioridad, y el campo seria el producto de la exteriorizacion de la
interioridad.

Es importante pensar el cuerpo como un magma de significaciones, donde los imaginarios
sociales le dan sentido a la existencia individual y a la creacion colectiva. Para Isaza, quien

retoma el término “magma” propuesto por Castoriadis:

“pensar la ciudad como magma es pensarla como una institucion imaginaria, producto de
nuestros suefios, creaciones del lenguaje y el habla: un grupo anénimo de individuos
armados de palabras, signos y simbolos con los cuales tejen los productos de su

imaginacion y producen instituciones, producen la ciudad” (Isaza, 1998)

En la cultura afrodescendiente se dan las creaciones sociales, que posibilitan una multi-
dimensionalidad cultural muy ligada a lo simbdlico y al lenguaje como manera de
exteriorizar los pensamientos, anhelos y puntos de vista. Indagar por el imaginario de afro
descendencia es querer conocer como a partir de las practicas y pensamientos individuales
se genera una idea, un concepto y una vision de cultura que permite entender su creacion y
construccidon imaginaria que hacen de ella sus propios habitantes. Desde el momento en el
que fue concebida la cultura afrodescendiente, origenes culturales africanos, hasta la
actualidad. Por lo anterior, es importante retomar las postulaciones de Cornelius Castoriadis

sobre el imaginario social.

Castoriadis: Imaginario social

“El ser humano ordena y organiza su mundo creando formas e iméagenes dotandolo de
sentido y significacion. Esta capacidad imaginaria se manifiesta en el hombre como
imaginacion radical y en la sociedad como imaginario social. Lo imaginario es lo que

transforma e instituye a la sociedad. (Anzalduaa, 2012)
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Respecto a las practicas simbolicas de los afrodescendientes a partir de la construccion
corporal, tomaremos como referencia la teoria de Castoriadis quien da vida al término
Imaginario Social, que representa la concepcion de figuras, formas e imagenes de aquello
que los sujetos llamamos “realidad”, sentido comun. Dicha realidad es interpretada por
cada sujeto en un momento histérico social determinado. La concepcion anteriormente
enunciada es una obra de pensamiento constante por parte de cada sujeto inmerso en una
sociedad, de esta manera ejerce su libertad, cambia y va transformando el mundo que le
rodea. Mediante el imaginario social se determina quiénes somos y qué papel debemos

desarrollar en la sociedad.

En cuanto a las significaciones, el autor argumenta que son imaginarias, ya que nho
corresponden a elementos racionales o reales, sino que estdn dadas por creacion y son
sociales porque estan instituidas y son objeto de participacion de un ente colectivo

impersonal y andnimo. (Castoriadis, 1997)

La creacion constante explica como frente a una sociedad previamente establecida con unos
tipos tradicionales de ser, llega a existir una sociedad con un imaginario instituyente, donde
los sujetos crean otro sujeto y otra idea que difiere de lo establecido. Entonces, toda
sociedad llega a crear su propio mundo donde lo instituido y lo instituyente se enfrentan, la
identidad del sujeto o también, de una nacidn es una interpretacion de ese mundo que crea,
ya sea el sujeto o la sociedad. De modo que todo lo que transforme ese tipo de sistema de
interpretacion es vivido por el individuo, poniendo en peligro su identidad.

La poblacion africana traia consigo una serie de significaciones que determinaban su estilo
particular de ver la vida. Sin embargo, al tener contacto forzoso con los esclavistas y con
nuevas tribus del mismo continente, se interrumpen y fracturan una serie de instituciones
establecidas en cada comunidad africana, cuyos habitantes fueron traidos hacia las costas
del Caribe y Pacifico colombiano. El intercambio con los europeos y con los aborigenes,
trajo consigo la creacion de una identidad afrodescendiente con modificaciones adaptadas a

la nueva cultura y al ambiente.
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Retomando la postura de Castoriadis, el imaginario social es una creacion constante; lo que
hace posible tal continuidad con las instituciones sociales que hacen parte del imaginario.
Las instituciones marcan una direcciéon de sentido, este es vivido por el sujeto como
normas, lenguajes, valores, formas e imagenes, de este modo las instituciones son
formadoras de subjetividades. En este punto Castoriadis propone que las instituciones
sociales, producen subjetividades, a partir del material humano que permiten ver a la
sociedad como totalidad.

En efecto, el concepto de institucion significa, normas, valores, lenguajes, procedimientos,
herramientas y métodos de hacer frente a las cosas y de hacer cosas. Segun Castoriadis las
instituciones se imponen, en algunos casos, mediante la cohesion y las sanciones. Pero de
todas maneras las instituciones como los mecanismos de continuidad se incorporan en el

sujeto a través de la produccion de subjetividades.

Los sujetos son fragmentos errantes de la institucion llamada sociedad; por un lado, estan
reproduciendo sus discursos, mitos y practicas, por otro tienen la capacidad creativa de leer
o interpretar a la sociedad para transformarla. En el caso de los africanos, tenian la
oportunidad de optar por dar continuidad a sus tradiciones, pero dependeria de su
cosmovision y actitud frente a los cambios socio-culturales que los rodeaban. La
transformacion del entorno fisico, social, cultural y econdmico al que fueron sometidos,
permitid que cambiaran su vision de mundo y de si mismos y al mismo tiempo,
transformaran la familia y otras instituciones particulares con su incorporacion al trabajo

forzoso, desde el maltrato y la violencia.

La institucidon es una unidad total, la cohesion de una red de significaciones que tienen una
direccion, un sentido para los diversos sujetos e instituciones que componen la sociedad.
Este tipo de red, es lo que Castoriadis denomina, magma de las significaciones sociales. El

magma da unidad, cuerpo y orden a lo que parece fragmentado y cadtico.
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Afrodescendiente: raza y etnicidad

Las nociones de raza y etnicidad no s6lo han servido de plataforma conceptual para
movilizar los procesos de identidad politica de los afrodescendientes. También las nociones
de raza y etnia han permitido sentar las bases para la auto-identificacion de estas
poblaciones en procesos como censos y encuestas. En la época de los 90's la politica
publica de los Estados nacionales declarados como multiétnicos o pluriculturales,
comenzaron a incorporar en los instrumentos estadisticos la variable de auto-identificacion

étnica para pueblos y comunidades afrodescendientes:

“La gran discusion gird en torno a la forma de identificar en las boletas censales a los hijos
de la diaspora africana en las Américas”. (Anton, Bello, & Del Popolo, 2009)

Pero las discusiones estaban inclinadas hacia la identidad, con respecto a la condicion racial
(fenotipo) o a otras marcas de la condicion étnica (simbolos y criterios culturales y

politicos) de los afrodescendientes.

En América Latina, mediante el concepto de “raza” se han determinado grupos
poblacionales o culturales que comparten ciertas similitudes. Sin embargo, se construyo6 el
término de raza para “justificar las diferenciaciones fenotipicas entre los seres humanos”
(Anton, Bello, & Del Popolo, 2009), esta nocion alude a una division del género humano a
partir de distinciones biologicas, morfologicas y fisiologicas.

Haciendo que la palabra “raza” operara también como categoria diferenciadora. En el caso
de los afrodescendientes han sido muchas las categorias raciales empleadas en los tiempos

de la esclavizacion:

“La sociedad de castas dividid a los descendientes de africanos de acuerdo con las
tonalidades de su piel, mulato, moreno, pardo, estos términos varian de acuerdo al contexto

historico y geografico que se utilice” (Anton, Bello, & Del Popolo, 2009)
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Esto constituy6d un problema y un impacto social producido por el uso indiscriminado de
esta nocion, dado, que esta categoria social establece unas diferencias entre el género
humano, llevando consigo a la conducta racista, y a actitudes ideologicas cultivadas por
sectores dominantes que imponian e imponen su hegemonia y la explotaciéon de unas
sociedades sobre otras. Entonces, el racismo se alimenta de una supuesta creencia de la
existencia de razas superiores, que “naturalmente” (Bourdieu, 2000), tendrian mayor
capacidad de adaptacion de dominacion, mientras que otros serian trascendentalmente

inferiores.

Es por esta causa que se lograron determinar los efectos perversos del racismo y se
abandona esta nocion (raza) para sustituirla por la de “etnia”, término social y politicamente

mas correcto.

Etnia toma el concepto que alude a un pueblo o comunidad. Describe a un grupo humano
que comparte una cultura, una historia y unas costumbres, y cuyos miembros estan unidos
por una conciencia de identidad (Anton, Bello, & Del Popolo, 2009). De esta manera el
concepto de etnia abarca el conjunto de rasgos culturales generales que especifican un

grupo humano. La etnia, entonces involucra un grupo étnico.

De modo que por grupo étnico se entiende una comunidad que no solo comparte una
ascendencia comun sino ademas costumbres, territorio, creencias, cosmovision y nociones

dialécticas y simbolicas. (Anton, Bello, & Del Popolo, 2009)

Este paréntesis sobre el concepto de raza y etnicidad en relacion con los conceptos de
Cornelius Castoriadis estd constituido en sus argumentos sobre sociedad. La sociedad
constantemente crea y recrea su propio mundo, para este autor la sociedad es “una reunioén
o colectivo de individuos ligados entre si y todos ellos juntos relacionados con las cosas”

(Castoriadis, 1988)
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La interculturizacion marcd grandes cambios en los aspectos sociales, culturales de los
afrodescendientes a través de la mezcla entre blancos, indigenas y africanos. Los legados se
superpusieron y se refuncionalizaron con otras creencias, por esto no es facil hablar de un
estado de pureza cultural en la actualidad en la institucion Ilamada comunidad

afrodescendiente.

Los esclavizados tenian un cuerpo en comun que los identificaba como instrumentos utiles
para el servicio de otros. Pese a esto, el esclavizado mantuvo una relacion entre sus
congéneres, tratando de perseverar lo cultural y social de su descendencia en medio de las

aflicciones y perversidades de los esclavistas como un medio de resistencia.

Cuerpo esclavo y cuerpo creado

La deportacion de millones de personas desde el continente africano fue auspiciada por la

iglesia catdlica que proveyo argumentos y justificaciones que validaban la esclavitud:

“Ello con la condicion de evangelizarlos y hacer de los cautivos fervientes cristianos en los
territorios americanos en donde los ibéricos llevaban a cabo sus faenas de colonizacidon
territorial y explotacion de recursos en especial de metales como el oro y la plata”. (Burgos,

2010)

La tarea de esclavizar cuerpos con la supuesta finalidad de redimir almas fue una idea clave
de la iglesia catdlica, solo para proveer la mano de obra, que se encontraba en crisis, debido

a los efectos de la conquista; los pueblos aborigenes habian disminuido.

Sin embargo, las nuevas culturas que se gestaron en Colombia se articularon a partir de la
dispersion de numerosos humanos procedentes de Africa occidental, puesto que éstos no
tuvieron otra posibilidad sino la de agruparse con culturas diferentes a las de su origen. Por

esto, “[...] es dificil, aunque no imposible, definir y delimitar los aportes de cada una de
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estas culturas a la formacion de las identidades regionales del pais y de manera general a la

identidad nacional.” (Burgos, 2010)

Asi es, que determinar cudl tipo de cultura dejo ciertas huellas en las diasporas
afrodescendientes no es facil. Se ha determinado que la cultura que les envuelve es la suma

de los conocimientos compartidos de manera informal entre uno y otro esclavizado.

Cuerpos resistentes

Crear este tipo de vinculos, donde los grupos afros se hacian fuertes, no fue facil, ya que
tuvieron que tener unas condiciones de vida y librar batallas para mantener el rostro de sus
identidades, y ocultar en las practicas del mundo catélico, su religiosidad (cosmovision),

creencias, expresiones corporales y estéticas.

El trabajo de las minas dejo unas huellas imborrables en las vidas de los africanos y
afrodescendientes, pero el conocimiento, su habilidad y perseverancia ayudé en el campo y

la propagacion de cultivos de gran calidad:

“... el diario vivir en las plantaciones agricolas transform¢ los paisajes con sus técnicas y
saberes ancestrales y el desempefio de sus oficios en el servicio doméstico en haciendas...”
(Burgos, 2010)

Estas transformaciones sentaron las bases para la mezcla con las précticas de los amos, de
tal manera que se puede observar las transculturaciones de cada una de las partes, en el

vestido, la comida, la musica, y las practicas corporales.

Los bailes de origen africano también mostraron cambios forzosos debido a las
prohibiciones por parte del fuero eclesidstico. Les acusaban de ser insinuantes y eroticos,
que despertaban la libido en la plebe, asi lo sostiene el fray Joseph Diaz de Madrid, obispo
de Cartagena:
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“[...] los bundes comunmente se hacen de noche en las calles, patios o plazas o en los
campos. Los que concurren [a ellos] son indios, mestizos, mulatos negros y zambos, y otras
gentes de inferior clase: todos se congregan de a monton sin orden ni separacion de sexos,
mezclados los hombres con las mujeres, unos tocan, otros bailan y todos cantan versos

lascivos, haciendo indecentes movimientos con sus cuerpos” (Burgos, 2010)

Estas manifestaciones africanas fueron rechazadas por las jerarquias catdlicas que instaban
hacia la pureza, denigrando toda la manifestacion corporal precedida en estos bailes.

Bailes que fueron juzgados por la iglesia y la sociedad de casta, quienes también traian
consigo otro tipo de ceremonias donde el baile era mas cortesano:

“[...] era iniciado por el minué, que bailaba la pareja principal, seguido por otros minuetes-
como también eran llamados- que bailaban otras tres o cuatro parejas. Seguidamente, dicho
protocolo daba paso a “la animada contradanza espafiola”, luego de la cual se daba lugar al
valse “espafiolizado™”. (Burgos, 2010)

Los tipos de representaciones estuvieron influenciados por las culturas occidentales, en las
manifestaciones sociales y culturales no se percibe una cultura puramente africana; se
observan rasgos, que en algin momento de la historia invisibilizaron al que en ese tiempo
fuere esclavizado, y ahora, en su papel social de afrodescendiente sus imaginarios, sus

habitus le reconocen un papel visible.

Religiosidad, superposicion de imaginarios religiosos

Dado que las diversidades de grupos étnicos nacidos en Africa tienen multi-concepciones
de formas para explicarse y relacionarse, se tomara el término de “religiones ancestrales”
entendiendo este como “El vinculo esencial entre los miembros del grupo y los dioses”
(Mosquera, 2001). Cada etnia ha elaborado unos codigos sociales claves que permiten la
forma de comunicarse, entenderse y relacionarse con sus semejantes, y a su vez, estos

codigos, deben entrar en contacto con sus divinidades, reforzando los vinculos.
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Con lo anterior, se hace con el fin de comprender que si en la estructura religiosa africana
es dificil de comprender de manera objetiva, es aun mas dificil estudiar los fragmentos que
fueron transportados hacia América, por la cantidad de grupos étnicos que arribaron
especificamente en el territorio colombiano.El término superposicion dentro de este
contexto denota dos sistemas religiosos en el imaginario chocoano, el primero de origen
catolico cristiano, el otro conformado por un conjunto de creencias y practicas heredadas de

antepasados africanos.

En los procesos de religion las huellas han sido méas demarcadas con relacion a los
ancestros africanos, guardando en este contexto, la espiritualidad y la relacion con la
naturaleza.Las practicas rituales han contribuido a mantener el concepto de la sacralidad,
pero relacionada con el monte, es decir la fauna y la flora, también con los espiritus buenos
y malos. La selva se convirti6 para muchos afrodescendientes en el paisaje mas
significativo dentro de su cultura y su identidad, y es un misterio; al entrar en ella es
importante encomendarse con un rezo (cultura occidental), oracion o secreto, de modo que

los espiritus les protejan.

El conocimiento ancestral con el dominio que se tenga de la selva, y junto al dominio de
saberes magico-religiosos, llegan a convertirse en un elemento de poder y autoridad en las
comunidades de los hombres-libres.Al comparar la religiosidad y la cultura espiritual de los
pueblos africanos se podria afirmar que eran una sola materia, comprendida en los mitos, la
vision de mundo, las creencias y las supersticiones, pero al llegar a América sufre una

fractura que fragmenta todo este sistema.

Se mezclan los componentes religiosos africanos, con otros legados, de este modo se
superpusieron y se refuncionalizaron con otras creencias, ocasionando que en las practicas

afrodescendientes no se observe en su estado de pureza.
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Los africanos, en el caso de Tadd, quienes eran creyentes de otros dioses, no escaparon a
los efectos de la cristianizacion, viéndose forzados a la conversion al catolicismo. Algunos
sacerdotes, esclavizadores también, se empefiaban “con mucho amor y sacrificio en instruir
a los negros en la fe catodlica, e incluso les daban el apellido”. (Mosquera, 2001) Los
africanos se veian enfrentados a tensiones como luchar para no ser dominados, recibir estas
doctrinas o luchar para que Africa sobreviviera. Asi pues, que, en la concrecion de este
enfrentamiento religioso, los conquistadores consagraban sus ciudades fundadas a un santo
catolico, erigiéndolo como patrono (Mosquera, 2001), de modo que su virtud (la del santo),
constituia un modelo de vida para los habitantes del lugar. Este acto estuvo rodeado de
leyendas sobre apariciones y actos milagrosos.En algunos textos, se menciona que detras de
los santos catdlicos se encuentra similitud con los dioses africanos, y convencidos de ello,
los investigadores, apuntan a decir, “Parte de su pantedn fue conservado escondiéndolo tras
la figura de algunos santos catdlicos con quienes habia similitud. Olortin, quien era el Dios
principal, se le conoce como Dios del cielo. Por debajo de ¢l existen los Orishas, los cuales
se derivan en tres rangos: Obatald, Shang6 e Ifd. Yemayaes un Orisha inferior, nacido de
Obatald, quien fue catolizado por los afrobahianos del Brasil adorandolo como San

Antonio. (Mosquera, 2001).

De esta manera, se muestra esa intervencion de la cultura occidental en la africana y su
transformacion, haciendo posible un nuevo habitus que fortaleci6 y ain hoy en dia

comprende lo que se establecid como una cultura, la cultura afrocolombiana.
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CAPITULO 3

CUERPO SIMBOLICO, CUERPO RESISTENTE Y FRACTURAS INVISIBLES

METODOLOGIA

La investigacion esta sustentada en el enfoque cualitativo, porque se enmarca en la
comprension de discursos y referentes tedricos basados en la esclavitud de los africanos y
los modos de la resistencia que presentaron para preservar sus tradiciones y herencias
representadas en su modo de vida; permitiendo la visualizacion de una serie de situaciones
que describen esas fracturas invisibles que hacen relevancia al acto investigativo producido
en este proyecto. Asi pues, Camargo (2005) dice al respecto que, un disefio flexible hace
posible adaptarse a las situaciones que se presentan en el contexto que se estd indagando
para ser reconstruido en el proceso investigativo. En este caso, la investigacion de los
afrodescendientes ubicados en la costa Pacifica de Colombia hizo posible el andlisis de los
procesos sociales y culturales que se abordan como tema fundamental del presente trabajo,
aludiendo desde la perspectiva corporal y que aportan de forma significativa a las

conclusiones manifestadas en el documento.

Los seres humanos utilizamos narrativas corporales para expresar nuestras emociones,
sentimientos y deseos. Narrativas diversas: escritas, verbales, no verbales, artisticas,
sensoriales y simbolicas usando diversos medios; desde papel y l4apiz hasta el cuerpo en su
maxima expresion. Ellas representan nuestras identidades personales y nos ayudan a
organizar las experiencias. Los disefos cualitativos pretenden “capturar” Sampieri (2014)

tales narrativas corporales.

Asi mismo, se establece el estudio de casos como el disefio desde la descripcion que
realizan varios autores ya que expresan que puede ser experimental, no experimental y

cualitativo; otros los ubican como una clase de disefio experimental Leén y Montero (2003)
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o un disefio etnografico Creswell (2013). También es concebido como un asunto de
muestreo o un método. La realidad es que los estudios de caso son todo lo anterior (Yin,

2013; Blatter, 2008; Hammersley, 2003).

Poseen sus propios procedimientos y clases de disefios. En esta investigacion se establece la
importancia de trabajar con determinadas personas afrodescendientes del Choco, quienes
permitieron una serie de entrevistas, visualizaciones, conversaciones € interacciones con la
investigadora, para comprender las concepciones acerca del cuerpo con respecto a los
social y lo cultural como una reconstruccion significativa de la resistencia en la época de la
esclavitud y lo que persiste en la actualidad mostrando desde su cuerpo el sentir del pasado

reflejado en el presente.

Este enfoque hace posible el acercamiento de lo vivenciado desde la investigacion y la
propuesta, permitiendo detallar en forma descriptiva las conversaciones, indagaciones,

visualizaciones, retrospectivas y escenarios de la cultura afrodescendiente del Choco.

El describir permite detallar elementos significativos que son expuestos en el marco de esta
investigacion, también se abordan e identifican tematicas elaboradas desde las
investigaciones producidas por diversos autores que dan un avance estructural y se prestan
para ser reproducidas en un marco escritural de forma que permite dar solucion a la
pregunta investigativa. Asi pues, se pudo también expresar desde el punto de vista del
investigador situaciones que enmarcaron avances o retrocesos pero que sin duda son de
importancia en el desarrollo investigativo. Compartir con las personas, permitir
conversaciones que estimulan la investigacion y que apuntan a desarrollar de forma
concreta los capitulos que se transcriben en este proyecto es lo que permitid contribuir a

llegar a la meta de los objetivos planteados.

El disefio de estudio de caso permiti6 reflexionar, explorar y analizar las practicas con

relacion a lo que se piensa de la esclavizacion desde lo cultural y social, por parte de cada



78

individuo entrevistado, estableciéndose dentro de un estudio de caso porque se interesa en

entender uno o varios casos.

El estudio de caso permite escoger el objeto a ser estudiado (Stake, 1999). Esto permite
determinar, lo que se va a estudiar, porque tiene los elementos necesarios para poder ser
determinado y al final va a generar resultados propios de lo que se estudio, para escoger el
tipo de caso se parte de lo que se desee investigar y que puede ser una persona o nifio, un
grupo o una comunidad. Segin Sampieri, Ferndndez y Baptista (2014), su principal
objetivo es transformar la realidad y ofrecer respuestas practicas a situaciones vividas e

interpretar lo que ocurre en una situacion especifica, como es el caso del cuerpo simbolico.

De esta manera, se sustenta la investigacion en el enfoque cualitativo, porque se enmarca en
la comprension del cuerpo simbolico desde las entrevistas, situaciones y vivencias
presentadas con las personas que colaboraron en esta investigacion, permitiendo el analisis
detallado de sus creencias, pensamientos e ideas acordes al tema propuesto.

La metodologia realizada en este proyecto investigativo corresponde a un enfoque
cualitativo, que hace referencia a los aspectos sociales y culturales de la costa Pacifica,
especificamente del Choco, a través de aspectos simbolicos. Los referentes empleados
hacen parte de algunos documentos que dan cuenta del tema de la esclavizacion y los
productos simbolicos que se dieron como resistencia a los procesos culturales,

especialmente en el cuerpo simbolico.

Dado que el cuerpo simbodlico como elemento de resistencia predomina en la investigacion,
es necesario resaltar la resistencia no como un valor agregado sino como una oportunidad
creadora, en un determinado momento de la historia que es la esclavizacion

afrodescendiente colombiana.
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Resistencia

Las acciones que promovieron los afrodescendientes relacionadas a los aspectos de
supervivencia cultural, son muestra total de la resistencia a no desaparecer. Reconstruirse
en medio de la dominacion, la manipulacion y el desarraigo desencadeno una serie de
transformaciones que llevo a los afrodescendientes a convertirse en agentes de nuevas
formas de expresion.
El profesor Oscar Useche, realiza una reflexion en torno a la resistencia social, como una
accion politica y liberadora, donde se transforman las condiciones ideologicas propias de
un contexto. La resistencia social no se puede pensar desde los mecanismos de violencia
sino desde la consolidacion de nuevos modos de relacionarse y de convivir a través de la
potencia de la vida:

Resistir implica desplegar la fuerza, y en el mundo social esto se vive en los contactos de

las interacciones sociales medidos por relaciones de poder.
Es decir, que en medio de una situacién de vulnerabilidad el sujeto desarrolla una serie de
relaciones que le permiten resignificarse y repensar nuevas formas de expresion y de
relacionarse con los demas. Se reconoce al otro como un ser capaz de concebirse desde el
cosmos, la naturaleza y la esencia de la vida.
Al hablar de resistencia en este trabajo, no se hace alusion a las l6gicas de dominacion, de
guerra o de oposiciones simbolicas, sino que se quiere potencializar el empoderamiento, la
diversidad; pero sobre todo la creatividad como un mecanismo que depende de su auto-
definicion para sobrevivir. Oscar Useche, insiste que la resistencia (social) es un método de
lucha que fortalece las reflexiones creadoras de vida de un sujeto, sugiere que este tipo de
resistencias no apuntan hacia los intereses individuales, sino que sobrepone los valores de
humanidad que favorecen lo colectivo.
Con respecto a los cambios culturales éstas son reinterpretadas por el sujeto y operadas
desde la interaccidon social, que crean nuevos realidades en distintos momentos de la

historia.
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Entonces, la resistencia se muestra como una oportunidad para replantear y transformar los
procesos de produccion de experiencias que tienen que ver con el fortalecimiento de la
identidad individual y colectiva. Siendo lo colectivo un lugar donde se gestan practicas
cuyo fin es defender sus intereses y expresar sus ideas.

La cultura afrodescendiente es un claro ejemplo de resistencia, puesto que han tenido que
responder a diversas violencias que les llevaron a resistir desde sus saberes ancestrales,
culturales y una cosmovision que destaca la vida y la armonia.

Teniendo claridad sobre la resistencia como mecanismo creador, se propone lo siguiente:
La presente investigacion se divide en dos partes: la primera, contiene aspectos teodricos que
fundamentan las formas de resistencia empleadas por los afrodescendientes que dan cuenta
de las adaptaciones culturales, sociales y religiosas. La segunda, permite comprender la
implementaciéon de entrevistas como herramienta de recoleccion de informacion, con
personas del comiin que manifiestan las variaciones y concepciones percibidas, a partir de
los cambios que han vivenciado en todo el entramado de procesos culturales y sociales

desde su propia percepcion de la esclavizacion hasta la actualidad.

PRIMERA PARTE

Concepciones tedricas

Desde el marco teodrico se ha venido haciendo énfasis en la cultura, la herencia, los
cambios, la transformacion de los africanos a la llegada a Colombia; en este espacio se
compartird la importancia de comprender las rupturas que ayudaron a reconocer el
momento en que la esclavitud se mostrard como un fenémeno histérico aun con toda su
crueldad y dureza, reconociendo, en medio de tanto genocidio y maltrato los aportes que
construyeron una comunidad pese a las adversidades y limitaciones que tuvieron que

enfrentar.
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Los procesos de esclavizacion produjeron cambios significativos que quebraron la
normalidad de las etnias africanas, marcando grandes diferencias en lo que conocemos

ahora como cultura afrodescendiente.

Es necesario hacer todos los intentos posibles por comprender la historia que se esconde en
la comunidad afrocolombiana partiendo de la comprension socio-historica, donde ha jugado

un papel predominante la esclavizacion de las personas africanas en este territorio.

En este aspecto el cuerpo se muestra como portador social que representa una serie de

significaciones y se considera como un sistema de clasificacion primario para la cultura.

Esta situacion social se impone en el cuerpo y lo lleva a actuar de diferentes formas,
convirtiéndolo en un simbolo de la situacion, generando cambios en el modo de produccion

y en las formas de relacion. (Mauss, 1979)

El cuerpo es por excelencia, lugar de cultura, de socializacion, con normas distintas para
cada uno de los géneros:

“[...] las normas que se refieren al campo de las mujeres son mas estrictas y moviles que
las referidas al cuerpo de los hombres, precisamente por su definicion cultural de

cuerpo/objeto o cuerpo deseado” (Martinez, 2016)

Por una parte, el habitus juega un papel importante en este planteamiento, ya que es
transmitido a través de los cuerpos, esto es, aprendidos por las practicas que realizan los
cuerpos, pero a su vez ensefiados consciente y no conscientemente a través de ellos. Las
practicas son, ademas de sociales, simbdlicas e historicas. Asi, pues, las producciones
simbolicas deben sus propiedades mas definidas a las condiciones sociales de su
produccion, especificamente, a la posicion del productor en el campo de la produccion que

determina el interés expresivo, la forma y la fuerza de la censura que se le impone y la
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competencia que permite satisfacer ese interés en los limites de tales coerciones (Bourdieu,

1999).

Y, por otra parte, estd el fenomeno de la dominacion, que se estructura como un fenomeno
protopolitico, ya que el hecho de la objetivacion se capta como aquel al que el otro debe
someterse necesariamente. (Bourdieu, 2000) Asi, se transforma entonces el mirar y el ser
mirado en una fuente de dominacién y sujecion. La dominacion de los sujetos (objetos) se
produce mediante una inesperada inversion en la que pasa a ser primaria la experiencia de

ser vendido, y la mirada del esclavizado se convierte en una reaccidon secundaria.

En este contexto, la hegemonia del ojo y su régimen de visibilidades se impone no sélo
como un espacio de dominio, sino también como un espacio de posibilidades de resistencia.
Estas demandas por la visibilidad y el reconocimiento apuntan a la existencia de una
dimension que se inscribe y transita desde y sobre la construcciéon de un imaginario
simbolico, el cual se configura como parte activa para superar lo que podria llamarse los
malestares sociales, constituyéndose de esta manera en un factor relevante en la
conformacidn de practicas sociales, culturales y politicas ligadas a la accidon colectiva. Esta
valoracion simbdlica y cultural supone una complejidad de variaciones, pero finalmente es
un medio que se posiciona como el principal emisor de representaciones que contribuyen al

fortalecimiento de los acontecimientos sociales.

De este modo se contribuye a la construccion de las identidades colectivas, y también
forman parte de procesos en pro de la visibilidad y el reconocimiento social. La identidad
colectiva, se construye a través de un proceso de interaccion, sobre aquellas definiciones
que favorecen la reconstruccion de un marco de accion colectiva. De este modo, los
mecanismos de resistencia como lucha por la visibilidad para mantener sus tradiciones
africanas emergen, a primera vista, como “construidos a partir de una colectividad de
sujetos, y de las que uno podria decir, invirtiendo la relacion, que es esta colectividad,

como entidad preexistente, la que impone su sello ideologico en cada sujeto bajo la forma
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de una socializacion del individuo en relaciones sociales concebidas como relaciones

intersubjetivas” (Mauss, 1979).

Estas colectividades afrodescendientes empiezan a crear o inventar el mundo que habitan,
de modo que al hacerlo se inventan asi mismo. El ser humano imagina, despliega algo de

donde no habia nada, convierte, y en este acto de cambio, se transforma a si mismo.

Entonces, emergen nuevos imaginarios capaces de adaptarse a la realidad que vivieron

durante y después de la esclavizacion (Mosquera, 2004)

Con respecto a los imaginarios plantea Castoriadis:

“El imaginario es un conjunto de précticas, creencias, concepciones, anhelos colectivos y
valores sociales que dan coherencia a un grupo social determinado en un tiempo y un
espacio concreto. Una suerte de registro subjetivo coherente, pero también dindmico y
cambiante, individual y colectivo, como autoconcepcion grupal. A modo de una institucion
de la sociedad; institucion de significaciones imaginarias sociales que dan sentido"

(Castoriadis, 1993)

Imaginario compuesto por representaciones sociales, entendidas éstas como producciones
mentales colectivas que van mads alla de las personas, como individuos, y conforman el
bagaje cultural de una sociedad (Castoriadis, 1993). Y por representaciones sociales
entendemos no solo un grupo de significados sino un conjunto estructurado de los mismos,
toda vez que son posicionamientos afectivos relacionados con acciones y conductas

sociales.

En este sentido, una de las funciones de las representaciones sociales es lograr que los
individuos acepten la realidad social instituida, de modo que éstos se integren
satisfactoriamente en la condicién social que corresponde a su posicion, contribuyendo

estas a la legitimacion y a la fundacion del orden social. Esta legitimacion transcurre
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esencialmente en el ambito simbolico, pero también se manifiesta en lo practico, puesto que
las representaciones sociales suscitan las conductas apropiadas a la reproduccioén de las
relaciones sociales establecidas por las exigencias del sistema social” (Ibafiez, 1988)

Es importante, redescubrir como las expresiones culturales -corporales participan en esta
reproduccion social. Cémo se han reproducido, pese a los cambios y contextualizaciones de
los mismos, de generacidon en generacion a través de la memoria colectiva de los grupos
humanos, a modo de habitus (Bourdieu, 1995) y como capital cultural heredado (Bourdieu,

1990).

Visibilidad espiritual

En términos generales han sido evidentes las variaciones que las practicas culturales han
sufrido a lo largo de los afios. En este caso particular, los cantos son un ejemplo claro,
estuvieron destinados al culto de los dioses ancestrales, aquellos que hacen parte a la
diaspora africana, entre los cuales se destacan Yemanya, Obatala, Ogun. Hoy en dia hacen
referencia a los dioses que las concepciones occidentales religiosas impusieron durante el
periodo colonial. (Mosquera, 2001)

Los contextos actuales sagrados denotan una integracion constante con la poblacion y los
contextos magico-religiosos. Dentro de estos ultimos se distinguen los contextos funebres:

chigtialos y velorios de muerto, las fiestas de santos o patronos.

A continuacion, se muestra un chigtialo:

“Cuando en el Choco muere un nifio menor de siete anios, en su velorio adultos y nifios
cantan y juegan, pues celebran que al morir ha nacido un dangel. Este es uno de estos
cantos”

Matica de albahaca

te quiero sembrar;
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pero no te siembro
por falta de lugar.
Al pasar Condoto
y el rio de Iro,
abri tus ojitos
pa’ decirte adios.
Matica de tomate
te quiero sembrar;
pero no te siembro
por falta de lugar.
(Rincon, 2011)

Cada uno de estos contextos evidencian relaciones constantes entre las identidades de los
grupos negros de la region del Chocd y sus expresiones simbdlicas que se practican con
gran interés respeto y culto hacia los difuntos y hacia los santos. Esto refleja la
transformacion y la construccion de las manifestaciones o identidades culturales.

(Freddeman, 1986)

Las identidades han sido entendidas como algo relacionado con una serie de practicas
tradicionales (Oslender, 1999), estas se ven reflejadas en la expresion de comunidades

negras sobre el ejercicio de la autonomia y el sentimiento de la identidad.
Santos
Los esclavizadores como también los sacerdotes propagaron la creencia en los santos en los

lugares donde se encontraba la poblacion esclavizada. Y también se construyeron templos a

beneficio de cada santo.
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Dentro del repertorio catélico se encuentra cada santo que va ligado a una virtud, don o
gracia de quien se esperaba recibir favor tras largos rezos o invocaciones por sus devotos.
Por ejemplo: San Antonio quien concede riqueza, novia o cosas perdidas, San Francisco de
Asis, quien fue designado patrono desde la fundacion de Quibdd, es el santo “con cuyo
habito desean ser amortajados en senal de que fueron sus fieles y quizas desearon vivir
conforme a las virtudes del serafico padre” (Mosquera, 2005), este santo es considerado el
padre protector. En su imagen se sienten representados y le tributan una fiesta anual para
darle agradecimientos, ofrendas, etc. La fundaciéon de Quibdd es atribuida a la orden
franciscana aproximadamente en el siglo XVII, razon por la cual, toma el nombre y la

eleccion del santo San Francisco de Asis, su patrono.

Sin embargo, los africanos de la época de la esclavitud, traian consigo una concepcion de
mundo, un imaginario que iba estrechamente ligado a unas deidades, pese a la enorme
influencia de la religiosidad catdlica, las raices espirituales africanas no desaparecieron.
Para el afrodescendiente es claro que existen unas reglas que permiten vincular al espiritu,
los dioses, la naturaleza y el hombre, manifestados en los mitos (Mosquera, 2005). Estos
tienen una fuerza vital (energias o espiritus) que son precisos para controlar el
mantenimiento de la vida. De modo que esta fuerza vital la tienen los hombres en todas las

partes de su cuerpo, como 0jos, ufias, cabellos.

Una de las caracteristicas de las religiones africanas es la ausencia de un cuerpo doctrinado,
pero tienen deidades identificadas con nombres distintos de acuerdo a la tribu a la que
pertenecen. En los Ashanti se le denomina NYAME o NANA, entre los Yoruba,
OLORUN. Y existian dioses secundarios, para el caso de los Yoruba estaban los Orishas.
Estos ultimos fueron asimilados a los santos de la religion catolica para seguir adorando a
sus dioses aun en medio de la presion. A continuacion, se presenta un cuadro, presentado
por el historiador Sergio Mosquera, quien vive en Quibdd que muestra los dioses africanos,
el significado que tienen y la representacion o imaginario que se le ha otorgado relacionado

con la religion catolica (Deschamps, 1877):
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Virgen de las mercedes Dios del bien y la misericordia Obatala

Virgen de la Regla Madre de todos los santos, duefia de Yemaya
los mares

Santo Nifio Dios de todos los caminos Eleggua

Santa Barbara Dios del trueno, el baile y la virilidad ~ Chang6

San Cosme y San Damian = Patrones de los nifios Ibeyis

Tabla 1. Dioses africanos, significado catélico. Deschamps, 1877.

La religion africana tradicional en el Chocd se caracterizaba por la ausencia de templos,
donde se pudiese oficiar su fidelidad y piedad; el templo consagrado por los africanos o sus
descendientes era la selva (Mosquera, 2005) puesto que su religiéon era una manifestacion
de unidad indisoluble entre el hombre y la naturaleza, la selva toma importancia y se
convierte en territorio sagrado. Cuando el hombre toma posesion de un lugar como
territorio propio, no visualiza un espacio homogéneo, sino que le otorga un valor
importante: “multiplicidad de elementos significativos que pueden utilizar a su gusto para
expresar su fe” (Freddeman, 1986). Por esta razon, para el afrodescendiente la selva es

mucho mas que fauna y flora; representa espiritualidad, fuerza divina, alma y vida.

En la actualidad la religion con vestigios africanos permea en los brujos, los curanderos, en
la palabra que sana. El caracter sagrado de la palabra se transforma en secreto, adquiriendo
una dualidad de secretos divinos, usando como intermediarios los que hoy fuesen sus

santos, junto con las deidades africanas.

El cuerpo, un lienzo

Las expresiones dancisticas son manifestaciones caracteristicas de un pueblo, en ellas se

dan a conocer sus aspectos culturales, sociales, histéricos y religiosos. Una de las muestras
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claras de resistencia cultural por parte de los afrodescendientes son las expresiones

artisticas corporales.

La danza y la musica van ligadas a las vivencias que sufrieron los negros en la época de la
esclavitud y la colonizacion, quienes por medio del sincretismo de los diferentes aportes
artisticos, manifestaron su rechazo a su situacion por medio de la creacion de historias
cantadas, como “/a mina” que relata el sufrimiento del esclavo y la forma en que eran

sometidos a arduos trabajos por parte de los esclavizadores.

Cancion de La Mina
Dia y noche yo trabajo, metido en un socavon,

pero toda la fortuna, se la lleva mi patron.

Aunque mi amo me mate a esa mina no voy
porque no voy a morirme en un socavon

porque no quiero morirme en un socavon.

Negro he sido, negro soy,
negro vengo y negro voy,

negro ayer, manana y hoy.

El amo vive en su casa de madera con balcon
el negro en rancho de paja con un solo paredon
cuando de esa mina salgo y encuentro que mis hijitos
tienen hambre, tienen frio y no hay lumbre en el fogon.
Pero aunque mi amo me mate (bis)
Negro he sido (bis)
Don Pedro es tu amo, €l te compro (bis)

se compran las cosas a los hombres no
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y aunque mi amo me mate a esa mina no voy.
Negro he sido (bis)
Y hay muchos que nos desprecian, por tener negro el color (bis)
no sabiendo que en la fosa,
blanco y negro lo mismo son.
Pero aunque mi amo me mate (bis)
Negro he sido, negro soy (bis)

Version de la fundacion social afrocolombiana Munta-Bant (Quibdé-Choco)

Sus vivencias se manifestaron también en la danza, recredndose en forma de parodia e
imitacion burlesca de las danzas traidas por espanoles. La diversidad une tres razas (negra,
blanca e indigena), y éstas a su vez se han combinado entre ellas generando una riqueza
cultural vasta. Entonces, esta diversidad cultural que se encuentra en el folclor chocoano se
debe a la influencia de la cultura africana y espafiola, cada una de ellas realiz6 un aporte
significativo en el proceso evolutivo de las caracteristicas del negro chocoano quien
transformo, adapto, incorpor6 y propicid la creacion de las danzas profanas y cortesanas,
creadas a partir de las vivencias y el sentir del afrodescendiente. El deseo de libertad, el
trabajo diario en el campo o mina, el coqueteo e imitacion de las danzas fueron motivos
para la evolucion dancistica y musical del Chocd. Danzas como el currulao, el patacorg, el
chigualo, el bunde, la juga, el bereja, los alabaos y makerule entre otros, tienen una fuerte

incidencia africana (Londofio, 1996).

En el Chocé fueron copiadas las danzas por los negros esclavizados: “que veian bailar a sus
amos en las reuniones sociales ceremonias y bailes de salon. Los trabajadores, en cortos
tiempos de esparcimiento, imitaban esas danzas europeas en forma burlesca utilizando los
vestidos y accesorios” (Londofio, 1996), de ello surge como produccion las danzas

cortesanas, como la polka y la mazurka.
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Frente a esto, las danzas y la musica de los descendientes africanos no era la misma de los
tiempos de importacion de esclavos ya que estos grupos estuvieron sujetos a una fuerte
aculturacion que han incidido en sus practicas corporales y dancisticas. Al respecto se

encuentra:

“Las musicas que hoy ejecutan en América Latina los descendientes de esclavos mas o
menos mestizados, no pueden ser las mismas que trajeron sus antepasados: las
circunstancias de su vida cambiaron junto con las posibilidades de perpetuar sus ritos y la

musica que les correspondia” (Aretz, 1977)

En efecto, sus estilos de vida cambian, y se transforman, asi como sus tradiciones culturales
fueron acopladas al nuevo mundo, pero sus ritos, sus mitos, su musica y danzas tienen una
fuerte influencia africana, no seran iguales a las del contexto de esclavizacidn, pero sus

componentes raciales se mantienen.

Los grupos esclavos se vieron involucrados en contextos territoriales especiales donde
lograron adaptar sus tradiciones culturales al medio que se les imponia. (Anton, Bello, &
Del Popolo, 2009)

Asi es que, los africanos esclavizados no sélo adaptaron sus identidades tribales, sino que
también las transformaron en otras condiciones, dando lugar a nuevas expresiones y
practicas culturales que reflejaban simbodlicamente las relaciones de adaptabilidad en la

lengua, las tradiciones, la danza, entre otras.

Su modo de expresar resistencia a partir de las caracteristicas culturales fue su tradicion, la
concepcidn de las danzas, la manera como se ejecutaba cada uno de los pasos, atribuyendo
un sentido de libertad. Los peinados en las mujeres tienen una fuerte relacion con los
procesos de esclavizacion, en el siguiente relato se muestra la importancia que tenian los

cuerpos para reflejar su resistencia en torno al sometimiento. Hoy en dia las trenzas tienen
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caracteristicas que otorgan una identidad, una memoria colectiva y también, porqué no, un

estilo de vanidad.

“Ese estilo de trenzas es conocido en el mundo de los negros como Tropas: Son trenzas
tejidas con tres gajos de pelo, tienen un sentido historico relacionado con la resistencia a
la dominacion. Las tropas funcionaban mds o menos asi: Se sentaban las viejas con alguno
de los jefes de los hombres, y hacian la tropa, se escapaban de cierta parte [la frente] y se
encontraban en otro [la nucal entonces a las muchachas las peinaban y los hombres
miraban- porque siempre han tenido la mala maria de mirar- y ya sabian donde

encontrarse” (Lozano, 2016)

SEGUNDA PARTE

Discursos afrodescendientes

Los discursos expresan un trasfondo que permite reconocer una vision particular de la
afrocolombianidad desde distintas perspectivas, partiendo de los ambitos, culturales,
sociales y religiosos, que develaran una concepcion de cuerpo simbdlico como resultado de
los procesos de esclavizacion, a partir de acciones de resistencia simbolica.

Estos discursos, reflejados a través de entrevistas, estdn basados en los siguientes

instrumentos:

1. Aplicacion de entrevistas no estructuradas: preguntas abiertas a actores sociales
representativos como muestra de la poblacion.
2. Andlisis de documentos narrativos

3. Disefio para interpretar y recoger la informacion
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1. Aplicacion de entrevistas no estructuradas

Entrevistas: Discursos sobre vision africana en la actualidad

Las entrevistas presentadas a continuacion surgen de la necesidad para desarrollar y
cumplir con los objetivos establecidos, el modelo utilizado es el de“Entrevista no
estructurada”, ésta modalidad se caracteriza por permitir una entrevista flexible que se
adapta a la investigacion.

A continuacion, se presentan las entrevistas realizadas a cuatro personas nacidas en el
Chocd, algunas en Quibd6, donde relatan su experiencia y el reconocimiento que le dan a
los procesos de esclavizacion a partir de su propia perspectiva en la influencia cultural y
social. Es importante aclarar que cada entrevista es una transcripcion, de modo que aquellos
interesados en conocer detalladamente dichas entrevistas, las podran escuchar en el material

de audio anexo a este trabajo.

De esta manera, el disefio cualitativo en la metodologia, permite establecer que la entrevista
es mas intima, flexible y abierta que la cuantitativa (Savin-Baden y Major, 2013; y King y
Horrocks, 2010). Se define como una reunion para conversar e intercambiar informacion
entre una persona (el entrevistador) y otra (el entrevistado) u otras (entrevistados). En el
ultimo caso podria ser tal vez una pareja o un grupo pequeiio como una familia o un equipo
de manufactura. En la entrevista, a través de las preguntas y respuestas se logra una
comunicacion y la construccidon conjunta de significados respecto a un tema (Janesick,

1998).

Al realizar las entrevistas, se efectud un andlisis, partiendo de cada uno de los textos orales
dispuestos por los entrevistados y que fueron transcritos en el documento, se interpretan e
identifican de acuerdo a la temadtica establecida en la investigacion “fracturas invisibles y
cuerpo simbolico”. Desde la experiencia intelectual de la investigadora se hace importante

la resonancia de frases, palabras que permiten el reconocimiento de todo aquello que aporta
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un sentido y da respuesta al objetivo general de este proyecto. Las entrevistas abiertas se
fundamentan en una guia general de contenido y el entrevistador posee toda la flexibilidad

para manejarla. Esto permitié que:

1. El principio y el final de la entrevista no se predeterminaran ni se definieran con claridad,
incluso las entrevistas se pudieron efectuar en varias etapas. Fueron flexibles.

2. Las preguntas y el orden en que se hicieron se adecuaron a cada uno de los participantes.
3. Las entrevistas, ya que fueron de caricter cualitativa, en buena medida fueron
anecdoticas y presentaron un caracter amistoso.

4. La entrevistadora compartio con los entrevistados el ritmo y la direccion de la entrevista.
5. El contexto social fue fundamental ya que ayudo en la interpretacion de significados.

6. Las preguntas fueron abiertas y neutrales, ya que pretendian obtener perspectivas,
experiencias y opiniones detalladas de los participantes en su propio lenguaje, sobre las

fracturas invisibles.

Asi mismo, este andlisis permitid generar una practica social (Fairclough 1992, 1995),
haciendo posible la lectura de la realidad social de cada entrevistado, también desde los
procesos opacos en la produccion se hallaron huellas, pistas, hebras, sintomas de las

fracturas invisibles en su vida actual.

Una de las preguntas recurrentes a los entrevistados se basa en como perciben ellos las
fracturas invisibles y como se relacionan con el cuerpo, se interpreta desde el discurso de
los entrevistados que la cultura, sus apellidos, su herencia, sus fiestas, su idiosincrasia, son
muestra de la temadtica establecida en la investigacion y que sin duda sus antepasados
dejaron una huella trascendental e imborrable, a pesar, de tener rastros tan grandes como el

olvido, la economia o lo social.
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En este analisis discursivo de las entrevistas se dimensionan tres categorias presentadas
desde la funcién ideacional (su discurso contribuye a la construccion de sistemas de
creencias) (Fairclough, 1992).

Analisis textual, el de la practica discursiva y el de la practica social; siendo el primero de
caracter descriptivo, el segundo interpretativo y el tercero explicativo. En cuanto al
primero, se trata de hacer evidente la descripcion desde la transcripcion de las entrevistas,
mostrando cada frase y palabra acorde al contexto, momento y situacion vivida por cada

entrevistado. Los dos siguientes van abriéndose paso a medida que se transcribe el texto.

Ninoska Salamandra:

Nacida en Quibdo en donde realizo sus estudios hasta alcanzar el titulo de Licenciada en
Ciencias Sociales, en la Universidad del Choc6é Diego Luis Cordoba. Pero su vida se ha
inclinado siempre hacia la investigacion y ensefanza de la danza folclorica, principalmente
de la region. Asi ha conformado varios grupos de adultos e infantiles, en instituciones
publicas y privadas, con los cuales ha llevado la imagen del Choco6 por toda la geografia del
pais. Es compositora de canciones y temas folcloricos y tiene en preparacion el libro:

Contribucion al Estudio Folclorico de la Region Pacifica Colombiana. Vive en Quibdo.

Cuando la entrevistada muestra su hoja de vida y habla de sus alcances y proyecciones
permite comprender la importancia de la region y de la cultura en su ciudad, haciendo esto,
que el interés del entrevistador surja, ya que con su experiencia y buen animo podra
encontrar un camino para alcanzar el objetivo del trabajo y avanzar hacia la respuesta de la

pregunta investigativa.

Entrevistador (E): ;Cual ha sido su camino hacia la danza?
Ninoska (N): Desde pequefia me gusto el trabajo de la danza, me gustaba participar
en las obras sociales de las escuelas. Las obras sociales eran como actos, que se

llevaban a cabo en participacion de las mismas alumnas, cada quien en su
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especialidad: poesias, cantos, bailes. Me gustaba participar desde el canto hasta la
danza. Yo cantaba y bailaba, entonces fui tomandole amor. Aparte de eso, mi papa
era musico de profesion, ¢l tocaba el clarinete, Oscar Enrique Salamandra Cérdoba
se llamaba ¢l. Y mi mama, una familia pegada a las cosas artisticas, mi mama era
modista. Ella no bailé conmigo, bailé6 con Madolia, pero somos llaves, cuando ella
bailaba no me conocia, me formaba una murga (risas). Y mi mama cosia, ella se
ocupaba de las cosas de la casa, del trabajo doméstico, y cantaba muy bien, en ese
entonces estaba de moda las canciones de Olimpo Cardenas, que le fascinaban.
Escucharla cantar a ella y mi papé tocando su clarinete, fue esa vena artistica que
siempre estuvo fluyendo. Esa hermana que se acabd de ir, que canta como los
angeles, canta muy bien, lo que pasa es que se cas6 y el marido no le gusto, ni
dejarla, le ponia mucho problema, ella cuida su hogar y lo dejé. Posteriormente me
integraba en las comparsas del barrio para recoger dinero para las fiestas patronales,
faltando cuatro meses para las festividades, la gente organizaba eventos, bazares,

bailes callejeros o bailes de pellejo.

En este aparte de la entrevista se va poniendo en evidencia la importancia de la
herencia y como desde lo que se nos enseiia se puede transformar el futuro de
una persona, en este caso la entrevistada da claridad del surgimiento de su

vena artistica y del amor que surge hacia su cultura.

E: ;Cémo asi los bailes pellejeros?

N: Los bailes de pellejo o pellejeros eran bailes que se realizaban en todos los
barrios, generalmente habia una casa donde era como el lugar de reunion de
concentracion de toda la gente del barrio, y ahi se hacian los bailes, los bautismos, y
entonces se hacian bailes de pellejo. Eran bailes que se hacian con las personas del
barrio, eran personas comunes y corrientes, iguales, la gente se sudaba, a eso le
llamaban bailes de pellejo. Entonces no habia estratificacion social y también se le

decia bailes peseteros, porque las personas por cada pieza que se bailaban, debian
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depositar en un recipiente que tenia alguien de la junta para hacer el cobro una
peseta, que en ese entonces eran 10 centavos. Entonces bailes peseteros o bailes de
pellejo que se hacian para recolectar fondos para las festividades. Nosotros como
muchachos que éramos, mirdbamos por la ventana discretamente o en la puerta
haciamos los montoncitos y no participAbamos porque simplemente ibamos a echar
0jo y a reirnos de la forma como bailaban los viejitos y a tomar de ellos lo que nos
gustaba en el baile y la danza, compensdbamos con estar ahi, tirando bujia toda la
tarde, hasta cierta hora de la noche, 7 u 8, porque nos acostdbamos muy temprano.
El baile continuaba 10 o 12 de la noche o hasta el otro dia. Como eran personas

adultas eso no tenia horario.

Generalmente mi papd era el musico de los bailes del barrio, tocaba aqui y en
cualquier parte del departamento, era buen musico, tenia sensibilidad magistral para
tocar el clarinete. Fui seleccionada en el grupo de nifias del barrio entre los 10 y 14
afos y cada quien buscaba su atavio, su traje, una falda amplia, sus flores en la
cabeza, y también saliamos en cuadrillas, ibamos de casa en casa, en las salas de la
casa o en el andén y algunos muchachos del barrio iban tocando sus bongos, la
cancidon que se escogia para la fiesta, la comparsa. (Canta: pararirarirarira aqui
vamos muy contentas venimos a visitar), le poniamos musica y cada quien decia un
verso y luego recogiamos la limosna, echaban en el tarrito, al final la persona mayor
que nos acompafiaba, llevaba eso como tributo para ir engrosando los recursos para

las festividades.

Aqui en la region no hay academias ni propiamente escuelas de baile. La persona
que inicio ese trabajo aqui, fue Madolia, ella hizo parte del grupo de Delia Zapata
Olivella, con ella se pasearon por toda Colombia, luego dejo de ser su alumna y
vino a multiplicar lo aprendido, entonces ya busco varios alumnos y alumnas y se
integra el grupo de ciudad Quibdd. Con ese grupo participamos en un festival

importante. Me hice su alumna, conoci alli a mi esposo, que fallecié hace tres
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meses. Me gradué como maestra, posteriormente me cas¢, luego ingresé¢ a la
universidad, estudié las ciencias sociales, pero nunca ejerci como docente de
sociales, siempre estuve vinculada a la danza. Comencé trabajando como maestra de
danza en Istmina y luego en Bahia Solano. En este ultimo lugar no fue facil ensefiar,
puesto que por su cercania a Panama ellos se creen mas panamefios que chocoanos,
luego ya me vinculé a colegios. Ahora estoy en la universidad, desde 1997,
coordino el bienestar universitario y el grupo de danzas. Hemos ganado premios por
parte del ministerio de cultura.

Los aspectos que establece la entrevistada en este apartado dan cuenta,
primero de la herencia y como esta hace parte de una cultura ciudadana que a
medida que pasa el tiempo esta perdiendo su sentido, segundo de la falta de
lugares en los que se aprende los ritos, bailes, mitos, leyendas y cultura en
general de la poblacion afrochocoana, haciendo asi, que las personas que
desean aprender mas deben salir y buscar, para luego regresar y recrear lo
aprendido con los que estan alli, tercero hace énfasis en su trayectoria como
contribuyente a la cultura, a la danza y a la educacion que adquirio y que luego
orienta, sus comentarios indican que para ella es de gran importancia el
sentirse chocoano y mostrarlo sin ninguna intimidacion, ya que, eso es lo que

representa lo que fueron, son y seran.

E: ;Qué piensa de la relacion que hay entre la cultura africana y colombiana?,
(como influye esa relacion entre estas dos culturas?

N: esa simbiosis no la ha afectado, puesto que se trabaja lo nuestro. Mi maestra me
decia que debiamos trabajar solo nuestras tradiciones, pero a mi parecer, no se podia
mantener a la comunidad en ese oscurantismo, entonces comenzamos a trabajar otro
tipo de bailes. Dentro de lo nuestro, me parece que caimos en la monotonia, pero a
raiz de nuevas experiencias con personas de otros paises, el grupo llegd a innovar.

Con toda la globalizacion se han cambiado todas las danzas tradicionales.
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Ninoska en esta pregunta divaga acerca de la relacion africana-colombiana
pretendiendo dar mayor importancia a los cambios que con respecto a la danza
se han suscitado a lo largo de los afos, tratando de mostrar innovaciones
artisticas para no solo fortalecer desde las raices sino que promover nuevas
expresiones que dan cuenta del afrodescendiente de la actualidad.

E: (Cuales son las danzas tipicas del choc6?

N: Danza tradicional, el abozao, la jota cariada, redonda, sangrienta, la jota vieja,
esta ultima se baila y se canta, contradanza, mazurca, danza.

A partir de esta pregunta la entrevistada muestra todo un bagaje de
conocimiento con relacion a las danzas tradicionales, manteniendo un firme
tono de voz que contempla un amplio sentido de pertenencia hacia sus
tradiciones y manifestaciones como aspecto principal de la representacion

simbdlica.

E: ;Qué piensa de la cancion de la mina?
N: La cancion de la mina, es una danza teatralizada, de acuerdo al texto se van
haciendo interpretaciones. Pero el texto de una canciéon no logra mostrar los

procesos de esclavizacion que se dieron.

Es necesario demostrar que los procesos de esclavizacion marcaron toda una
cultura, pero los afrodescendientes del Chocd, reflejados a través de Ninoska
no se detuvieron en este aspecto, sino que surgieron posibilidades de creacion
como por ejemplo, se refleja en la concepcion literaria enmarcada en la
cancion de “la mina”. Otro aspecto importante a destacar en este punto es la
reserva sobre la esclavizacion como muestra de respeto hacia los procesos que

se dieron frente al tema.
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Sergio Antonio Mosquera

Nacié en Istmina (Chocd). Licenciado en Ciencias Sociales de la Universidad
Pedagdgica Nacional de Bogota. Magister en Historia de la Universidad Externado
de Colombia. En la actualidad es docente investigador de la Universidad
Tecnologica del Choco. La gobernacion de esta misma region, lo distinguidé con
mencion honorifica como “Hijo ilustre del Choco, modalidad escritor”. Ademas, es

precursor de la Fundacion Social Afrocolombiana Munti-Bantl. Vive en Quibdo.

Entrevistadora (E): A los afrodescendientes, les cambiaron los nombres

Sergio Mosquera (S): los apellidos que tenemos, el 99.9% son de los amos que
tenian en esa época de la esclavitud. Esa cadena que nos ata, nos une todavia al amo
hoy en dia.

Frente a ese argumento el docente Sergio Mosquera permite ver como las
fracturas invisibles comienzan a ser visibilizadas a partir de aspectos sociales
que determinaron el cambio de la estructura social y cultural del africano en su
proceso de adaptacion y cambios obligatorios.

E: (Esa podria ser una cadena simbolica?

S: Asi es, estos apellidos

La forma de corresponder a la pregunta produjo una condicion que reflejada
en su lenguaje corporal muestra indisposicion al recordar el tema. Producto de
ello es la forma como se evidencia una fractura en medio de una caracteristica
socio-cultural, y como a partir la situacion de violencia simbdlica, el cuerpo
afrodescendiente es determinado como un objeto de posesion.

E: Finalmente los esclavos aceptaron su condicion o hubo algun tipo de rebeldia:

S: En el libro de descendientes de africanos versa sobre esto, sus modos de
resistencia y una de ellas es perdonar, renunciando a la confrontacion y las acciones

armadas.
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La manera como el entrevistado establece los procesos de resistencia lleva a
posicionar los conceptos de sometimiento desde la perspectiva de la resistencia
redirigida hacia el perdon, donde el lenguaje de guerra desaparece del
escenario para mostrar un africano resignado. Sin embargo es claro que
existieron otras formas de resistir. El cuerpo presenta una serie de conceptos
frente al acto de la confrontacion, como una caracteristica determinante en el
afrodescendiente chocoano.

E: Bajo qué condiciones el cuerpo deja de ser esclavo para ser un cuerpo creativo.

S: Lo mas importante para resistir, es recrear.

Esta respuesta es clara evidencia de la resignificacion que se presenta como
fracturas invisibles a partir de las condiciones de sometimiento como muestra
de resistencia social y cultural africana. Entonces aparece el cuerpo simbdlico
que puede crear a partir de sus concepciones cosmogonicas.

E: ;Se podria decir que la fractura invisible esta en los apellidos, por qué la
identidad se iba perdiendo, pero la cultura era lo que mantenia sus raices africanas?
S: No solo los apellidos son muestra de esto, sino también en la religiosidad desde
la espiritualidad. Y para reconocer la esclavitud desde la literatura, se puede decir,
que esta “La Maria de Jorge Isaac”, “La Marquesa de Yolombd de Tomaés
Carrasquilla”. Otra manera de resistencia es la gastronomia. Los balsamicos, que

han desaparecido.

De acuerdo a la respuesta anterior se puede identificar las fracturas invisibles
desde los aspectos religiosos, evidencia de ello son las representaciones
espirituales desde las fiestas a los santos, los funerales, las celebraciones
religiosas y la literatura como reflejo de la construccion textual de los
imaginarios desde la tradicion. Otra caracteristica particular evidencia de los
procesos sobre fracturas invisibles esta inmerso en la gastronomia, platos

exquisitos dan prueba de la cultura africana.
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Cruz Emérita Andrade Palacios

Naci6 en Quibdd (Choco), licenciada en humanidades, actualmente vive en Bogota,
se desempeila como secretaria del distrito, especificamente de la Institucidon
Educativa Distrital Eduardo Umaia Luna.

Cruz (C): Cuando uno sale del Chocd, uno se da cuenta del avance que tienen otros
departamentos y que son mayores que el de nosotros. Nos falta mucha
infraestructura, por cuestiones politicas, porque no quieren a su departamento, por
€so nos tienen estigmatizados, pero si uno se pone a mirar somos un departamento
muy rico en diversidad. Al salirnos queremos encontrarnos con una mejor vida, y
nos encontramos con el racismo.

La entrevista muestra una realidad social a partir de las necesidades que tiene
la ciudad de Quibdd, y como muestra de ello, muchos de los habitantes salen de
su propio contexto para mejorar su estilo de vida, enfrentado connotaciones
enmarcadas en el cuerpo maltratado, como es el racismo.

Entrevistadora (E): ; Tt has sentido el racismo?

C: claro, aqui incluso en el trabajo lo siento. Entonces pienso, hasta cuando. A
veces llego a sentir que es malo ser negro, llevar el color oscuro, pero yo vivo
orgullosa de mi piel. Hay personas mestizas que nos llaman “negros” por carifio,
pero uno se da cuenta, cuando es por carifio y cuando no. Pero igual eso no me
ofende, si no que me pregunto por qué existe esto.

El Chocé estd muy olvidado por el gobierno central y los pocos politicos que
tenemos se llenan el bolsillo.

El cuerpo maltratado reflejo de una cultura atropellada que da cuentas de una
estigmacion cultural debido a todos los referentes dirigidos hacia aspectos
como el color de piel ha sido recurrentes en los procesos historicos.

E: /Tt conoces tus raices? Tus abuelos, ;qué te transmitian?

C: mis abuelos nos inculcaron ser honestos, leales, trabajadores. A mi me cri6 mi

abuelita, las personas que no son estudiadas su sustento es el trabajo en la mina,
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sacar el oro y el platino. A mi me llevaban a la mina, yo sé sacar oro, sé trabajar el

0ro.

Frente a las tradiciones, la entrevistada plantea que son generacionales, asi
como el trabajo en la mina. Este ultimo aspecto es de gran importancia para
reconocer los aspectos de sometimiento y la mano de obra que comenzdé con la

esclavizacion, y que atin hoy en dia se mantiene como practica de subsistencia.

E: ;Cual fue tu experiencia en la mina?

C: Es muy bonito, pero canson, porque te toca, con azadon, se remueve la tierra, se
quitan las piedras grandes, en una batea redonda, se coge la tierra se echa en la
batea. Y luego til empiezas a sacar la arena, a mecer la batea, se va sacando la tierra
y en el fondo queda el oro. Luego se echa agua y queda el oro. Luego de esto, se
echa en un totumo, se guarda, se lleva a la casa y luego se vende.

En medio de las experiencias obtenidas por el trabajo en la mina, esta
referencia sirve como una vivencia de laboreo, que luego toma una
resignificacion cultural, de hecho, el cuerpo sometido, como fractura invisible
procesa todo el trabajo del minero y lo enmarca en la cancion que evidencia el
trabajo forzoso y las caracteristicas del minero, asi como la percepcion del
amo, la subjetivacion de poder simbdlico.

E: ;Qué marc¢ tu vida al vivir con tus abuelos?

C: Me ensefiaron todo acerca de los afrodescendientes, me ensefiaron a cocinar, a
lavar echando la ropa a remojar, se usa un rayo de madera, un aparato que tiene
muchos dientes, se restriega la ropa y se echa en un plastico extendida por una hora.
Hoy en dia tengo una tia que todavia sigue este procedimiento. Con respecto a las
danzas, mi abuelita me ensefi6¢ a bailar la jota, estuve en grupos de danza. Al venir a
Bogota, eso se perdid. Mis dos abuelos me ensefiaron a respetar mis ancestros, aun
no los he perdido. La comida tipica es deliciosa. Mi abuela me enseid a pescar,

usando atarraya. Y otro mecanismo es usando una red, se deja un pedazo de queso,
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y al otro dia se recogen los peces. Ella me marco totalmente, siempre me identifico
por la cultura africana, puesto que ella me dejo ese legado para no olvidar.

El uso de los discursos que hacen relacion a la cultura africana en Cruz, se
reflejan desde la vision de los oficios caseros y laboriosos. El hecho de recordar
su cultura afrodescendiente desde esta perspectiva permite ver un cuerpo
creativo que enfoca las ensefianzas desde el modo como sus abuelos,
desarrollaban las actividades diarias y como a través de los ojos de una nifia
son el sindnimo de herencia. Los bailes también hacen parte del cuerpo
creativo que esta basicamente fundamentado en el cuerpo simbdlico, las

fracturas invisibles son, entonces, la percepcion del recuerdo desde los oficios.

Darwin Robledo Gamboa

Naci6 en Quibdé (Choco), es licenciado en lenguas modernas. Actualmente vive en
Bogota.

Darwin (D): Nos caracterizamos por ser personas amables, alegres, joviales,
atendemos al fordneo como si fuera de la casa. Mi tierra es un lugar donde el
extrafio y el del lugar se sienten en casa.

Entrevistador (E): Hablemos de los ancestros o raices.

D: Hablarle a ciencia cierta o con exactitud de mis ancestros, entraria a decirle cosas
que no son porque ya no las recuerdo. Estudiamos mucho esto, porque hace parte
del plan curricular, hace prevalecer nuestra cultura, nuestros antepasados. Puedo
decir, que al llegar al Choco, pero que las revueltas inician en Cartagena con un
lider. Idearon sus rutas de escape a través de las trenzas. Siento que esa pasion por
la musica aun se vive, disfruto cualquier tipo de musica. Empezaron a apropiarse de
ritmos y bailes de sus amos, pero se burlaban de sus patrones y los imitaban
jocosamente, alli se crearon un sin numero de danzas que hoy conocen como el

abozao, la jota. La musica tradicional es la chirimia, que tiene sus raices en la
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musica africana, y se hace fuerte con unos instrumentos especificos, instrumentos
de viento y percusion.

Darwin hace énfasis en algo realmente importante. El afrodescendiente sale de
su tierra, pero no olvida sus raices, el recuerdo que mas se manifiesta gira en
torno a las representaciones culturales. La evocacion hacia las danzas
tradicionales ha permitido fortalecer sus raices. En este caso, el cuerpo
simbolico se presenta desde el cuerpo creativo a través de las manifestaciones
dancisticas. Luego también, sitiia la importancia del afro-chocoano desde la
relacion social y como se evidencia a través de su sentido de pertenencia.

E: ;Qué culturas persisten atn en su circulo familiar?

D: respetamos las fiestas religiosas, pese a que tengo 5 afios de no ir a mi tierra,
afioro ir a una fiesta de San Pacho, de hecho, se han expandido tanto que después de
que se celebran en Quibdo, también se celebran en Medellin, Cali y Bogota, para
aquellos que no pudieron estar. Son las fiestas de San Pachito.

Lo sagrado ocupa un espacio determinante en el entrevistado, su experiencia
religiosa lo ha llevado a mostrar desde lo espiritual su trascendencia cultural,
heredado como una vivencia familiar. Las fiestas de San Pacho, dan prueba de
las manifestaciones religiosas que hoy en dia permanecen vigentes, desde la
cosmovision africana, con rituales y ceremonias determinadas.

E: (Creencias, costumbres?

D: creencias gastrondmicas, muchas costumbres persisten y se pasan de generacion
en generacion.

Nuevamente vuelve a tocarse el tema de la gastronomia, que se enmarca dentro
de las tradiciones mas representativas de los afrodescendiente, partiendo del
cuerpo creativo quien se encarga de dar continuidad a los procesos
gastronéomicos.

E: ;Qué opinidn le merece la esclavitud?

D: Por primera vez pienso en ello, no le habia dado ese grado de importancia, uno

porque por el devenir de los tiempos y sus cambios, uno va viendo que son
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conceptos que van cambiando. Sin embargo, puede llegarse a notar en muchos
aspectos que en nuestro mundo contemporaneo aln se nota la esclavitud. Creo que
eso va en uno mismo, el desconocimiento o la falta de educacion, nos hace esclavo
de muchas cosas. En mi caso es algo subjetivo. Es algo diferente a la
discriminacion.

El aspecto de esclavitud como proceso historico no es de gran relevancia, al
contrario enfoca la esclavitud desde los procesos sociales a partir de la falta de
educacion, el cuerpo sometido cobra significacion desde el campo social.

E: ;Cuales son las huellas que ha dejado la esclavitud en relacién con lo social,
emocional y economico?

D: Segun mi opiniodn, ha dejado huellas en la parte de desarrollo en la conciencia de
muchos, causa un gran impacto en la parte social, pero también lo he visto como
fortaleza, porque hay conmigo muchos que decidimos no seguir esa misma huella
en esa subvaloracion que se nos da, por tener un color diferente en la piel. Pero salir
adelante nos hace libres. Diego Luis Cérdoba, fue parlamentario, y cuando lleg6 al
parlamento alguien dijo, se oscurecio el parlamento, pero ¢l respondid, pero brillo la
inteligencia. El ha servido de inspiracion para romper la barrera de la esclavitud. El
es tan importante que hay una frase que prevalece en la casa de la cultura y en la
universidad como lema: “por la ignorancia se desciende hacia la esclavitud y por la
sabiduria se asciende a la libertad”. Entonces, ti eres esclavo de acuerdo al
pensamiento que tengas.

El concepto de esclavitud ha sido transformado por las nuevas generaciones, en
este caso particular, Darwin plantea la esclavitud como un modo de resistencia,
se puede decir, que es importante que el suceso apunto a replantear la vision de
cuerpo sometido hacia la vision de cuerpo simboélico donde se refieren los
procesos culturales y sociales como actos de resistencia.

E: ;Todavia hay cuerpos sometidos?
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D: desde luego, incluso en nuestro mismo medio, donde nos relacionamos los aftos.
La expresion afro no me llega tanto. Yo soy negro, naci siendo negro, moriré negro.
A mi no me incomoda la palabra negro.

La idea que muestra Darwin de cuerpo sometido la enfoca hacia las
caracteristicas particulares que tiene el afrodescendiente desde el color de la
piel y las connotaciones que se les ha otorgado, para él, lo negro no es
distincion de sometimiento, sino un color como muestra de orgullo. La
distincion del imaginario afrodescendiente da prueba que el color de piel
representa a una cultura, desde caracteristicas sociales, muestra que no es
necesario catalogar, sino resistir y continuar.

E: ;Qué es un cuerpo simbolico?

D: Algo que me represente muchas cosas, tal vez religiosas, ha de ser aquello que
yo pueda utilizar.

El cuerpo simbdlico esta enmarcado en diferentes aspectos, todos guiados
desde la resistencia cultural y social del afrodescendiente, es aquel que a pesar
de tener unas fracturas (categorizaciones, posiciones), presenta un cuerpo
basado en los aspectos religiosos y culturales concebidos en momentos
historicos de sometimiento.

E: ;Se siente esclavo?

D: Si, soy esclavo de muchas cosas, de mis ideas, pensamientos, caprichos, pero no
de cosas foraneas.

La esclavitud, tomo una nueva forma para Darwin quien a pesar de vivir en
Bogota, recrea una concepcion que no le limita, al contrario tiene una
perspectiva que muestra una gama amplia de idealizaciones sobre lo que
podria encadenar a las nuevas culturas.

E: Conoce alguna manifestacion tradicional que dé cuenta de la esclavitud

D: La representacion del socavon. En las fiestas de san Pacho, se organizan bailes y

eventos culturales en aras de recordar la esclavitud.
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La mina, es una de las canciones que cuenta los modos de opresion que
vivieron los afrochocoanos desde las minas, su importancia dentro del contexto
chocoano es abordada desde el campo musical y corporal. La vivencia arroja
un cuerpo creativo, que compone a partir de la narracion literal de la cancion.
Las construcciones culturales, enmarcadas como actos de resistencia son ahora
quienes narran sus fracturas invisibles a través de los cuerpos simbdlicos.

E: Hablando de su corporalidad, ;habria algin rasgo que evidencie algln rastro de
la esclavitud, a modo simbodlico?

D: Si, yo creo que el mirar a otros, en la forma de mirarlos a manera de defensa, hay
miradas evidentes que cargan desprecio. A quien no conozca no miro bien. Si es una
persona de otro color, un blanco, no porque lo merezca sino como mecanismo de
defensa. Siento que es un signo de la esclavitud en mi cuerpo.

La relacion con el otro, con el forianeo, ha suscitado una serie de lenguajes que
a causa del sefialamiento surgen como modos de defensa. El afrodescendiente
tiene reservas frente a los actos que implican involucrar al otro, si no pertenece

a su cultura.

2. Analisis de documentos narrativos

Aportes de las entrevistas

Al obtener la informacion a través de las entrevistas, se procede a analizar cada respuesta
dada por el entrevistado, reconociendo su perspectiva y en qué medida estas respuestas
inciden en la transformacion de la realidad social a partir de sus reflexiones. Se ha realizado
un analisis de discurso y de contenido, detallando los argumentos que respondian a los
objetivos de la investigacion, asi como también aquellos que validaban, confirmaban y
enriquecian los resultados de ésta.

El andlisis de las entrevistas persigue un fin especifico y concreto: la visibilidad del cuerpo

simbdlico a través de los procesos de esclavizacion y su reflejo entorno a sus imaginarios y
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representaciones culturales y como el entrevistado lo percibe. El recorrido del analisis del
discurso respeta la subjetividad del entrevistado, evitando cualquier postura ideologica por
parte del entrevistador.

Las tareas de analisis comenzaron con la escucha activa de la entrevista grabada y la lectura
detenida de los documentos tedricos; posteriormente se realiza el andlisis de los discursos y

contextualizacion de los argumentos expresados por los entrevistados.

Resumen de algunas tematicas sobresalientes en los entrevistados:

A continuacidn se presentan los aportes mas significativos de cada entrevistado a partir del
objetivo propuesto en este proyecto, donde el cuerpo muestra un proceso de construccion y
resignificacion desde los acontecimientos historicos de la esclavizacion evidenciado en la
identidad afrodescendiente mediante el discurso de historias de vida desde un panorama

personal, social, cultural y religioso:

Entrevistados — Temas

Ninoska Salamandra

Sergio Mosquera

Cruz Emérita Andrade

Darwin Robledo

Relacion Africa- | Evidencia una clara | Los apellidos de todos | Las ensefianzas de los | La cultura africana hace
Colombia relacion con el ambito | los afrodescendientes | abuelos enmarcadas en | parte del proyecto
cultural desde las | tienen un significado | los valores, significaron | curricular  en los
danzas valioso, debido a que | para ella, una enorme | colegios del Choco
fueron cambiados sus | diferencia cultural y
nombres originales por | social
los apellidos del amo
Fracturas invisibles Las tradiciones | Lo mas importante para | Los trabajos de la mina. | La falta de educacion
perdidas resistir, es recrear. Invisibilizados
Representaciones e | Las danzas que se | La espiritualidad, la | La danza, la | La espiritualidad
imaginarios practican, con nuevas | literatura, la | gastronomia, algunas | enmarcada en las

tendencias  mantienen

su raiz africana.

gastronomia

afrodescendiente

actividades de laboreo

fiestas patronales

Tabla 2. Tematicas sobresalientes, entrevistas. Elaboracion propia.

El analisis del discurso desde estos items toma en cuenta algunos elementos que son el eje
de esta investigacion, cuerpo simbolico y los modos de resistencia, evidenciados en los

espacios donde la afrocolombianidad construye identidad por medio de expresiones propias
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de sus miembros y de la comunidad. Desde este escenario se visibiliza la

afrocolombianidad en su lucha y la reivindicaciéon como grupo étnico.

3. Diseiio para interpretar y recoger la informacion

A través de estas entrevistas, se hace evidente el sentido de pertenencia que reflejan las
personas; asi pues, estas entrevistas son un instrumento para examinar el pasado, revisitarlo
y de este modo poner en didlogo el cuerpo historico con el cuerpo simbolico, con el fin de
comprender el sentido y el lugar que ocupa el cuerpo en el proceso de reconfiguracion de la
representacion historica, a través del didlogo entre cuerpo e historia, con el fin de dar voz al
cuerpo. Estas entrevistas dan lugar a una memoria escrita en el cuerpo de sus protagonistas.
Dichas entrevistas se sustentan desde la credibilidad, la confiabilidad y la autenticidad de
los discursos expuestos en ellas.

La credibilidad por su parte, se entiende como la capacidad de un discurso donde se genera
confianza y reconocimiento. La confiabilidad hace referencia a la certeza de la fuente de
donde proviene la informacion. La autenticidad que muestra la coherencia entre lo que se
dice y se piensa, evidenciando una postura personal equivalente a una verdad. Estos
aspectos sobre el discurso, se caracterizan por tener un alto impacto en la construccion de

identidades y relaciones sociales.

Teniendo en cuenta los aspectos anteriores, dentro de las entrevistas es preciso resaltar que
el cuerpo aporta un conocimiento desde todo lo que hace, desde el modo de disponerse para
manifestar su espiritualidad, luchar, sobrevivir, amar, pelear, soportar el hambre, las
enfermedades, la soledad, la nostalgia, resistir y crear, contribuye al conocimiento de la
época de la esclavizacion, al reconocimiento de las précticas sociales y culturales
construidas por los esclavizados y afrodescendientes, en otras palabras, la posibilidad de
comprender el pasado a través de los cuerpos y resignificar la historia en la actualidad con

nuevas formas corporales.
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En relacion con el problema y su respectivo objetivo planteado dentro de esta investigacion
se identifican dentro de los discursos anteriormente expuestos, al cuerpo simbodlico como
un cuerpo que busca dar cuenta de un vinculo que revela un sistema de relaciones entre lo
social, lo imaginario y lo corporal, para edificar conceptos y simbologias que por una parte
confirma los distintos atributos de inferioridad social, mostrando el cuerpo
afrodescendiente como cuerpo histérico, cuerpo guerrero, cuerpo espiritual, cuerpo
cosmogonico, cuerpo resistente, cuerpo creador, cuerpo musical, cuerpo danzante.
Resignificando las particularidades sociales que han sido transmitidas a través de la
tradicion oral a modo particular de expresar sus elementos simbdlicos y formas de
organizacion. Por ejemplo, la palabra de la cultura del Pacifico se decanta en cuentos,
poemas, cantos, mitos y leyendas surgidas en el corazon de su selva y fuera de ella. Esta
forma verbal tiene connotaciones magicas religiosas, filosoficas y festivas.

Asi es que, el cuerpo representa la oralidad como una herencia ancestral transmitida a
través de la tradicion. La tradicion oral o la oralitura es una fuente de produccion popular,

esta fuente es el principal documento histérico de esta region.

Viaje a Quibdo

El proceso de investigacion se pudo complementar gracias a un viaje realizado a la ciudad
de Quibdd, como trabajo de campo; alli se pudieron evidenciar desde el primer dia las
caracteristicas propias de la region, como el clima humedo con altas temperaturas, la
poblacion afrodescendiente, y por fortuna el desfile final de las comparsas de la celebracion
del dia de San Pacho, patrono de la ciudad; este desfile mostrd la disposicion, alegria y el
esmero por motivar cada comparsa expuesta, que daria paso al bunde (hace alusiéon a una
comparsa nocturna donde participan las personas al son de los tambores y que es expresado
por los habitantes como “una recocha”) en la noche en el malecon (lugar de gran
importancia para la comunidad y su cultura), quedando junto a la Catedral de San Francisco
de Asis (lugar de gran afluencia por su trascendencia religiosa donde inicia la celebracion

mas importante de la ciudad), al dia siguiente se evidencia la finalizacion de esta fiesta con
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procesion con el santo por algunas calles de la ciudad y la misa en la catedral antes
nombrada. En esta actividad se presentan personas de gran importancia en el pueblo,
autoridades politicas, religiosas y artisticas como el compositor, cantante y autor Hansel
Camacho. Esta muestra cultural ayud6 a comprender lo leido en muchos textos con
respecto a la historia que se alude a esta ciudad y el porqué de la importancia de su santo
patrono.

En los posteriores dias se pudo en su orden acceder a cierta bibliografia expuesta en el
marco tedrico sobre la historia de Quibdd, su gastronomia y espiritualidad, de los
afrochocoanos, gracias a la amabilidad y hospitalidad del padre Napoleon, quien se destaca
como profesor en la Universidad Pedagogica y Tecnoldgica de Quibd6. Estos textos
ayudaron a evidenciar la espiritualidad y como es manejada por parte de los
afrodescendientes, ademéds de cémo la cultura indigena afronta la llegada de los
afrodescendientes a su territorio, historia que sirve para entender los aspectos historicos y la

trascendencia cultural de esta ciudad.

Se tuvo la oportunidad de recurrir a una oriunda de Quibdo, quien procurd la primera visita
con el padre Napoleon y este a su vez recomendo la entrevista con mas personas que saben
de la historia y trascendencia del pueblo afrochocoano.

Al encontrarse con Sergio Antonio Mosquera, se pudo constatar la historia sobre la llegada
de los conquistadores a la tierra del Choco, y la confrontacion que tuvo el pueblo indigena
con la cultura africana, asi como también su adaptacion. Este historiador cred una
fundacion llamada Banti-Muntl, que protege, preserva y cuenta la historia del Choc6 como
la esclavizacion, la espiritualidad, la flora y la fauna. Este historiador recreo un museo en el
que se aprecian algunas imagenes de guerreros africanos, pinturas sobre santos, actividades
mineras, representaciones de la esclavizacion, de las ceremonias finebres y otras
actividades que dan cuenta de su cultura. También esculturas hechas en madera propia del
Africa que representan animales como elefantes, cocodrilos, hipopdtamos, leones,
antilopes, armadillos y aves de caza, entre otros. Un aspecto de gran importancia en este

museo radica en la presentacion constante de la bandera y el mapa de Africa como simbolo
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de resistencia. Los textos ofrecidos por este docente presentan su conocimiento sobre la
historia del Choco y su importancia sociopolitica y sociocultural evidencia de los procesos
y sus cambios en el transcurrir de los afios. Estos libros fueron escritos por parte de Sergio
Mosquera, persona anteriormente citada, una de sus expresiones que fue de trascendencia
en el marco de esta investigacion apunta a que las fracturas invisibles son los apellidos que
llevan aun hoy en dia de sus amos y no los que su identidad tribal les otorgaba. Al
evidenciar esto se puede interpretar que la puesta para la visita a esta ciudad tuvo puntos
positivos que atienden a responder la pregunta y los objetivos establecidos en el
planteamiento del problema, pero mas alla esto ayuda a la visualizaciéon de un mundo en el
Quibdo, desde un continente que tiene no solo la mayoria de edad sino una historia que

cautiva, transforma y da cuenta de lo que son los afrochocoanos en Colombia.

La propuesta de este viaje permitid reconocer los aportes que desde algunos de sus
habitantes se pueden evidenciar para dar paso al cumplimiento del objetivo general del
proyecto investigativo, dado que los entrevistados tienen claridad acerca de las
oportunidades que les permitié generar la esclavizacidon en cuanto a su riqueza historica y
tradicional, asi como los saberes que permanecen dentro de la cultura afrodescendiente
como una huella que se ha marcado de generaciéon en generacion. La construccion de
cuerpo simbolico a través de la resistencia, ha sido fundamental en la resignificacion de los
procesos sociales reflejados en las costumbres, la danza, la musica y la religiosidad.

Las costumbres dadas desde la comunidad, mostradas en Quibdo, como un gran Muntu han
fortalecido los procesos sociales, que giran en torno a sus creencias donde es evidente la
idiosincrasia y el sentido de pertenencia de los habitantes. Su historia no se cuenta desde la
esclavizacion sino desde los procesos de resistencia, aun en la época de la colonia cuando
los afrodescendientes hicieron parte de las filas de los ejércitos y llegaron a liderar tropas.
La danza refleja los procesos de resistencia en cada movimiento contado con el cuerpo, y
cada danza tiene una historia producto de una fuerte investigacion que hace énfasis en la

libertad y en la expresion africana. Parecido ocurre con la musica, que cuenta los sonidos
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tradicionales del Africa donde a partir de los ritmos se genera toda una historia que da
cuenta de las formas de resistencia, como ocurre en el caso de la “Mina”.

La religiosidad por su parte se abri6 camino desde sus posturas cosmogonicas donde el ser,
es importante, y la naturaleza toma un campo espiritual a partir de la creencia en santos, y
en determinados ritos que evocan un pasado que no dejo cicatriz sino huella.

Tal fue el campo de resistencia marcado a través del cuerpo simbdlico que pudo verse en
los entrevistados, la manera como la fuerza por no morir, no los hizo invisibles, sino
visibles.

Por tal motivo, de manera importante se agradece la intervencion de sus tradiciones a la
tipica vision que desde el interior del pais se tiene, ya que con ellos fue posible cumplir con

un requisito que hizo factible la escritura de lo acontecido.
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CONCLUSIONES

El cuerpo es moldeado por el contexto social y cultural al que pertenece, depende de los
acuerdos, modelos y reglamentaciones que la sociedad establece, como también lleva
consigo el aprendizaje de comportamientos para finalidades concretas en el ambito de la
vida cotidiana. Implica un universo simboélico y un despliegue de saberes que el tejido
social transmite. Asi mismo, el cuerpo se va sometiendo a lo largo de su existencia a
diversas transformaciones que dan lugar a una serie de ritos y préacticas que lo modifican
total o parcialmente. Entonces, el cuerpo es un reflejo de la sociedad, ya que todos los
sistemas sociales tienen su manera de concebirlo a través de discursos, normas y modelos

estableciendo las fronteras entre lo prohibido y lo permitido. (Mauss, 1979).

Los habitus son transmitidos a través de los cuerpos, esto es, aprendidos por las practicas
que realizan, pero, a su vez ensefiados consciente e inconscientemente a través de ellos. Las
practicas son, ademas de sociales, simbolicas, historicas y politicas, corporales. (Bourdieu,
1995).
Teniendo en cuenta los objetivos planteados que en primera instancia fueron focos de
orientacion para el proceso investigativo, se hace una serie de reflexiones que demuestran
el cumplimiento de la hipotesis, a partir de las construcciones conceptuales del cuerpo
simbolico y las fracturas invisibles, desde la aplicacion metodolédgica (estudio de casos,
discursos); se concluye este estudio diciendo que:
Aportes a partir de la problematizacion planteada desde
e La reconstruccion del campo simbolico desde el aspecto corporal ha sido y seguira
siendo una posibilidad de resistencia continua que trascenderan de generacion en
generaciéon, manteniendo una estructura social y cultural heredada por la
africanidad.
e Reconocer que los acontecimientos historicos desde aspectos corporales, muestran

una gran posibilidad a la hora de innovar y crear formas artisticas que enmarcan la
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identidad de una cultura y la resistencia de sobrevivir a los sometimientos sociales
que esclavizan.

Resistir es la manera de no morir a lo que se es, manteniendo una identidad que es
cambiante pero no las raices que son inamovibles.

La posibilidad de entender la esclavizacion desde el cuerpo histdrico, cuerpo
maltratado y cuerpo simbolico permite comprender al cuerpo creativo y al cuerpo
resistente.

Comprender los discursos desde la percepcion del sujeto muestra que la
esclavizacién no es un determinante que caracteriza su cultura afrodescendiente,
sino que permite reconocer sus raices ancestrales que reconstruyen su vision
cosmogonica, social y cultural.

La relacion entre las cosas y los cuerpos, entre el mundo y los individuos, entre el
campo y los habitus, es una relacion de mutua interdependencia en la que uno
constituye al otro y viceversa.

La libertad como lo manifiesta Castoriadis, es imaginacion creadora y autonomia,
por esto, reside en la posibilidad del sujeto de interpretar criticamente su realidad y
vivir de acuerdo a si mismo, sus creencias, su modo particular de ver el mundo.
Desde la perspectiva de los afrodescendientes entrevistados es importante reconocer
que los grupos culturales demuestra el dinamismo cultural de la region chocoana
desde sus multiples manifestaciones, sociales, politicas, culturales y corporales. A
través de ellas se puede percibir las constantes construcciones identitarias.

Hoy en dia, los jovenes reflejan de manera distinta sus relaciones sociales, su
entorno, sus practicas ancestrales con base en manifestaciones que inspiran una
nueva vision cultural.

El cuerpo simbdlico favorece el comienzo de una realidad que no nos era conocida,
tan Util para representar las vivencias instituidas o aquellas que se reconfiguran con
el tiempo, logrando una mediacién para ubicarse en un lenguaje perceptible que
trasciende a partir de unas fracturas invisibles, pero que si visibilizan con nuevas

formas de comunicacion. Por tanto la corporalidad es subjetiva ya que se debe
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construirse y dicha construccidon comienza en la representacion. Esta ultima no es
impuesta por alguien, sino que es el resultado de la comprension social, intervenida
por instancias del mundo social, en este caso, los procesos de esclavizacion,
produjeron comportamientos y acciones que, no se limitaron a desaparecer, sino que
perduraron como actos de resistencia.

Los aportes significativos de Bourdieu y Castoriadis determinaron lo siguiente:

El cuerpo esta en el mundo social asi como el mundo social esta en el cuerpo. Por
tanto, el habitus seria la incorporacion de las estructuras sociales a través de la
interiorizacion de la exterioridad, y el campo seria el producto de la exteriorizacion
de la interioridad

La poblacion africana traia consigo una serie de significaciones que determinaban
su estilo particular de ver la vida. Sin embargo, al tener contacto forzoso con los
esclavistas y con nuevas tribus del mismo continente, se interrumpen y fracturan
una serie de instituciones establecidas en cada comunidad africana, cuyos habitantes
fueron traidos hacia las costas del Caribe y Pacifico colombiano. El intercambio con
los europeos y con los aborigenes, trajo consigo la creaciéon de una identidad
afrodescendiente con modificaciones adaptadas a la nueva cultura y al ambiente.
Desde la afrodescendencia construida histéricamente, se reconstruyen los
imaginarios que han sido abordados en diferentes escenarios (cuerpo maltratado,
cuerpo histdrico y cuerpo simbdlico), puesto que los sujetos son constructores de
sentido y significado reconociendo el verdadero potencial del imaginario como
constructor de la realidad social; de esa manera las transformaciones y
reproducciones de las representaciones sociales y culturales del afrodescendiente
encuentran un vinculo concluyente con la identidad. Por otra parte, las historias de
vida como herramienta de recoleccion de informacion, permiten constatar una
transformacion en la concepcion de su realidad desde la reinterpretacion de los

hechos con una nueva perspectiva.
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Limitaciones

La informacién encontrada es extensa, incluso varios investigadores han logrado
adentrarse en el tema de la afrodescendencia, desde las representaciones sociales,
sin embargo la informacion de lenguajes corporales se limitan inicamente al campo
de conocimiento artistico.

La falta de recursos investigativos basados en el campo social hacia las artes han
sido escasos, dado que el cuerpo se observa desde una estructura meramente
participativa mas no creadora.

Se pone en evidencia que conforme mas se adentra en el tema de Ia
afrodescendencia mas se abren posibilidades para dar continuidad al camino que

surge desde la africanidad a través de los campos cientificos y artisticos.

Por ultimo, desde la mirada esclavista, las nuevas formas de organizacion no
solamente se crearon como estrategias adaptativas frente a las condiciones adversas
del momento, fueron también ideadas para comenzar procesos de resistencia que

perdurara hasta el dia de hoy.
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ANEXOS

Figura 2. Desfile de comparsas. Ultimo dia fiestas de San Pacho
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Figura 3. Representacion de mujer esclava. Fundacion Muntua-Bant(

Figura 4. Guerrero africano (tribu Ghana) Fundacion Munti-Banta
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Figura 5. Representacion de castigos. Fundacion Munta-

Banta

Figura 6. Representacion de la explotacion minera en el Chocd. Fundacion Banta-

Muntu



125

Figura 7. Representacion simbolica de la resistencia africana. Fundacion Bantl-

Muntu

Figura 8. Espiritualidad, cantos finebres. Fundacion Munti-Banta



126

aAl A! i ; Sl
Nor R eAN PENITO

W

Figura 9. Los santos. Fundacion Bantu-

Munta

Figura 10. Africa Madre. Fundacién Banti-Munti
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Figura 12. Sergio Mosquera. Historiador y fundador de la fundacién Muntu-Banta
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Figura 14. Lugares representativos de Quibdd, Iglesia San Francisco de Asis,

Malecon.



