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2.Descripcion

El trabajo de investigacién propuesto, surge a partir de la preocupacion sobre cémo la escuela, siendo un
lugar en el cual convergen multiples expresiones de la diversidad, puede ser 0 no, un espacio que permite
enriquecer la vivencia, el respeto y el reconocimiento del otro, a través de practicas pedagdgicas de aula;
en este sentido, se entiende que la escuela favorece practicas democréticas y participativas que acogen
diversas expresiones, formas de ser y estar en el mundo.




Asi, la Céatedra de Estudios Afrocolombianos, como escenario que busca abordar el racismo y la
discriminacién racial, se constituiria en una importante iniciativa para actuar y reflexionar acerca de lo que
somos como colombianos. A pesar de que existen investigaciones realizadas alrededor de ella, el autor
encuentra que en el colegio Toberin las practicas que se implementan para su desarrollo son esporadicas,
coyunturales y desde una vision culturalista producto de un pensamiento eurocéntrico que asocia a la
poblaciéon afrodescendiente con la folclorizacion por lo cual se naturalizan formas de exclusion.

Por lo anterior surge el interés de indagar como se implementa la CEA en otros colegios publicos de
Bogota para reflexionar sobre posibles alternativas desde posturas pedagogicas criticas decoloniales para
su implementacion, a partir del reconocimiento de los saberes de la comunidad educativa. El reconocer
estos saberes y provocar reflexion alrededor de ellos permite cuestionar el paradigma eurocéntrico y
pensar desde otros lugares lo afrocolombiano.

De alli que el objetivo general que se propuso en esta investigacion fuera: “Analizar las formas como se ha
implementado la CEA en tres instituciones educativas publicas de Bogota, para reflexionar, desde un
enfoque de pedagogia decolonial, sobre sus aportes o no a la visibilizacién y reconocimiento de las
poblaciones afrocolombianas”, asunto que sera la hoja de ruta para el desarrollo de la investigacion, por lo
cual, consideré necesario apuntar a una contextualizacion teérica, desde las posturas de autores, como
Eduardo Restrepo, Anibal Quijano, Catherine Walsh, Axel Rojas, Santiago Castro Gomez,Michael
Foucault, Nelson Maldonado Torres, Peter Wade, Edgardo Lander, Jaime Arocha Rodriguez.
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4. Contenidos

La catedra de estudios afrocolombianos se constituye en una importante iniciativa que permite pensar y
reflexionar acerca de lo que somos como colombianos, cuestionandonos sobre: ¢Qué elementos
identitarios configuran la Colombianidad y cémo el concepto de raza incide en esta construccion? ;¢ Cual
ha sido el proceso para cimentar la experiencia de la afrocolombianidad y como el Estado, reconoce a las
comunidades afrocolombianas?,;Qué caracteriza la catedra de estudios afrocolombianos?, ¢Cuales
practicas pedagdgicas se agencian en las instituciones educativas alrededor de la CEA?,;Qué
cuestionamientos se pueden hacer a la implementacion de la CEA desde una perspectiva de pedagogia
decolonial?; ¢ Cuales elementos pedagdgicos se pueden proponer para el fortalecimiento de la CEA desde
un enfoque de pedagogia decolonial?. Desde un enfoque socio critico se pretende: Analizar las formas
como se ha implementado la CEA en tres instituciones educativas publicas de Bogota, para reflexionar
desde un enfoque de pedagogia decolonial sobre sus aportes 0 no a la visibilizaciéon y reconocimiento de
las poblaciones afrocolombianas”. Para ello se estructura el trabajo en cuatro capitulos El trabajo se
estructura en cuatro capitulos de la siguiente forma: El capitulo uno denominado: “Acerca de la
afrocolombianidad”, desarrolla -en forma general- las nociones sobre las cuales se ha ido construyendo la
categoria de afrocolombianidad, a partir de factores culturales enmarcados dentro de un contexto de
territorialidad y nacién; el capitulo dos, “Practicas Pedagodgicas de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos”, desarrolla un breve recorrido sobre cdmo se constituyeron los movimientos sociales de
las comunidades afrodescendientes para abordar sus probleméticas y como, a partir de sus esfuerzos, se
construye un proceso pedagdégico que es mediado por el entorno cultural y legal, dando origen, en primer
lugar a estudios culturales sobre las “huellas de africania”, que gestan en el caso colombiano, la ley 70 de
1993, en este capitulo se desarrollan también las bases legales sobre la que se sustenta la perspectiva
educativa afrocolombiana, las dificultades y posibilidades de la Catedra, como también el andlisis de la
percepcion e implementacién de la CEA en tres instituciones educativas de la ciudad de Bogota. El
capitulo tercero denominado: “Cuestionamiento critico desde la Pedagogia Decolonial a la CEA”, pretende
hacer una reflexion desde la pedagogia decolonial, para invitar a los maestros y maestras, de las
diferentes instituciones de Bogota y del pais, a comprometernos en el fortalecimiento de la CEA, a partir
de la trasformacién de nuestras practicas hegemonicas, de colonialidad del saber y del poder en los
entornos educativos. El cuarto y ultimo capitulo presenta las “conclusiones” a que llega este trabajo de
investigacion, basicamente abriendo nuevos interrogantes para seguir profundizando en el mediano y
largo plazo.

5.Metodologia

El trabajo se realizd, mediante la perspectiva método de investigacion cualitativa con un enfoque socio
critico, en tres instituciones educativas de caracter publico del distrito capital de Bogota, en el rastreo de la
implementacién de la Céatedra de estudios afrocolombianos y tuvo como actores principales a los
estudiantes, docentes y directivos docentes. Esta metodologia de investigacion se privilegia en el campo
de las ciencias sociales ya que posibilita una comprensién holistica a través de la interpretacion de la
interaccion social, en la cual los métodos de recoleccion de informacion buscan explorar las relaciones
sociales y describir la realidad en las formas que el grupo social investigado las vivencia. Para la
recoleccion de la informacion se recurrid a entrevistas semi-estructuradas orientadas a reconocer los
saberes, estrategias, acciones implementadas en las instituciones entorno a la CEA y al taller como
estrategia de construccidn colectiva de saberes, sensibilizacién y de socializacién de experiencias, dicho
taller se realiz9, luego de haber aplicado las encuestas, como una forma de acercar a los estudiantes a la




CEA.

El andlisis se hace considerando cinco aspectos que permiten entender las expresiones de la colonialidad
del saber occidental presentes en la CEA, ellos son: reduccionismo entendido como la simplificacion del
conocimiento en términos de lo que esté dado; invisibilizacion, como mecanismo de no reconocimiento del
otro como par valido; normalizacion vista desde la naturalizacién de un fenédmeno cultural, folclorizacién
en la perspectiva de atribuir a la CEA un caracter mediado por actividades culturalistas y finalmente
visibilizacion porque de todas formas en el proceso emergen elementos que permiten ver posturas
reflexivas y pueden ser entendidos desde una mirada intercultural.

6. Conclusiones

La construccién de identidades; en especial la de “colombianidad” ha sido permeada, por
dispositivos de la colonialidad del saber, el ser, y poder en donde se imponen unas identidades
raciales no europeas o no blancas, que dan origen a la racializacién de la poblacién colombiana,
es asi como la construccion de dichas subjetividades se encuentran entramadas en los discursos
politicos que determinan una identidad nacional y definen las condiciones de subalternizacion, que
dan origen a las alteridades mal llamadas, en el mundo moderno, como multiculturalismo

La identidad de “la colombianidad”, se encuentra permeada por el concepto de raza, que se
relaciona directamente con la genealogia sanguinea, genotipica o de color de la piel. Hecho que
permite observar como el colonialismo, desde el poder politico, social y econémico ha utilizado el
saber eurocéntrico para inferiorizar y subalternizar a partir de imaginarios a personas y culturas, y
en nuestro caso, a la comunidad afrocolombiana, que ha sido racializada desde el blanqueamiento
hecho por las elites con el mal llamado mestizaje

A partir de movimientos sociales, ligados a una construccién pedagogica de lo cultural, se
promueven en Latinoamérica, (Cuba, Brasil, México, Venezuela, Colombia), procesos de
legitimacion de la cultura afro, desde el reconocimiento de la herencia africana, en donde se busca
identificar, reconocer los aportes culturales, analizar la situacion de los pueblos afrodescendientes
y como la contribucién de los afrodescendientes, que en condiciones tan adversas, en su trabajo,
coadyuvaron con sus aportes culturales a configurar “nuestra América”

El andlisis realizado en la investigacion de caracter cualitativo con enfoque socio critico, en las
instituciones educativas Toberin, Antonio Narifio y Fernando Mazuera Villegas, respectivamente
de las localidades de Usaquén, Engativa y Bosa, reflejan como las diferentes categorias
analizadas, desde los diferentes actores no se evidencia posturas, en que estos problematicen la
CEA, en sus diferentes aspectos y prevalece es la folclorizacion, reduccionismo vy
desconocimiento de la misma. Es por esta razon que se hace necesario hacer una propuesta
pedagégica que contribuya a descolonizar este saber de una manera critica en aras de la
configuracién de una verdadera colombianidad.

La pedagogia decolonial se convierte en una herramienta que desde la escuela coadyuva a la
construccion de un curriculo, que inserte la CEA, desde el dialogo de los saberes del otro,
reinventando nuevas formas de desaprender y reaprender, el conocimiento producido, en
diferentes contextos. Es por tal razén que la pedagogia decolonial permea: la comprensién critica
de la historia, el reposicionamiento de practicas educativas de naturaleza enmancipatorias y el
descentramiento de la perspectiva epistémica colonial, para asi evitar lo que evidencia la
investigacion, que la catedra se encuentra sumida dentro de una vision culturalista, de la
folclorizacion y de la racializacion de las comunidades afro.
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INTRODUCCION

Como maestro formado en el area de la licenciatura en Educacion con Enfasis en
Ciencias Sociales y docente de la Secretaria de Educacion del Distrito de Bogota,
la actualidad en la Institucion Educativa Toberin, Jornada Tarde y dentro de la
oferta de posgrados de cualificacion que la Secretaria de Educacion de Bogota
ofrece para la formacion de maestros, encontré la Maestria en Educacion en
Cultura y desarrollo, de la Universidad Pedagdgica Nacional de Colombia, en la
linea que entonces existia de investigacion de etnicidad, colonialidad e
interculturalidad, algo que complementaba mi interés por el reconocimiento de los
saberes afros, frente a la Catedra de Estudios Afrocolombianos (en adelante CEA)
y su implementacion dentro del curriculo y planes de estudio en los centros

educativos.

Es asi como en la Maestria me suscito un gran interés el énfasis de educacion
comunitaria, interculturalidad y ambiente que respondia a mi inquietud por
continuar profundizando sobre el reconocimiento a las comunidades afro en la
construccion de nacion y de la colombianidad. Esta inquietud investigativa surge
afios atras cuando hice parte del programa de formacion permanente a docentes
(PFPD), promovido por la Secretaria de Educacién del Distrito, en Convenio con la
Universidad Nacional de Colombia, denominado “Eleggua y los Caminos de la
Tolerancia”, dirigido por el PhD. Jaime Arocha Rodriguez, considerando este como

uno de los antecedentes que me llevé a formular el trabajo de investigacion.

La investigacion propuesta surge a partir de la preocupacion sobre como la
escuela, siendo un lugar en el cual convergen mudiltiples expresiones de la
diversidad, puede ser o no, un espacio que permite enriquecer la vivencia, el

respeto y el reconocimiento del otro, a través de practicas pedagodgicas de aula; en
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este sentido, se entiende que la escuela favorece practicas democraticas y
participativas que acogen diversas expresiones, formas de ser y estar en el

mundo.

Asi, la CEA, como escenario que busca abordar el racismo y la discriminacién
racial, se constituiria en una importante iniciativa para actuar y reflexionar acerca
de lo que somos como colombianos. A pesar de que existen investigaciones
realizadas alrededor de ella, el autor encuentra que en el colegio Toberin las
practicas que se implementan para su desarrollo son esporadicas, coyunturales y
desde una vision culturalista producto de un pensamiento eurocéntrico que asocia
a la poblacion afrodescendiente con la folclorizacién por lo cual se naturalizan

formas de exclusion®.

Por lo anterior surge el interés de indagar como se implementa la CEA en otros
colegios publicos de Bogota para reflexionar sobre posibles alternativas desde
posturas pedagdgicas criticas decoloniales para su implementacion, a partir del
reconocimiento de los saberes de la comunidad educativa. El reconocer estos
saberes y provocar reflexion alrededor de ellos permite cuestionar el paradigma

eurocéntrico y pensar desde otros lugares lo afrocolombiano.

LEI trabajo atravesé diferentes etapas en su construccion y en las busquedas para poder comprender como
después de tanto tiempo de formulada la CEA, por ejemplo, en el Colegio Toberin continuaba su
implementacidon como parte de un ejercicio poco significativo, la idea era poder establecer si esta situacion
se daba en otras instituciones. Al avanzar en los seminarios de la Maestria pensé que un posible lugar para
reflexionar sobre la misma eran los estudios socio criticos y las pedagogias decoloniales, es asi que,
adoptando este lugar de enunciacidn, busqué establecer a través de la voz de los diferentes actores de la
comunidad educativa de las tres instituciones educativas, las formas como se ha trabajado la catedra.

Los obstaculos encontrados estuvieron relacionados con la poca disponibilidad de los rectores para realizar
el trabajo de campo, por ello la gestidn fue dispendiosa. En el momento de realizar los talleres y entrevistas
también el poco tiempo asignado y la necesidad de hacer varias visitas en ocasiones infructuosas, hacia mas
compleja la labor. En el momento de la aplicacién de la entrevista y el desarrollo del taller la apatia de
algunos estudiantes, en los docentes contestar de acuerdo a la perspectiva planteada por el investigador y
en los directivos la necesidad de contestar de acuerdo a lo establecido en el decreto. De todos modos, estas
dificultades permiten entender que si es necesario reflexionar sobre la CEA desde lugares de enunciacién
alternativos para que realmente permita la visibilizacion de lo afrodescendiente en la configuracion de
nuestra colombianidad.
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De ese modo, al analizar lo que pasa con la CEA en la escuela surgieron varios
cuestionamientos, entre ellos: ¢Qué elementos identitarios configuran la
colombianidad y coémo el concepto de raza (y del racismo) inciden en esta
construccion de lo colombiano? ¢Cual ha sido el proceso para cimentar la
experiencia de la afrocolombianidad y cdémo el Estado reconoce a las
comunidades afrocolombianas? ¢Qué caracteriza a la Catedra de Estudios
Afrocolombianos?, ¢Cuales practicas pedagdgicas se agencian en las
instituciones educativas alrededor de la CEA? ¢Qué cuestionamientos se pueden
hacer a la implementacion de la CEA desde una perspectiva de pedagogia
decolonial?; ¢Cuéles elementos pedagdgicos se pueden proponer para el
fortalecimiento de la CEA desde un enfoque de pedagogia decolonial?

Estas preguntas y la indagacion sobre los debates en esta materia son
importantes porque nos permiten reconocernos en el otro/la otra, fortalecer
nuestros lazos como comunidad educativa, confrontar la forma de vincularnos y
establecer filiaciones de solidaridad y, a la vez, reconocer en la expresion cultural
del otro/la otra, en particular referido a su ascendencia africana, como una forma
de interpelarnos, de intercambiar, de afectarnos y transformar nuestra vivencia
desde la comprension y respeto por la misma. De alli que el objetivo general que
se propuso en esta investigacion fuera: “Analizar las formas como se ha
implementado la CEA en tres instituciones educativas publicas de Bogota, para
reflexionar, desde un enfoque de pedagogia decolonial, sobre sus aportes o0 no a
la visibilizacion y reconocimiento de las poblaciones afrocolombianas”, asunto que
sera la hoja de ruta para el desarrollo de la investigacion, por lo cual, consideré

necesario apuntar a una contextualizacion tedrica.

Ello fue viable porque los seminarios tomados en la Maestria me permitieron
entender que, desde una postura de interculturalidad critica, era posible revisar y
reflexionar sobre la CEA. Coherente con ello la metodologia propuesta pretende
desde un enfoque socio-critico dar voz a los sujetos que participan en esta catedra
en los tres colegios de Bogota. Asi, las entrevistas semi-estructuradas y los

talleres hacen emerger los sentidos que se le otorgan a las practicas educativas
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alrededor de la CEA, permitiendo entonces la reflexion pedagogica desde una

critica decolonial, sobre los mismos.

La construccion de la ruta metodoldgica se orienta a través de los siguientes
objetivos especificos:

> ldentificar, a partir de fundamentos ontolégicos y epistemoldgicos
como se ha constituido la configuracion de personas y grupos
afrocolombianos y el reconocimiento que el Estado hace de estas
comunidades.

» Efectuar una aproximacion a los modos mediante los cuales la CEA
se ha ido incorporando en las practicas pedagdgicas de instituciones
educativas colombianas alrededor de la CEA, y su apropiacion por
parte de docentes de tres colegios publicos de Bogota.

» Proponer una critica decolonial para el fortalecimiento de la CEA, a
partir de una mirada a los enfoques pedagdgicos y las acciones

implementadas en tres instituciones educativas de Bogota.

Este trabajo de investigacion cualitativa se realizd en primera instancia mediante
una revision de las investigaciones alrededor de la CEA, luego consultando los
aportes del enfoque socio-critico a su comprension, tomando en consideracion
igualmente un trabajo de campo en tres instituciones educativas de caracter
publico de la jornadas tarde, del Distrito Capital de Bogotda, (Institucién Educativa
Toberin, Institucion Educativa Antonio Narifio e Institucion Educativa Fernando
Mazuera Villegas), en donde se indagé la implementacion de la Catedra de
Estudios Afrocolombianos y tuvo como actores principales a grupos de

estudiantes, docentes y directivos docentes.

Para el desarrollo conceptual se tomaron como punto de referencia categorias
como: raza, racismo, afrocolombianidad, interculturalidad critica y pedagogias
decoloniales, que se sustentaron desde autores, como: Eduardo Restrepo, Anibal

Quijano, Catherine Walsh, Axel Rojas, Santiago Castro-Gomez, Michael Foucault,
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Nelson Maldonado Torres, Peter Wade, Edgardo Lander, Jaime Arocha

Rodriguez, entre otros.

El trabajo se estructura en cuatro capitulos de la siguiente forma: El capitulo uno
denominado: “Acerca de la afrocolombianidad”, desarrolla -en forma general- las
nociones sobre las cuales se ha ido construyendo la categoria de
afrocolombianidad, a partir de factores culturales enmarcados dentro de un
contexto de territorialidad y nacién; el capitulo dos, “Practicas Pedagogicas de la
Catedra de Estudios Afrocolombianos”, desarrolla un breve recorrido sobre como
se constituyeron los movimientos sociales de las comunidades afrodescendientes
para abordar sus problematicas y como, a partir de sus esfuerzos, se construye un
proceso pedagogico que es mediado por el entorno cultural y legal, dando origen,
en primer lugar a estudios culturales sobre las “huellas de africania”, que gestan
en el caso colombiano, la ley 70 de 1993 y, por consiguiente, la creacion de la
Catedra de Estudios Afrocolombianos; en este capitulo se desarrollan también las
bases legales sobre la que se sustenta la perspectiva educativa afrocolombiana,
las dificultades y posibilidades de la Catedra, como también el andlisis de la
percepcion e implementacion de la CEA en tres instituciones educativas de la
ciudad de Bogota. El capitulo tercero denominado: “Cuestionamiento critico desde
la Pedagogia Decolonial a la CEA”, pretende hacer una reflexion desde la
pedagogia decolonial, para invitar a los maestros y maestras, de las diferentes
instituciones de Bogota y del pais, a comprometernos en el fortalecimiento de la
CEA, a partir de la trasformacion de nuestras practicas hegemoénicas, de
colonialidad del saber y del poder en los entornos educativos. El cuarto y ultimo
capitulo presenta las “conclusiones” a que llega este trabajo de investigacion,
béasicamente abriendo nuevos interrogantes para seguir profundizando en el

mediano y largo plazo.

Los supuestos a partir de los cuales se estructuré el trabajo plantean que la CEA
hace parte de un proyecto pedagogico que redne una aspiracion derivada del
trabajo colectivo de sectores de la poblacion afrocolombiana, como apuesta para

visibilizar sus territorios, identidades culturales y desarrollo econémico y social.

16



Tiene como base juridica la Ley 70 de 1993, que desarrollo el articulo transitorio
55° de la Constitucion Politica colombiana. Sin embargo, por ser un proyecto
pensado para actuar de forma transversal en todo el sistema educativo, sin una
asignacion como area del conocimiento particular, en el plan de estudios, se
soporta en unos lineamientos curriculares muy débiles por ser demasiado
generales, razon por la cual no ha sido asumida por las instituciones educativas
como lo plantea la ley y no ha tenido, hasta ahora, los alcances esperados en
términos de la visibilizacion, reconocimiento y valoracion de los aportes de esta
poblacién en la construccion cultural de lo colombiano, debido a que se mantienen
estereotipos muy marcados acerca de la “raza” o “etnia”, derivados del
pensamiento eurocéntrico que, con ocasion del Descubrimiento de Ameérica,
clasifico a la poblacion mundial en “razas” para imponer una supuesta superioridad
de la “raza” blanca sobre los pueblos indigenas y, en particular, los africanos,
traidos como esclavos a América, en lo que Quijano (1999) cataloga como
“colonialidad del poder”. Dicho poder viene de la mano de la imposicion del
conocimiento occidental como el Unico verdadero, en detrimento de los saberes
propios de estas etnias (1993). De alli que la pregunta de Investigacion central que
buscé responder este trabajo fuera: ¢ Cémo proponer una critica decolonial a los
modos como se ha implementado la Cétedra de Estudios Afrocolombianos (CEA)
en tres colegios publicos de Bogota respecto de los enfoques pedagdgicos que
buscan establecer su aporte a la visibilizacion y reconocimiento de la poblacién

afrodescendiente en la construccion cultural del pais?

17



CAPITULO 1 - ACERCA DE LA AFROCOLOMBIANIDAD

Este capitulo desarrollaré las nociones sobre las cuales se ha ido construyendo la
categoria de afrocolombianidad, a partir de factores culturales enmarcados dentro
de un contexto de territorialidad, que da origen a una comunidad que comparte
rasgos identitarios de tradiciones, lengua y raza que provienen de un proyecto de
lideres sociales que desarrollan el articulo 55 transitorio de la Constitucion Politica

del 91 que se consolida en la Ley 70 de 1993.

1.1. CATEGORIAS RACIALES. PERSPECTIVAS COLONIALES

La estructura politica y social colombiana ha tenido su origen en una relacion
histérica de la colonialidad del poder y del saber en la cual, desde la perspectiva
eurocéntrica, desde el cientificismo y el biologismo, se imponen unas entidades
raciales no europeas o no blancas que categorizan racialmente a la poblacion,
correspondiendo este pensamiento a la racionalidad cartesiana. Es por esta razon
que Castro Gomez y Restrepo hacen una “genealogia de la colombianidad”
(2008), a la que denominaran “regimenes de colombianidad”. Estos dos autores
plantean como las subjetividades y practicas se encuentran entramadas en los
discursos politicos que determinan una identidad nacional y definen las
condiciones de subalternizacion, las cuales dan origen a las alteridades mal

llamadas, en el mundo moderno, como multiculturalismo.

En este sentido, se puede definir que la construccion historica y social de la

colombianidad pasa por luchas identitarias que se rearticulan en distintas formas

18



de identidades colectivas, en donde los autores explican como la blancura se
constituye en ese imaginario del mestizaje como lo deseable de lo que seria la
colombianidad, en la busqueda de una nacién homogenizada, con patrones de
normalizacion y jerarquizacibn que dan origen a la construccion no soélo de

alteridades externas, sino a esquemas de jerarquizacion internos.
Santiago Castro y Eduardo Restrepo (2008) plantean, entonces, que:

Las identidades son construcciones histéricas y, como tales, condensan,
decantan y recrean experiencias e imaginarios colectivos. Esto no significa que
una vez producidas, las identidades dejen de transformarse. Incluso aquellas
identidades que son imaginadas como estéticas y ancestrales, contintan siendo
objeto de disimiles transformaciones. Ahora bien, el ritmo y los alcances de las
transformaciones no son todos iguales, ya que variables demograficas, sociales,
politicas y de subjetivacion interactian con el caracter mas o menos permeable de
cada una de las identidades para modificar estos ritmos y alcances. En suma, las
identidades nunca estan cerradas o finiquitadas, sino que siempre se encuentran
en proceso de cambio, diferencialmente abiertas a novedosas transformaciones y
articulaciones. Este aspecto introduce una historizacién radical de las identidades,
una critica frontal a las concepciones que asumen la identidad como manifestacion

de una mismidad esencial e inmutables”. (p.26).

Es por lo anterior que la colombianidad es un factor identitario que se ha
construido en eventos histdricos y se recrea en las experiencias e imaginarios
colectivos. Dichas identidades son objeto de transformaciones, constatadas en
variables demograficas, sociales, politicas y de subjetivacion. De ahi, como
sostienen Castro Gomez y Restrepo, que la colombianidad esté expresada desde
unos regimenes y dispositivos historicamente localizados y heterogéneos que
apuntan a unificar y normalizar la poblaciéon como nacional, pero -al mismo tiempo-

y a pesar suyo, se mantienen, resisten y coexisten alteridades dentro de ésta.

Desde esta tecnologia del poder se configuran, por tanto, identidades imaginarias
con base en factores culturales que se escenifican en el mestizaje, como cualidad

necesaria para el blanqueamiento, como deseable en el estado-nacion. Entonces,
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una postura critica nos indicara que las naciones son construcciones localizadas
gue deben ser revisadas, desde una profundidad etnografica y entender que la
nacion no pasa necesariamente por la blusqueda de una homogeneidad efectiva o
real, sino por las relaciones atravesadas por patrones de poder y saber impuestas

desde las élites nacionales.

En este patréon de poder se establece el dispositivo de las categorias raciales en el
modelo mundial capitalista que se instaura desde la Colonia europea en América,
pero sobrevive, internalizado, en los modos de ser actuales, en lo que Quijano

(2014) senala como “colonialidad”:

La Colonialidad es uno de los elementos constitutivos y especificos del patrén
mundial de poder capitalista. Se funda en la imposicion de una clasificaciéon
racial/étnica de la poblacién del mundo como piedra angular de dicho patron de
poder y opera en cada uno de los planos, ambitos y dimensiones, materiales y
subjetivas, de la existencia social cotidiana y a escala societal. Se origina y

mundializa a partir de América. (p.285)

Asi, como lo plantea Anibal Quijano, con la modernidad/colonialidad se establece
un modelo de dominacién global que se constituye en esa piedra angular de la
modernidad y que se encuentra fundamentada en la clasificacion y jerarquizacion
de la poblacion mundial a través de la categoria imaginaria de “raza”, la cual
promueve un origen “natural” de la diferencia entre las aptitudes fisicas y
cognitivas de los grupos humanos, dividiéndolos, entre superiores e inferiores,
aplicando estas practicas de exclusion. Este proceso de conformacion social que
se origina en Europa y estuvo de la mano del desarrollo del capital, como relacién
social, conllevd un proceso de estratificacion basado en las clases sociales
(burguesia, asalariado urbano, etc.) dentro de una poblacion de pretendida

homogeneidad étnico-racial.

Desde la perspectiva de este autor, ello da origen a dos puntos de partida de larga
durabilidad: En primera instancia, ese sistema de dominacién afincado en una
estructura de relaciones sociales intersubjetivas, basadas en la clasificacion social

jerarquica de la poblacion mundial, es apoyada en la constitucion y naturalizacion
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principal de la idea de “raza”. Dicha idea de como esta categoria social de la
modernidad, ha desempefiado un papel central dentro de las nuevas identidades
geo-culturales globales del mundo contemporaneo, hacen que nazca el racismo (y
su materializacion en formas de discriminacién racial), como una asociacion entre
cultura y biologia, que aparece con el Nuevo Mundo; y, en segundo lugar, Quijano
propone la nocion de “Colonialidad del poder”, conformada por un sistema de
relaciones sociales materiales que se engendran en el mismo movimiento historico
de produccion y de control de subjetividades a los que dan origen estos ejercicios
clasificatorios; clasificacion que aun se mantiene y perdura en nuestros sistemas
educativos y, en especial, como lo he podido percibir, en el desarrollo de la
catedra de afrocolombianidad.

A partir de la estructuracion de estos dos fundamentos, por un lado, la creacién de
nuevas identidades geo-culturales, y, por otra parte, el control del trabajo a través
del surgimiento de nuevas relaciones sociales materiales de produccion, se
produce “la Colonialidad del poder como matriz de dominacion social global”, que
sigue persistiendo en nuestro mundo contemporaneo. Como lo explicita Quijano
(2014):

Por supuesto, al transferir el sustantivo clase del mundo de la “naturaleza “al de la
“sociedad,” era indispensable asociarlo con un adjetivo que legitimara ese
desplazamiento: la clase deja de ser botanica y se muta en social. Pero dicho
desplazamiento fue basicamente semantico. El nuevo adjetivo no podia ser capaz,
por si solo, ni de cortar el cordon umbilical que ataba al recién nacido concepto al
vientre naturalista, ni de proporcionarle para su desarrollo una atmodsfera
epistémica alternativa. En el pensamiento eurocéntrico heredero de la llustracién
Continental, la sociedad era un organismo, un orden dado y cerrado. Y las clases
sociales fueron pensadas como categorias, ya dadas en la “sociedad,” como

ocurria con las clases de plantas en la naturaleza (p.291).

Es por esta razén que la categoria de raza se consolida, desde los conceptos de
naturaleza y cultura, relacionandose con la vision historicista que fundamenta la
racionalidad con lo occidental, ya que cuanto mas se aleja de Europa menos

posibilidades de racionalidad, mayor cercania con la naturaleza y mayor tiempo
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para alcanzar la idea racional; como ocurria con los pueblos africanos y
americanos. Anibal Quijano muestra como dicha mutacion de la categoria raza,
fue basicamente operada desde el campo semantico y no ha podido separarse del
nefasto origen de la razon eurocéntrica, puesto que dicho pensamiento no le ha
proporcionado el ambiente para reconocer en una verdadera construccion
epistémica, la multiplicidad de factores que juegan desde lo cultural y social en las
relaciones de poder que dieron lugar al concepto de raza.

Por ello, retomo a Marisol de la Cadena (2009), quien en su texto: “Anterioridades
y Externalidades” denota cémo el concepto raza es vacuo, por su caracter flotante
e inestable, pero, a la vez, como éste representa la capacidad que tiene de
reproducirse en diferentes contextos; y como, desde lo histérico o geogréfico, los
pueblos son organizados en la logica de los que avanzan y estan listos a ser como
los europeos o a quedarse en el grupo de los llamados “primitivos”, que no se

logran adecuar a las exigencias de la racionalidad occidental.

Esta configuracion de identidades histéricas, construidas sobre la base de la idea
de raza, fueron incorporadas a la esencia del papel y emplazamientos en el nuevo
andamiaje global de dominio del mundo del trabajo, que seria la base de la
acumulacion capitalista. De esta forma, estas dos categorias, raza y division del
trabajo, permanecen constitutivamente unidas, fortaleciéndose mutuamente, a
pesar de que ninguno de las dos era necesariamente dependiente el uno del otro

para existir o para cambiar. (Quijano, 2008, p.368.)

Por todo eso, es pertinente salir de la eurocéntrica teoria de las clases sociales y
avanzar hacia una critica de la teoria historica de la clasificacién social basada en
la idea de raza. El concepto de clasificacion social, en esta propuesta de Quijano,
se refiere a los procesos de largo plazo en los cuales las gentes se disputan por el
control de los ambitos basicos de existencia social y de cuyos resultados se
configura “un patrén de distribucion del poder centrado en relaciones de
explotacion/dominacion/conflicto entre la poblacién de una sociedad y en una
historia determinadas”. Es necesario que este debate se dé, ya que conlleva a
resignificar la “categoria raza” desde una conceptualizacién epistémica, a partir de
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las practicas culturales, que entrarian a explicar las producciones humanas y
posicionar a los grupos étnicos desde sus raices, para que dichas poblaciones
puedan alcanzar el nivel de ciudadania que les permite participar, dentro de una
verdadera vida democratica, en donde los pueblos subalternizados por esa
categoria de raza, occidentalizada, posibiliten el bienestar de los pueblos

accediendo a derechos como educacion, cultura, salud, etc.

La introduccion de conceptos coloniales como blancos/indios, negros, amarillos,
(vinculado con ellas las formas de explotacion del trabajo), crean nuevos ejes de
poder; la raza, el género, la edad. Por ello, Quijano considera que la distribucion
del poder no provenia exclusivamente de las relaciones en torno del control del
trabajo, sino que esta mediada por nuevas dimensiones clasificatorias, como la
raza. En ese sentido, es necesario salir de esa teoria eurocéntrica de clases
sociales, ligadas a la categoria raza y avanzar desde una propia construccion
histdrica, a partir de descolonizar ese poder colonial instaurado en los saberes que
hoy en dia se construyen en las instituciones educativas, de esa verdad mediatica
de occidente.

El gran problema de la clasificacion racial en el mundo es la busqueda de la
homogenizacién de los miembros de la sociedad imaginada, desde una
perspectiva eurocéntrica, como caracteristica y condicion de los Estados-nacion
modernos, que ha sido mantenida en los paises latinoamericanos, no por medio
de la descolonizacién de las relaciones sociales y politicas entre los diversos
componentes de la poblacion, sino por la eliminacibn masiva de unos de ellos
(indios, negros). Es decir, no por medio de la democratizacion fundamental de las
relaciones sociales y politicas, sino por la exclusion de una parte de la poblacion.
De ahi que se homogenicen las relaciones sociales, politicas, los procesos de
construccion cultural y, por ende, los planes educativos, que permean y obstruyen

en gran mayoria, el desarrollo de descolonizar el saber.

Desde esta perspectiva, la educacion, la escuela y la universidad reproducen
ideologias, discursos y actuaciones sociales que someten y subalternizan el saber,

en este caso, afrodescendiente, en su discurso pedagdgico y lo reproducen en sus
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practicas, a través de los maestros/as y autores de textos de ciencias sociales,
controlando desde esa colonialidad del saber y el poder eurocentrados del
curriculo, desde donde se mantiene un concepto de raza y racismo silenciosos,
supremamente perjudicial para un desarrollo positivo de la catedra de afro-
colombianidad, puesto que esta ligado a ese patron de clases sociales
eurocentrado, aun desde la vision del materialismo histérico de Marx. De esta
manera, la educaciéon y el dominio del conocimiento publico, sirven al
fortalecimiento de un proyecto de élites que desconoce, discrimina y racializa y

subalterniza a los grupos minoritarios.

1.2. "RACIALIZACION" DE LA POBLACION Y SUS EFECTOS DESDE LA
COLONIALIDAD DEL PODER”

Se parte del equivoco euro-centrado de la categoria raza que da Kant, desde una
perspectiva de clasificacion geografica y psicolégica (moral) de los humanos, en
donde prima el punto de vista geogréfico, como también otros fenébmenos
bioldgicos, tal como los animales, que se clasifican en domésticos y salvajes; asi,
concibe también cémo las diferentes “razas” humanas se manifiestan, desde
distintas clases biolégica y geograficamente distribuidas, teniendo en cuenta el
color de la piel, como evidencia de una clase racial; es por eso que clasifica a los
humanos: blancos (europeos), amarillos (asiaticos), negros(africanos) y rojos

(indios americanos).

Dicha clasificacion va ligada a la geografia y a la moral ( geografia cultural), que
estudia los usos y costumbres practicados por cada uno de estos grupos o “razas “
y, como, desde este cientificismo, lo determina; con lo cual Kant pretende
demostrar que dichas costumbres, impulsos naturales (inclinacién al mal) y usos
no reflexivos hacen que ciertos grupos humanos (los colonizados) carezcan de
principios éticos y por lo tanto son humanos que no tienen autoconciencia, ni
voluntad racional, dandoles a los africanos la connotacién de incapaces de
madurez moral, ya que carecen de talento y, por lo tanto, poseen la incapacidad

de “elevarse“ ( o educarse ) y deben ser mas bien “entrenados” como esclavos o
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sirvientes . Como lo plantea Santiago Castro (2014), citando a Emmanuel

Chukwidi y Henry Paget:

Uno podria decir que la raza de negros es completamente contraria de los
americanos; estan llenos de afectos y pasion, son muy vivaces, conversadores y
vanidosos. Pueden ser educados, pero solo como sirvientes (esclavos) o sea
permiten ser entrenados. Tienen muchas fuerzas motivadoras, son también

sensibles, tienen miedo a los golpes y hacen mucho por el sentido del honor.
(p-39).

Lo anterior permite observar, como desde la racionalidad de la modernidad se les
adjudican a los negros caracteristicas cercanas al mundo natural pero no se les
considera dotados de una razén superior que les permita el nivel de discernimiento
de los blancos, se les asigna la caracteristica de poder ser entrenados, talvez igual
que algunos animales. Este tipo de pensamiento se arraiga en la racializacion y
justifica proponer el trabajo desde una pedagogia critica para deconstruir este tipo
de imaginarios sobre la categoria raza y observar que dicha categoria no solo es
un remanente de ese pasado moderno sino de clasificaciones y constructos de
nuestra era moderna, a pesar de que estas estén dentro de las narrativas
europeas hacen parte integral del desarrollo de la modernidad misma, y por ello,
desde la escuela, lograr encontrar cambios epistémicos sobre el discurso

eurocéntrico de raza.

La categoria de raza es una de las mas permeadas por el poder colonial del saber
y del ser de la verdad eurocéntrica, es por ello que se ha tomado esta categoria
porque desde esta se desprende la racionalizacion sobre las comunidades afros
en la cual el negro es visto desde la palabra peyorativa que lo inferioriza ante el
blanqueamiento que las élites hicieron desde el poder colonial. Lo anterior hace
necesario interpelar la catedra de estudios afrocolombianos para encontrar los
vestigios en donde la categoria raza se construye en las desigualdades y
jerarquias biologizadas, que agrupan a los seres humanos en etnias, fenotipias y
gue los despojan de sus subjetividades, concepto que, desde este locus de

enunciacion, construye la subalternizacién y racializacién de nuestras culturas, en
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especial el tema afrocolombianidad que se da dentro de Ila presente
investigacién; es por esta razon que se retoma a Quijano(1999), quien esboza y

sustenta el interés desde la siguiente afirmacion:

La idea de raza es, con toda seguridad, el méas eficaz instrumento de dominacién
social inventado en los ultimos 500 afios. Producida en el mero comienzo de la
formacion de América y del capitalismo, en el transito del siglo XV al XVI, en las
centurias siguientes fue impuesta sobre toda la poblacion del planeta como parte
de la dominacion colonial de Europa (1). Impuesta como criterio basico de
clasificacion social universal de la poblacién del mundo, segun ella fueron
distribuidas las principales nuevas identidades sociales y geo - culturales del
mundo. De una parte: "indio", "Negro", "asiatico" (antes "Amarillos" vy
Aceitunados"), "Blanco" y "Mestizo". De la otra: "América", "Europa”, "Africa",
"Asia" y "Oceania". Sobre ella se fundd el euro-centramiento del poder mundial
capitalista y la consiguiente distribucién mundial del trabajo y del intercambio. Y
también sobre ella se trazaron las diferencias y distancias especificas en la
respectiva configuracion especifica de poder, con sus cruciales implicaciones en el
proceso de democratizacion de sociedades y Estados y de formacién de Estados-
nacion modernos. De ese modo, raza, una manera y un resultado de la
dominacién colonial moderna, pervadido todos los ambitos del poder mundial

capitalista. (p.1).

Quijano orienta su propuesta descolonizadora para permitir pensar como la
categoria raza, hace parte de la historia de la dominacion del saber, del ser del
poder y no como no lo pretende hacer ver la verdad eurocéntrica, como producto
de una herencia biologica determinista, es asi como desde posturas socio-criticas
y pedagogias decoloniales se busca cuestionar este tipo de determinismos para
que el andlisis se presente desde una construccion social producto del poder y del

saber eurocentrado, que naturaliza las relaciones de poder en su nombre.

Esta idea la refuerzan Wallerstein y Ramon Grosfoguel, demostrando que la
construccion de la raza con sus diferentes clasificaciones esta afincada en el
capitalismo global, haciendo parte constitutiva de su funcionamiento. Lo anterior

permite entender que la categoria raza, es desarrollada desde la Constitucion
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Politica y los lineamientos de la catedra de afrocolombianidad a partir de la
Colonialidad del poder de un mundo capitalista que apunta a la deshumanizacién
basadas en la idea de raza, por ello surge la pregunta en Zapata Ollivella, en su
libro titulado “ La rebelion de los Genes”, “;Con cual raciocinio se iba a inscribir
en la Constitucion colombiana de 1991 -la primera vez que se intentaba hacerlo- a

los amerindios y africanos como componentes de la idiosincrasia nacional?”(p.34).

Y en esta linea, lo expuesto por Mignolo (2007) reafirma a Zapata cuando

manifiesta:

En este contexto, la cuestion de la «raza» no se relaciona con el color de la piel o
la pureza de la sangre sino con la categorizacion de individuos segun su nivel de
similitud o cercania respecto de un modelo presupuesto de humanidad ideal. La
nocion de «raza» seria similar a la de «etnia», pues la raza se refiere a la
genealogia sanguinea, genotipica o de color de la piel y la etnia incluye la lengua,
la memoria y un conjunto de experiencias compartidas pasadas y presentes, por lo
gue comprende un sentido cultural de comunidad, lo que las personas tienen en

comun. (p.41).

Expresion anterior que se acerca, a los planteamientos de Zapata Ollivella,(1997)
cuando en su libro “La Rebelidon de los Genes”, hace ver la idiosincrasia como el
poder ancestral, en donde la memoria y el conjunto de experiencias compartidas,
se dan a partir de esa tradicion oral, que le dan el sentido cultural e identidad a
una comunidad, relacionandose la categoria raza a un constructo de relaciones
sociales, y no a partir de nociones, biologicistas, de las cuales debemos
apartarnos como pedagogos, cuando implementemos de una marera real la

catedra de estudios afrocolombianos en nuestra escuelas.

De ahi la importancia de desarrollar esta categoria desde una perspectiva
decolonial, para, asi, ir desmontando las tensiones epistémicas que se generan
desde dentro de los espacios pedagodgicos y asi abordar la catedra de Estudios

Afrocolombianos desde la herida colonial.

Es asi como las comunidades negras son determinadas desde la construccion de

la ley 70 de 1993 como un grupo étnico configurado por unas tradiciones, o
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territorio, una cultura propia y una identidad que los hace diferentes al resto de lo
que la colombianidad ha ido construyendo y, entonces, nos podriamos preguntar
si en verdad la etnizacion de la negridad la ha visibilizado como un verdadero
grupo social o0 mas bien esta diferencia marca una exclusion enmascarada en los

discursos del poder, del saber y del ser.

1.2.1. BLANQUEAMIENTO. (LIMPIEZA DE SANGRE)

A partir de La Hybris del punto cero, Castro Gémez, parte no solamente, de que el
colonialismo no fue solamente una forma de dominacion, politica y econdmica,
sino que utilizo el poder del saber eurocéntrico, para inferiorizar a partir de
imaginarios, a personas, comunidades y culturas; en donde fueron subalternizados
sus valores epistémicos, como también culturales, y a pesar de darse un proceso
de independencia, dichos imaginarios no desaparecieron, si no que se
prolongaron, en las ciencias, las artes y los medios de comunicacion ,en estos

paises soberanos e independientes entre comillas.

Castro Gomez plantea su analisis en tres aspectos: el primero lo constituye, la
limpieza de sangre como constitutiva del habitus, el segundo la biopolitica y
gubernamentalidad para entender los procesos desencadenados por las reformas
del despotismo ilustrado borbdnico de Carlos Ill, y el tercero, la colonialidad del
poder como estrategia cognitiva para eliminar las muchas formas de conocer, los

conocimientos locales. Es asi como Castro Gémez (2005) plantea:

El caso de Olalla es interesante porque nos muestra que la construccion de una
entramada red de parentescos y la adquisicion de titulos de nobleza o su
transmisiéon hereditaria, fueron las dos estrategias fundamentales que utilizé la elite
colonial para perpetuar su linaje y poder. No obstante, estas dos estrategias
compartian un mismo presupuesto: la necesidad de mantenerse a salvo de
cualquier sospecha de “mancha de la tierra”, es decir, de trazar una frontera étnica
gue impidiera la mezcla de sangre con indios, negros, mulatos o mestizos. Me
referiré a la construccion de un imaginario de blancura frente al cual todos los

demas grupos raciales pudieran ser definidos, por carencia, como “pardos”. (p.69).
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Castro hace notar esa pretension de limpieza de sangre, con la cual buscaba el
criollo gozar de la condicién de noble blanco, y que les permitia diferenciarse de
poblacion mestiza y demas grupos sociales. Este blanqueamiento o limpieza de
sangre, no buscaba “ser realmente blancos” por color de piel, si no que buscaba
ser reconocido socialmente, por su riqgueza y ascendencia jerarquica en el poder
politico; para asi determinar y legitimar su dominio sobre los mestizos en términos

de distincion.

De esta forma, las elites criollas, consolidaban su poder politico y econémico a
partir de la idea de la pureza étnica de la limpieza de sangre, dandose a la tarea
de configurar una jerarquia de “razas” y “castas”, clasificando a las personas por
su grado de mestizaje, determinando que las mejores castas son las que tienen

mayor componente de “blanco”.

Por tanto, la raza blanca recibia todas las virtudes, mientras que a las demas
razas y castas, por “naturaleza” se les atribuia defectos, asi las elites criollas
asumian el pensamiento kantiano, del esencialismo y cientificismo para lograr la
limpieza de sangre. Castro pone de presente como la piedra angular de la
fortaleza de las elites criollas esta construida fundamentalmente desde el

componente étnico.

Es asi como las desigualdades sociales no solamente se constituyeron entre ricos
0 pobres, sino, ante todo, en diferencias originadas en sangre, herencia y

pertenencia a determinado linaje. Por esta razén Castro (2005) expone:

Las desigualdades étnicas no se basaban, entonces, en apreciaciones puramente
subjetivas de las elites, sino que se encontraban sancionadas por un orden juridico
gue se encargaba de situar a cada individuo en el grupo étnico que le
correspondia. Asi, por ejemplo, en las actas y libros de los cabildos, como también
en los titulos de encomiendas, quedaba oficialmente consignado si una persona
descendia o no de los “primeros pobladores”; las pretensiones de nobleza podian
ser acreditadas ante la Real Audiencia y las alcaldias ordinarias, de tal manera
gue los blancos gozaban del derecho a recibir provisiones especiales de amparo a

su condicion étnica. (p.72).
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De lo anterior podemos deducir como los discursos cientificos de la elite criolla
frente a limpieza de sangre o blanqueamiento, son el eje de la construccion de las

subjetividades de los diferentes actores de la sociedad colonial.

1.3. DESARROLLO LEGISLATIVO DE LA LEY 70 DE 1993.

En su libro “Etnizacién de la negridad”, Eduardo Restrepo (2013), da a conocer
como en nuestra nacion-estado, después de cien afios de vigencia de la
Constitucion de 1886, se empiezan a dar cambios en la concepcion e imaginario
gue se tenian de los diferentes grupos étnicos existentes en nuestra nacioén y de

esta forma expresa.

Después de mas de un siglo de vigencia de la Constitucion Politica de 1886, a
principios de la década del noventa en Colombia se aprobé el texto de una nueva
Constitucién que, entre otros cambios, introdujo la multietnicidad y pluriculturalidad
como principio que define el imaginario de nacion. Con este principio y los
diferentes articulados que lo desarrollan, se establecié una transformacion en el
orden de las centenarias representaciones y de las practicas del estado. Pero
mientras que los ‘indigenas’ fueron objeto explicito de disposiciones territoriales,
econdémicas, educativas y politico administrativas; las ‘comunidades negras’ sélo
encontraron en un articulo transitorio las posibilidades de materializar sus

derechos especificos. (p.91).

Restrepo, en este texto, construye una hoja de ruta de como a partir de la
Constitucion de 1991 y en particular, su articulo transitorio 55, donde se introduce
la multietnicidad y pluriculturalidad, se perfilan las primeras bases juridicas para la
identidad étnica afro y la construccion de sus propias representaciones. Es aqui
donde empieza a emerger el andamiaje juridico de derechos de los grupos étnicos
en donde se utilizan por primera vez categorias nodales como ‘territorio’, ‘identidad
cultural’ y ‘desarrollo econémico y social’, es de esta manera que el Congreso de

la Republica establece una jerarquia entre dichas categorias al hacer depender la
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“‘identidad cultural” y el desarrollo econdémico y social a la posesion del territorio.

De esta forma Restrepo (2013) afirma:

Asi, en el andlisis de las dinamicas organizativas de la Etnizacion de las
“‘comunidades negras” en Colombia debe prestarse atencion a los tipos e impactos
de las mediaciones que se han desplegado durante en los diferentes lugares y
momentos. Entre las mediaciones de esta Etnizacion encontramos que ciertas
tendencias dentro de la Iglesia catdlica, el discurso experto (de antropdlogos
principalmente) y algunas instancias estatales han ocupado un lugar destacado,
aunque también se pueden indicar otras mediaciones inusitadas como las

generadas por algunos empresarios. (p.131)

Se observa que, en la construccion de la Ley 70 de 1993, desde el Art. transitorio
55 de la Constitucién Politica de Colombia, se encuentran emergencias que,
desde el territorio, consolidan dinamicas organizativas de la alteridad étnica de las
comunidades negras. Es asi como la lIglesia participd, por iniciativa propia,
contribuyendo a promover las organizaciones étnico-territoriales con un
acompafiamiento y promocioén desde las raices afros, hecho que generé una
solidaridad de las comunidades, desde su propio entorno. En ello se evidencia el

protagonismo religioso de sacerdotes en la regién Pacifica colombiana.

De otra parte, el Estado con la Comision Especial del Proyecto Bio-Pacifico entra
a mediar en la etnizacion de la negridad, como lo plantean Restrepo y Castro
(2008):

Los alcances y caracteristicas de las mediaciones del Estado en el proceso de
etnizacion de la negridad han variado no sélo en el tiempo, sino también en el
espacio y planos que se ponen en juego. Sin duda, estas mediaciones son
contradictorias y se encuentran plagadas de tensiones. Debe tenerse presente, sin
embargo, que el sustrato y las condiciones de posibilidad del movimiento
organizativo (tanto en sus narrativas como estrategias) no son solo las
‘comunidades” con sus practicas tradicionales, cultura e identidad que las
constituyen como grupo étnico ni sus lideres, sino también el entramado
institucional estatal sobre y a partir del cual operan. El reconocimiento de derechos

étnicos, los recursos discursivos y materiales desplegados, asi como la
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intervencion sobre los imaginarios y subjetividades que constituyen la etnizacion
de “comunidades negras” y sus organizaciones, no se dan en un vacio ni remiten
Unica y exclusivamente a las “comunidades” y activistas. Al contrario, es al Estado
(y a unos entramados institucionales y juridicos concretos) a los que se apela y se
enfrenta, pero también desde los cuales esta etnizacion y organizaciones emergen

y definen el horizonte de sus posibilidades como sujeto politico”. (p.110)

Como lo plantean Castro y Restrepo, el Estado es otra de las instancias que
categorizan y define, desde el discurso juridico, a la etnizaciébn de las
comunidades negras convirtiéndolas en la poblacién afrocolombiana desde el
derecho al territorio, el derecho a la capacidad politica de tomar sus propias
decisiones, al derecho de plantear su propio camino al desarrollo; en donde estos
cuatro derechos fundamentales no hacen distincion de edad ni color racial sino
que corresponden al desarrollo de un marco juridico desde la racionalidad del
Estado. Por ello, estos son procesos meramente de la etnizacion de la negridad
desde los recursos econdémicos que contribuyeron a las propuestas de las
comunidades desde el territorio-region en donde se da la titulacién colectiva de las
comunidades negras para el desarrollo social desde unos derechos territoriales
gue construyeron subijetividades, de percepciones individuales y colectivas sobre
si mismos, sobre sobre un pasado, un presente y un futuro, en su propio entorno
social y natural; de alli que surgen formas de visualizacion de las comunidades
negras como un grupo que surge de la concertacién pero que, a pesar de ello,

sigue siendo visibilizado desde la racionalidad de la modernidad.

Castro y Restrepo plantean, por tanto, que la legislacion puede ser vista como uno
de los dispositivos de invencion de las comunidades negras, que la constituyen
como grupo ya no racial, sino étnico, porque fue producto desde un proceso de
acuerdos entre sectores afrocolombianos y el Estado, que definieron los
contenidos, alcances y efectos de definir a dichas comunidades. Es asi como la
legislaciéon ha tendido a cosificar y a conceptualizar a estos grupos étnicos
constituyéndose en una definicién con efecto performativo, a partir de la Ley 70 de
1993.
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Sin lugar a dudas, la esencia de la norma esta inspirada en nobles propoésitos de
sus creadores. Sin embargo, en algunos apartes se puede observar la ausencia
de conocimiento que sobre la poblacion afrocolombiana tenian sus gestores. Por
ejemplo, al asimilar la conformacion econdmica, social y cultural de la poblacién
afrocolombiana la de las comunidades indigenas, al otorgarle a la primera, una
legislacion propia que no posee y que la segunda si posee a partir del art.246 de
nuestra Constitucion politica. Sucede lo mismo con sus decretos reglamentarios,
en especial con el 1745 de 1995, que uno de sus articulos les da el derecho propio
a las comunidades negras (derecho no existente), algunas actividades de control

social o la regulacion de funciones de la junta de consejos comunitarios.

Por su parte la ley 70 en su articulo 2°, numeral 5, define la comunidad negra

como:

El conjunto de familias de ascendencia afrocolombiana que posee una cultura
propia, comparten una historia y tienen sus propias tradiciones y costumbres
dentro de la relacion campo-poblado, que revelan y conservan conciencia de
identidad que la distinguen de otros grupos étnicos “. Es de anotar que, desde el
punto de vista cultural, la poblacion afrocolombiana se ha visto permeada por la
cultura dominante, lo que le ha impedido desarrollar sus propias cosmovisiones,
viéndose obligada a asumir y adaptarse a la cosmovision de aquellas”. (Ley 70.
1993).

A pesar de lo anterior, la Constitucion de 1991 establece un articulado que se
convierte en la espina dorsal de la ley 70 de 1993, el cual contribuye al
reconocimiento de las diferentes comunidades étnicas de nuestro pais, dandoles
la posibilidad de ejercer plenamente su ciudadania a la luz de articulos plasmados
en ella, que se esbozan a reglon seguido.

Articulo 7.- El Estado reconoce y protege la diversidad étnica y cultural de la

Nacion.

Articulo 8.- Es obligacion del estado y de las personas proteger las riquezas

culturales y naturales de la Nacion.

33



Articulo 10.- El Castellano es el idioma oficial de Colombia. Las lenguas y dialectos
de los grupos étnicos son también oficiales en sus territorios. La ensefianza que se

imparta en las comunidades con tradicion linguistica seré bilingle.

Articulo 13.- Todas las personas nacen libres e iguales ante la ley, recibiran la
misma proteccion y trato de las autoridades y gozaran de los mismos derechos,
libertades y oportunidades sin ninguna discriminacion por razones de sexo raza,
origen nacionalidad o familiar, lengua, religion, opiniéon politica y filoséfica. El
Estado promovera las condiciones para que la igualdad sea real y efectiva y
adoptara medidas a favor de los grupos discriminados.

Articulo 27.- El Estado garantiza las libertades de ensefanza, aprendizaje,

investigacion y catedra.

Es asi como, el 4 de julio de 1992, y posteriormente, mediante el Decreto niumero

1332, del 11 de agosto de 1992, se conformé la comision especial para las

comunidades negras, en la cual se empieza a esbozar, los elementos y marco

juridico de la ley 70 de 1993, un afio mas tarde en la sesion del 23 de abril de

los comisionados de las organizaciones presentaron su propuesta de

proyecto de ley, que se traduce en lo que hoy es el marco juridico para el

desarrollo de los derechos de las comunidades étnicas del pacifico y que en

renglones generales Eduardo Restrepo(2013) , lo esboza asi:

Las ‘comunidades negras’ son el sujeto de la ley en un doble sentido. Por un lado,
unas ‘comunidades’ particulares a las cuales se les reconoce el derecho a la
‘propiedad colectiva’ en la medida en que han estado ‘ocupando’, de acuerdo a
unas ‘practicas tradicionales de produccion’, determinado tipo de ‘tierras’, esto es,
aquellas ‘baldias’, ‘rurales’ y ‘riberenas’. Del otro lado, para las ‘comunidades
negras’ de Colombia en general, para las cuales se establecen los mecanismos
tendientes a la proteccion de la identidad cultural y de sus derechos en tanto
‘grupo étnico’ al igual que el fomento de su desarrollo econémico y social’ con el
propésito de que dichas comunidades obtengan condiciones de ‘igualdad de

oportunidades’ con respecto al ‘resto de la sociedad colombiana’. (p.115)
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‘1.3.1. PROCESO DE AUTO-IDENTIFICACION DESPUES DE LA LEY 70 DE
‘1993

Como lo plantean Castro y Restrepo (2013), existe una nueva forma de describir y
reproducir a las comunidades negras como grupo étnico en otra configuracion y
visualizacion que se da a partir de la Ley 70 de 1993. Es a partir de ella que se
visualizan a estas comunidades desde censos, cartillas y encuestas de género,
en donde se perciben unas nuevas tecnologias que se apartan del verdadero
discurso de etnizacion como cultura, comunidades negras y territorio; mas bien
refiriéendose desde unas conceptualizaciones de un proyecto politico que se
reduce a visualizarlas en nameros, cuadros estadisticos pero que no definen ni
constituyen sus verdaderas subjetividades como lo plantean los autores Castro y
Restrepo (2013) :

Las experiencias son transcritas en términos de comunidad negra, de lo que la
define y de lo que constituye sus particularidades. Al igual que el mapa, con el
censo Y la encuestase definen criterios que permiten registrar y representar lo real
con una intencionalidad de visualizarlas comunidades negras como grupo étnico.
Asi, la “comunidad” empieza a adquirir una dimension en términos de nameros, asi
como se empieza a fijar de acuerdo con criterios como edad, sexo, tiempo de
ocupacion, “cabeza de familia”, tipo de ocupacion, etc. En su conjunto, mediante
los censos se introducen fronteras, se define un “nosotros”, se describe y se
produce una realidad: la de las “comunidades negras” como grupo étnico. Ademas
de censos, encuestas y mapas, se encuentran otras formas de visualizacion como
lo son médulos, cartillas, encuestas, guias, afiches, plegables y grabaciones, entre
otras. (p.127)

En esta estructura de matices se construye una nueva invencion de visualizar a
las comunidades negras desde unos derechos, homogeneizandolas y haciendo
una transformacion absoluta de sus subjetividades, en un discurso de
organizacion, reglamentacion y participacion de grupos, sin tener en cuenta sus
verdaderas diferencias culturales; situacion que conlleva, de alguna manera a
acrecentar la diferencia frente a ese blanqueamiento o mestizaje que ha existido

desde el poder colonial del ser y el saber.
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1.3.2. CAPITULOS REGLAMENTADOS Y DEMANDAS ACTUALES

La ley 70 de 19993 en este sentido ha sido reglamentada en su capitulo Ill, por el
decreto 1745 de 1995, en el cual se determina el procedimiento para el
reconocimiento del derecho a la propiedad colectiva de las tierras de las
comunidades negras; es uno de los decretos con mas relevancia juridica, porque
reglamenta uno de los aspectos mas importantes y delicados de la ley 70 que es
el derecho a la propiedad colectiva. Es asi como dicha reglamentacién se
fundamenta en garantizar el sentido social y ecologico de la propiedad,
entregandoles a las comunidades negras la posibilidad de participar directamente
en la toma de decisiones de caracter econdémico o social, que el estado quiera
desarrollar en estos territorios. De esta forma, el Decreto 1745 de 1995, en su
capitulo IV, denominado “Procedimiento de titulacion colectiva a comunidades

negras” en su articulado establece lo planteado anteriormente:

ARTICULO 17. COMPETENCIA. De conformidad con lo establecido en la Ley 70
de 1993, la Ley 160 de 1994 en sus disposiciones concordantes y el articulo lo.,
inciso tercero, del Decreto 2664 de 1994, corresponde al Incora titular
colectivamente tierras baldias a Comunidades Negras, en calidad de "Tierras de
las Comunidades Negras".

ARTICULO 18. AREAS ADJUDICABLES. Son adjudicarles las areas ocupadas por
la comunidad de conformidad con lo dispuesto en el articulo 20. de la Ley 70 de
1993, con especial consideraciébn a la dinamica poblacional, sus practicas

tradicionales y las caracteristicas particulares de productividad de los ecosistemas.

PARAGRAFO. Dentro del titulo colectivo podran incluirse éareas tituladas
individualmente con anterioridad a miembros de la comunidad respectiva si los

interesados asi lo solicitaren.

ARTICULO 19. AREAS INADJUDICABLES. Las titulaciones de que trata el
presente Decreto comprenden. 1. Los bienes de uso publico. 2. Las &reas urbanas
de los municipios. 3. Las tierras de resguardos indigenas. 4. El subsuelo. 5. Los

predios de propiedad privada. 6. Las areas reservadas para la seguridad y defensa

nacional. 7. Las areas del sistema de parques nacionales. 8. Los baldios que
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hubieren sido destinados por entidades publicas para adelantar planes viales u
otros de igual significacion para el desarrollo econémico y social del pais o de la
region, previo cumplimiento de la legislacion ambiental vigente. 9. Los baldios que
constituyan reserva territorial del Estado (Decreto 2664 de 1995, art. 90., literal d).
10. Los baldios donde estén establecidas comunidades indigenas o que
constituyan su habitat (Ley 160 de 1994, art. 69, inciso final), y 11. Las reservas
indigenas y los territorios tradicionales utilizados por pueblos indigenas némadas y
seminémadas o agricultores itinerantes para la caza, recoleccién u horticultura que
se hallaren ubicados en zona de reserva forestal a la fecha de vigencia de la ley
160 de 1994 (Ley 160 de 1994, art. 85, paragrafos 5y 6).

ARTICULO 20. SOLICITUD DE TITULACION. Para iniciar el tramite de titulacion
colectiva de Tierras de las Comunidades Negras, la comunidad presentara por
escrito la solicitud respectiva ante la regional del Incora correspondiente, a través
de su representante legal, previa autorizacion de la Asamblea General del Consejo

Comunitario.

Mediante el decreto 1745 de 1995, que desarrolla el capitulo Il de La ley 70 de
1993,se establecen dos organismos y un procedimiento, los cuales constituyen la
esencia de la titulacidon colectiva, son ellos: 1) La creacion de los consejos
comunitarios, 2) La Creacion de la comision técnica y: 3) Procedimiento de
titulacion colectiva a comunidades negras, asi como el manejo y
administracion de las tierras tituladas; las autorizaciones y concesiones para la

explotacion de recursos naturales y acceso a los recursos genéticos.

Desde esta Optica se puede observar como el Estado, dentro su colonialidad del
poder, establece unos limites territoriales, en donde se pueden, establecer y
asentar las comunidades negras; y, de otro lado cudles territorios son
inadjudicables, considerandolos como reservas forestales o resguardos indigenas.

Encontramos, luego, otra reglamentacion a la ley 70 de 1993 en el decreto 2248
de 1995, el cual establece los lineamientos para el registro de las organizaciones
de las comunidades negras, que buscé apoyar desde las instituciones del Estado
el proceso de organizacion de la propiedad colectiva y las decisiones directas de

la comunidad sobre estas propiedades tituladas.
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Este decreto fue derogado por el decreto 3770 de 2008, que reglamenté “la
comision consultiva de alto nivel de las comunidades Negras, Afrocolombianas,
Raizales y Palenqueras, que establecié los requisitos y procedimiento para el
registro de los consejos comunitarios y organizaciones de las comunidades

negras, en el proceso de titulacion de la propiedad colectiva.

El Decreto 804 del 18 de mayo de 1995 reglamenta el art. 32° que otorga el
“‘Reconocimiento y garantia a la etnoeducacion de la ley 70 de 1993,
estableciendo la atencidon educativa a los grupos étnicos a través de profesionales

como etnoeducadores, y dando orientaciones curriculares especiales.

Por otra parte, dicha ley es reglamentada por el decreto 1122 de junio 18 de 1998;
en su articulo 39, que establece la obligatoriedad de incluir en los diferentes
niveles educativos, la Catedra de Estudios Afrocolombianos (CEA), como parte del
area de Sociales; dicha reglamentacién expide las normas para el desarrollo de
catedra de estudios afrocolombianos en todos los centros educativos de

educacién formal del pais.

Es preciso mencionar, en el contexto mas actual, a las sentencias de la Corte
Constitucional, como el auto de cumplimiento 005 de 2009, que busca la
proteccion de los derechos fundamentales de la poblacién afro-descendiente
victima del desplazamiento forzado, auto que surge de la sentencia T-025 de
2004, que a su vez es el producto del analisis constitucional, que la corte hizo al
incumplimiento de la ley 387 de 1993,con respecto a llevar planes de proteccion

y atencion a la poblacién afrodescendientes en situacion de desplazamiento.

De la anterior relacion de normas, se puede observar que buscan desarrollar el
articulado de la ley 70 de 1993, en los cuales sobresalen dos decretos que, por su
importancia constituyen la columna vertebral sobre la cual se sostiene la
existencia de la mencionada ley; siendo ellos el decreto 2248 de octubre 12 de

1995y el decreto 2248 de diciembre 22 de 1995; ya antes explicitados.

1.3.3. BREVE HISTORIA DEL ETNOEDUCACION (DECRETO DE ETNO
EDUCACION).
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En Colombia, comienza a historia de una educacion diferenciada en 1976, cuando
el Ministerio de Educacion Nacional, a través del Decreto 088, manifiesta por
primera vez su preocupacion por generar respeto hacia las culturas autoctonas y
busca reestructurar el sistema educativo con el propésito de darles a los indigenas

la oportunidad de tener una educacion propia y de elaborar sus propios curriculos.

La etnoeducacion empezé como parte del proyecto de etnodesarrollo en el cual
queria darsele més importancia a las etnias, en todos los &mbitos. Fue un debate
de antropdlogos, minorias étnicas, abogados y sociélogos, quienes estaban
comprometidos con la defensa de una educacion propia para los grupos étnicos

minoritarios e indigenas frente al Estado.

Es sdlo a partir de 1976 que el gobierno colombiano, a través del MEN manifiesta
su preocupacion por el respeto a las culturas autéctonas, en el sentido de atender
la educacion de las comunidades indigenas. Mas adelante en 1985, casi 10 afios
después, el MEN legaliza los programas de etnoeducacion, aspirando a que ésta
fuera una educacion para el fortalecimiento de la autonomia cultural, propia de

cada etnia, impartida por el Estado y no por las comunidades misioneras.

En 1991, se genera un cambio radical, materializandose la propuesta de la
etnoeducacion. En dicho afio se promulga en Colombia la Constitucién Nacional y
se ratifica el Convenio 169 de la OIT, mediante la Ley 21, el cual va a darle un
nuevo sentido a la nocién de pueblo y poblacién tribal. El objetivo de quienes
participaron en la Asamblea Nacional Constituyente en representacion de grupos
étnicos era buscar el reconocimiento, por primera vez, a los indigenas de
autonomia para administrar sus territorios, prevalencia de su lengua o idioma

dentro de su territorio y atender a su diversidad cultural y social.

Es asi como nuestra Constitucion, en materia de principios, establece las normas
generales, reconociendo la diversidad étnica y cultural del nuestro territorio
colombiano. De alli se derivan regulaciones que condensan derechos especificos
en los articulos 7, 10,68 y 70, donde se establece la proteccion de las culturas-
derecho a la autodeterminacion de los pueblos —al uso y oficialidad de las lenguas
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—a la ensefanza bilinglie —a la educacion en el respeto a la identidad —al acceso

en igualdad de oportunidades a la ciencia, la cultura y la investigacion.

Con la ley 115 de 1994, en su capitulo Ill, articulos 55 a 63 se regula la educacién
para los grupos étnicos. Es en esta ley donde se institucionaliza la etnoeducacion,
entendida como la educacion que se ofrece a grupos o comunidades que integran
la colombianidad, que poseen una cultura, una lengua, una tradicion y unos fueros
propios. Contempla principios y fines especificos, permite el desarrollo de las
lenguas autoctonas, fija criterios para la seleccion, formacion y profesionalizacion
de educadores y el desarrollo de procesos administrativos en la etnoeducacion,

con la participacion de las comunidades y las autoridades.
En materia de principios la ley 115 en su art.56 dispone:

La educacion en los grupos étnicos estara orientada con los principios y fines
generales, establecidos en la presente Ley y tendra en cuenta ademas los criterios
de integralidad, interculturalidad, diversidad linguistica, participacibn comunitaria,
flexibilidad y progresividad. Tendra como finalidad afianzar los procesos de
identidad, conocimiento, socializacion, proteccién y uso adecuado de la naturaleza,
sistemas y practicas comunitarias de organizacion, uso de las lenguas vernaculas,

formacion docente e investigacion en todos los ambitos de la cultura.?
De otra parte, el Decreto 804 de 1995, en el capitulo I, articulo 1° establece:

La educacion para los grupos étnicos hace parte del servicio publico educativo y
se sustenta en un compromiso de elaboracién colectiva, donde los distintos
miembros de la comunidad en general, intercambian saberes, vivencias, con miras
a mantener, recrear y desarrollar un proyecto global de acuerdo con su cultura, su

lengua, sus tradiciones y los fueros propios y autdctonos".?

La educacion para las poblaciones étnicas se entiende como un derecho colectivo
y no como un derecho individual. Es un servicio publico que tiene una funcion

social. La expresion servicio publico puede leerse desde las poblaciones étnicas

% Articulo 56 de la Ley 115, Ley general de Educacion 1994.
3 Capitulo |, articulo 1; Decreto 804 de 1995,
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como “etnoeducacion” para nombrar las politicas de multiculturalidad del Estado y

las obligaciones gubernamentales en relacion con las comunidades étnicas.
Por esta razon el decreto 804 en el capitulo art. 5° promulga:

La formacion de etnoeducadores constituye un proceso permanente de
construccion e intercambio de saberes que se fundamenta en la concepcién de
educador prevista en el articulo 104 de la Ley 115 de 1994 y en los criterios
definidos en los articulos 56 y 58 de la misma.*

En su articulo 2° cita los principios que regiran especificamente la etnoeducacion:
Son principios de la etnoeducacion:

A) Integralidad, entendida como la concepcién global que cada pueblo posee y
qgue posibilita una relacion arménica y reciproca entre los hombres, su realidad

social y la naturaleza.

Para los grupos étnicos es indispensable tener en cuenta, en su educacion, las
practicas cotidianas propias de su cultura, su unién con la tierra y el medio
ambiente en general y la relacion de lo anterior con el ser humano. Es por ello que
en la normatividad etnoeducativa se respeta que la educacién esta ligada al

ambiente, a creencias y tradiciones y a los procesos sociales y productivos.

B) Diversidad Linguistica, entendida como las formas de ver, concebir y construir
el mundo que tienen los grupos étnicos, expresados a través de las lenguas que
hacen parte de la realidad nacional e igualdad de condiciones; a la escuela se le
agregan caracteristicas que no tenian, de multiculturalidad, bilinglismo y en

ocasiones trilingliismo.

C) Autonomia, entendida como el derecho de los grupos étnicos para desarrollar
sus procesos etnoeducativos. La Corte Constitucional, sobre este punto, ha
expresado que la Constitucion valora al individuo como sujeto individual de
derecho, y a los pueblos como sujeto colectivo de derecho. Estos pueden definir

su identidad con base en sus diferencias especificas y en los valores étnicos y

4 Capitulo I, Articulo 5. Decreto 804 de 1995
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culturales concretos, y no conforme a un concepto abstracto y general de

ciudadania.®

En otra ocasion, sobre el mismo punto, agrega que los individuos y los pueblos
son portadores de caracteristicas especificas. Son seres Unicos y singulares con
capacidad de hacer efectivo su propio proyecto de vida, todo lo cual los autoriza a

reivindicar para sf su propia conciencia ética.®

La autonomia implica también, segun lo expresa Esther Sanchez Botero (2002),
gue un pueblo pueda tomar las decisiones que son vitales para su permanencia
como grupo, es decir, que deben darse las condiciones para que estas decisiones
puedan ser tomadas (p.37). Este principio es de gran relevancia en los pueblos
afros, ya que estos tienen diferentes formas de gobernarse, de resolver los

asuntos y de manejar la autoridad.

D) Participaciéon comunitaria, entendida como la capacidad de los grupos étnicos
de orientar, desarrollar y evaluar los procesos etnoeducativos, ejerciendo su
autonomia. Este principio se ve reflejado en la formulacion y planeacion de planes
educativos, en los cuales participan directamente los grupos étnicos. De esta

manera pueden incorporar, con plena libertad, su identidad.

E) Interculturalidad, entendida como la capacidad de conocer la cultura propia y
otras culturas que interactian y se enriquecen de manera dinamica y reciproca,

contribuyendo a plasmar en la realidad social, una coexistencia, en igualdad de

F) Condiciones y respeto mutuo. En principio, la escuela significaba para ellos la
pérdida de identidad y desintegracién cultural, pero el contacto con otras
comunidades, con culturas diferentes, con instancias del Estado les hizo
reconocer que la escuela debe tener un componente intercultural. La escuela no
s6lo debe componerse de conocimientos étnicos, sino también de conocimientos

tradicionales.

> Corte Constitucional. Sentencia T-496 de 1996. M.P: Carlos Gaviria Diaz
®88 Corte Constitucional. Sentencia T- 593 de 1997.
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G) Flexibilidad, entendida como la construccidon permanente de los procesos
etnoeducativos, acordes con los valores culturales, necesidades y particularidades

de los grupos étnicos.

La flexibilidad constituye uno de los elementos basicos de la etnoeducacion, ya
gue sin esta no seria posible la educacion diferenciada. El respeto a las diferentes
culturas implica que se creen formas de educacion mas abiertas y no
generalizadas para toda la poblacion. En este punto, es importante el
reconocimiento constitucional de diversidad étnica y cultural. Segun dice la Corte
en la Sentencia, “la eficacia del derecho a la diversidad étnica y cultural y el valor
del pluralismo pueden ser logrados satisfactoriamente sélo si se permite un amplio

espacio de libertad a las comunidades indigenas”’

H) Progresividad, entendida como la dinamica de los procesos etnoeducativos
generada por la investigacion, que articulados coherentemente se consolidan y
contribuyen al desarrollo del conocimiento. La Corte Constitucional, en relacion
con este punto, considera la educacién como la actividad “inherente y esencial al
ser humano, dignificadora de la persona humana, ademas de constituir el medio a
través del cual se garantiza el acceso al conocimiento, la ciencia, la técnica y los

demas bienes y valores de la cultura®

I) Solidaridad, entendida como la cohesion del grupo alrededor de sus vivencias
qgue le permite fortalecerse y mantener su existencia, en relacion con los demas

grupos sociales."

En opinion de Paulina Vélez y Juliana Jiménez (2008), los grupos étnicos han
comprendido que la escuela es un espacio de apropiacion del medio exterior, que
la escuela prepara para un contacto menos desigual con la sociedad mayor y abre
las puertas para las relaciones organizadas del Estado de una colombianidad que

se acepta. (p.65).

’ Corte Constitucional. Sentencia C-139 de 1996. M.P: Carlos Gaviria Diaz
®Corte Constitucional. Sentencia T-899 de 2005. M.P: Alfredo Beltran Sierra.
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Los principios son el pilar, la base sobre la cual se va a desplegar la politica
etnoeducativa, partiendo de ellos se van a desarrollar muchos de los temas
regulados por las leyes, permitiran a los grupos étnicos adecuar dichos temas a su

estilo de vida, cultura y poblacién.

Sin embargo, éstos deben ser interpretados en clave cultural de diversidad, pues
se asemejan en gran medida a los principios que rigen la educacion que se
imparte a la sociedad mayoritaria. EI Unico que en realidad podria marcar una
verdadera diferenciacion es el principio de diversidad linguistica, pero los demas
se mencionan también en la Ley 115 de 1994, Ley General de Educacién, que,
como tal, se aplica a todos los colegios, escuelas, universidades y demas

instituciones que imparten la educacion dentro de la cultura mayoritaria.

Es imperativo, entonces, que sea el intérprete quien descifre la diferencia,
teniendo en cuenta el aspecto cultural y social que lleva a distinguir entre
etnoeducacion y educacion para la generalidad, ya que, si s6lo a los principios se

hace alusion, no hay una diferenciacion importante y cualitativa.

1.4. EL CENSO NACIONAL DE POBLACION Y LA AUTO-DEFINICION DE LAS
“COMUNIDADES NEGRAS”

La caracterizacion de la poblacién negra afrocolombiana, necesita de algunas
precisiones y aclaraciones alrededor de los diferentes significados con los que se
hace alusién a este grupo poblacional. Los términos Afrocolombiano (a), negro(a),
afrocolombianidad, negritudes, son palabras manejadas en mudltiples ocasiones,
indiferentemente, sin tener en cuenta las consecuencias de usar el uno o el otro, y
sin tener precision de cual sea la referencia adecuada, segun el contexto historico,

juridico, regional o politico en el que nacieron o se usan.

Es por esta razon que, dentro y fuera de las comunidades afrocolombianas se ha
cuestionado cual seria el etndmino correcto para denominarlas. Afrocolombiano
(a) se ha constituido en el término, con el cual se ha procurado reconocer el valor
cultural y étnico de dichas comunidades, pero continda el debate en el cual se

plantea que existe ambigiedad en él, ya que invisibiliza los imaginarios negativos
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y practicas discriminatorias en torno a las comunidades negras, en el contexto de
la colonia. Por dicha razon, algunos movimientos se han auto-determinado como
negritudes, para hacer hincapié en la carga despectiva y los imaginarios negativos
del dispositivo de poder, legitimador de la marginacion social, buscando de esta
forma la re-significacion de lo negro y de los aportes afrocolombianos a la

construccion de la colombianidad.

Como se ha explicitado anteriormente, la Constitucion de 1991 reconocié a las
comunidades afro-colombianas, como un pueblo con un conjunto de derechos
colectivos, que hace parte de la diversidad étnica de la nacion. En la ley 70 de
1993 se reconoce el derecho colectivo sobre tierras y sus conocimientos

ancestrales.

Tomando como referencia el censo del DANE de 2005 que, ademas de cuantificar
la poblacion, realiz6 una nueva categorizacion étnica del pais y permitié aclarar el
panorama de la comunidad afro en cuanto a nimero de poblacién y grupo étnico a
cual pertenece dando como resultados, segun el Ministerio de Cultura (2005) que:
“El censo DANE reporté en 2005 un total de 4’311.757 de poblaciéon
afrocolombiana, incluyendo las categorias de raizal, palenquero, negro, mulato y
afrocolombiano, cifra que representa un 10.4% del total nacional.(p.3)

En este censo se utiliz6 como criterio de captacion de la etnicidad, el auto
reconocimiento de acuerdo con la cultura y con los rasgos fisicos; esta Ultima
consideracion se incluyo en aras de permitir que la poblacion afrocolombiana que
no se reconoce culturalmente pudiera hacerlo por sus caracteristicas fenotipicas y
asi posibilitar su completa visibilizacibn como se plantea por el informe DANE,
censo 2005:

Dentro de las alternativas posibles de respuesta para captar la pertenencia étnica
se incluyé la alternativa de “Palenquero de San Basilio” para conocer el total de la
poblacion y las caracteristicas basicas de este pueblo afrocolombiano
recientemente reconocido como patrimonio cultural de la humanidad. También se

incluyé una pregunta sobre la lengua por considerarla un rasgo cultural muy
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importante y se amplié su cobertura a la poblacion ROM, Raizal del Archipiélago

de San Andrés, Providencia y Santa Catalina y Palenquero de San Basilio” (p. 18)

Categoria de autoreconocimiento N° personas Porcentaje

Raizal de San Andrés y Providencia 30.565 0,07%

Palenquero de San Basilio 7.470 0,02%

Negro(a),mulato, afrocolombiano 4.273.722 10,31%

Subtotal 4.311.757 10,40%

Segun el cuadro anterior, en nuestro pais la comunidad negra o afrocolombiana se
pueden distinguir cuatro grupos: los que se sitian en el corredor del Pacifico
colombiano, los raizales en el archipiélago de San Andrés y Providencia y Santa
Catalina, la comunidad de San Basilio de Palenque y la poblacion que esta

ubicada en la cabecera de las grandes ciudades.

Los primeros estan ubicados en la zona occidental costera de los bosques
hamedos ecuatoriales, esteros, manglares y litorales, sus practicas culturales son
propias de los pueblos descendientes de las africanias, que sobresalen por sus
practicas culturales propias, la comida; el cultivo de la tierra y sus raices son

fundamentalmente campesinas.

El segundo grupo hace referencia a las comunidades raizales del archipiélago de
san Andrés y Providencia de origenes culturales afro-anglo-antillanas, cuya
configuracion mantiene una fuerte impronta caribefia, con unos rasgos sociales,
culturales, linguisticos, que los diferencian del resto de la poblacién

afrocolombiana.

El tercer grupo es el ubicado en la comunidad de San Basilio de Palenque
anteriormente en Mahates, y ahora en Palenque, reconocido recientemente como

municipio del departamento de Bolivar, que sobresale por ser el primer pueblo que
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alcanzé la libertad en América Latina, en el afio de 1603; los palenqueros poseen
una configuracion sociocultural y linglistica propia, debido a su aislamiento y
pervivencia de sus practicas ancestrales. Esta comunidad mantiene su lengua

nativa que es el Palenquero, una variedad de mezclas de lenguas bantu africanas.

El cuarto y ultimo grupo, que es el mas numeroso, es la poblacién afrocolombiana
que ha migrado a los grandes centros urbanos, como consecuencia del
desplazamiento voluntario para mejorar sus condiciones de vida y sobre todo por
el desplazamiento forzado interno, ocasionado por el enfrentamiento de los grupos
ilegales, en las regiones de Uraba y del medio Atrato y por la expansion de los
cultivos ilicitos en las regiones de los rios Patia y Naya, entre otros; es asi como
en las ciudades de Cartagena, Cali, Barranquilla, Medellin y Bogota reside el
29,2% de dicha poblacion. De esta manera, lo plantea el informe del Ministerio de

Cultura en la revista, “Cultura es independencia” (2010):

Las comunidades autoreconocidas como Negro (a), mulato, afrocolombiano4 se
concentra en el departamento del Valle del Cauca, en donde habita el 25,53% de
la poblacion (1'090.943 personas). Le sigue Antioquia con el 13,88% (593.174
personas), Bolivar con el 11,50% (491.364 personas) y Chocé con el 6,69%
(285.964 personas). Estos cuatro departamentos concentran el 57,59%
poblacional de este grupo étnico. Las comunidades negras y afrocolombianas

representan el 10,31% de la poblacion total de Colombia. (p.3)

Es asi como este censo avizora las raices, el desarrollo y fortalecimiento de los
diferentes grupos étnicos colombianos; en especial para mi objeto de investigacion
sobre la CEA y los afrodescendientes, ya que, a partir de éste, se plantean
decisiones en el desarrollo econémico y social del pais, especificamente, para el
desarrollo de la diversidad cultural, como lo plantea el DANE en el informe (2007):

Aterra pensar que durante cuatro siglos (XVI-XIX) quince millones de personas
fueron arrancadas de Africa para proveer de esclavos a las colonias hispanas,
portuguesas, inglesas, y francesas. Dos terceras partes de ellos nunca llegaron a

su destino... (p.13).
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De tal forma, el censo demuestra el entorno en el cual se encuentran actualmente
los grupos étnicos, el marco legal que los reconoce como tales, su configuracion,
sus principales singularidades, su distribucion en el territorio colombiano y en los
territorios legalmente constituidos, los resguardos indigenas y los Territorios
Colectivos de Comunidades Negras. Como lo plantea el informe del DANE,
retomando a Friedemann, para el censo (2005), la aspiracién de estos grupos ha
sido:

Ser diferente y reclamar el derecho a serlo, pero alcanzando niveles de igualdad
social y econémica. Es la pluralidad étnica que desde hace unos afios se formula
el mundo como un perfil de la democracia en las naciones contemporaneas. ... Los
grupos étnicos estan conformados por individuos que forman sociedades
concretas y que comparten cédigos comunes: un lenguaje, un modo de consumo
donde se expresan actividades de trabajo, del hogar, del ritual religioso y festivo. Y
una territorialidad que implica la posesion de un espacio real para la practica de la
cotidianidad y luego el sentimiento y la conciencia de un espacio simbélico para la
vivencia de las memorias histéricas, que responda la pregunta de dénde venimos.
(DANE 2005, p.18)

Efectivamente, Friedemann en La saga del negro (1993), argumenta que las
comunidades étnicas deben alcanzar la igualdad social y econémica, dentro de
esa pluralidad étnica que se da dentro de la construccibn de nuestra
colombianidad , y a pesar de que los censos, como lo plantea Michel Foucault éste
se convierte en uno de los mecanismos de control social del poder de la
colonialidad, mediante un conjunto de instituciones y normas que configuran a la
poblacion mediante cifras, mapas y gréficos, lo que, de alguna manera, deja
entrever la constitucion de las comunidades étnicas en sus territorios, sus
necesidades basicas, nivel de formacién escolar y autoreconocimiento por parte

del Estado, desde su propio entorno cultural y social.

Es de anotar que este censo desvirtia el imaginario de que la poblacion negra
afrocolombiana llegd a nuestro territorio como un grupo homogéneo y reafirma que
aun no lo es. Las comunidades afrocolombianas poseen una gran diversidad

cultural y geografica que va desde de los valles interandinos, las costas Atlantica y
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Pacifica, las zonas de pie de monte caucano, y de la zona insular caribefa, en
donde, para estas comunidades, los recursos naturales son la vida y la garantia de
sostenibilidad del planeta y donde sus territorios estan constituidos por el agua, las
rocas, el viento, la lluvia, el suelo, las mareas, los rios, los montes, los esteros, las
fincas y las veredas, asi como por los conocimientos y las costumbres
relacionadas con el cuidado y el uso de los diferentes espacios del territorio. Esta
es una de las formas de auto reconocimiento que les determina el censo de 2015.

1.4.1. IDENTIDAD E IDENTIFICACION

Como lo plantea Peter Wade (1987), los negros en Colombia y, en general, en
América Latina, han sido participes de dos procesos: por una parte, han ido
asimilado culturalmente los valores y las normas, determinadas por unas elites de
mayoria dominante, desde la colonialidad del poder y del saber y que siempre han
sido impuestos por la visibn hegemodnica de pais, pero en este contexto, los
negros inician una participacién en las jerarquias politicas coloniales, dejando
atrds su cultura ancestral y adoptan una cultura mestiza, determinada por las

estructuras del orden racial colombiano.

Es, en este punto, donde Castro Gomez y Restrepo (2008, p.1), plantean que las
identidades proscritas son aquellas que se asocian con colectividades
estigmatizadas desde los imaginarios dominantes o hegemonicos. Y que es asi
como estas se afincan en dichos regimenes de la colombianidad, que van en la
misma direccion de lo que plantea Peter Wade, respecto de los patrones de
discriminacion y tolerancia de lo negro y lo indigena, nutridos y fortalecidos por el
proyecto de poder de la identidad y la nacionalidad que han mantenido las elites.

Es por ello que Wade sostiene:

Las razones para esto tienen que ver, seglin mi perspectiva, con el complejo
entrelazamiento de los patrones tanto de discriminacién como de tolerancia, tanto
de lo negro o de lo indigena como del mestizaje. Este entrelazamiento tiene lugar
en un proyecto, dirigido principalmente por las elites, de nacionalidad e identidad

gue sostiene una imagen de Colombia. (Wade, 1987, p.33)
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Es de esta manera, que Wade explicita como emergen configuraciones sociales e
identificaciones que categorizan y se configuran en un discurso que construyen
identidades con determinadas caracteristicas sociales, dentro de un espacio
historico cambiante, en el cual se trasmite su cultura y, de otra parte, desde las

relaciones de poder de desigualdad, buscando sus propios atributos de identidad.

Es por esta razdbn que nos encontramos frente a una identidad ambigua
determinada por la categoria de raza que es vacua, de caracter flotante e
inestable, y que tiene la capacidad de reproducirse en diferentes contextos;
permeando las identidades. Es asi como estos meta-relatos hacen que las
identidades configuren su significado a partir de diferentes entramados como:
ideologias y lenguajes que provienen de la colonialidad del saber y poder, como
también del racismo cientifico, en donde estos discursos estan atravesados por
relaciones de desigualdad del ejercicio del poder, que afectan las identidades
conformadas en un contexto dado: “Entre la élite blanca y los demas ha sido
perfectamente comudn el compadrazgo... se daba mucho que la persona le pedia al

acomodado que le cargara su hijo” (Wade,2004, p.).

Es de esta forma que, ademas del mestizaje fisico, mediaba la interaccion social
que cruzaba las barreras sociales, como lo define en el anterior parrafo Arenas.
Por esta razon la identidad se configura a partir de la diferencia, es decir en
contraposicion con otra cosa, ese contraste entre el “yo y el otro”; entendiendo al
otro, como nacion, grupo social o simplemente, marginado. Partiendo de lo
anterior, las identidades se construyen con base en diferentes redes de interaccion
en las cuales se reclaman derechos sociales y valores al Estado, como el derecho
a la ciudadania plena que, histéricamente, se les ha negado, porque en esa
interaccion construyen sus modos de regimenes de colombianidad desde lo afro
para que, un momento dado, ello se convierta en una forma de evitar el racismo
naturalizado, supuestamente con el propésito de poder existir como afro-

colombiano o indigena:

En contraste, las identificaciones étnicas, se entienden mejor como aquellas que

utilizan las diferencias culturales que se han convertido en significantes en el curso
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de los encuentros entre los grupos. Dichos encuentros tienen lugar con frecuencia
en la construccion de las identidades, conocidas como “naciones-estado”, las

cuales implican intentos de integracion territorial y politica. (p. 17).

Wade hace notar como la identificacion como negro, se configura a partir de unas
relaciones de poder, ya que la identidad de “negro” esta atribuida y reiterada por
los demés desde un &mbito psiquico, fisico y social. Esta identificacion se basa en
una vision meramente esencialista, en donde las comunidades negras son
concebidas desde unas caracteristicas culturales y biolégicas inmutables,
desconociendo, de plano, esas huellas de africania, convirtiendolos en grupos
minoritarios y subalternos desde esta identificacion construida a partir de una
verdad eurocéntrica de colonialidad.

Por tal razon, para buscar una ciudadania completa se tiene que configurar una
identidad, con base, en aquellos que son discriminados y excluidos de dicha
ciudadania, es decir que, al buscar la igualdad, se acentua la diferencia, ya que al
imponerse una vision desde el universalismo que homogeniza, automaticamente
no se enfoca en dichas particularidades. De ahi que no exista una formula para
sefalar una verdadera identidad de las comunidades negras en Colombia, puesto
gue dicha identidad esta mediada por una variedad de regimenes que también son
constitutivos de la colombianidad. Es asi como Wade plantea que no hay una sola
y verdadera identidad, ya que éstas son el resultado de una hibridacion puesto

gue no existe una “identidad negra” pura y determinada.

1.4.2. CENSOS Y FORMAS DE CONTROL POBLACIONAL.

Retomando a Michel Foucault como punto de referencia, se puede reflexionar
sobre el papel de los Estados, desde la perspectiva de los mecanismos de control
social, como lo son: el censo, los mapas, la cartografia, la geografia y los
diagramas, en donde estos dispositivos de control se convierten en formas de
dominio de las subjetividades, de los cuerpos y los espacios que habitan. Es de
esta forma, que la distribucion y el reordenamiento para los gobernantes se

convierte en una de sus mayores preocupaciones. El control de la poblacién se
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ejerce, por consiguiente, en la medida que la gente pueda contarse, en un registro
que visibilice donde estan, quiénes son, qué actividades desarrollan, qué nivel de
ingresos poseen, a qué sexo pertenecen, 0 a qué comunidad o etnia pertenece,
entre otros factores. Convirtiéendose estos dispositivos en relaciones de poder y

saber, de un proyecto de homogenizacion nacional:

Fue a partir del siglo XVIII y, especialmente, del siglo XIX, que se busco
racionalizar las cuestiones politicas, se podria decir las politicas publicas y las
estadisticas sociales, las problematicas de orden gubernamental, a partir de los

fendmenos producidos por la poblacion. Foucault, Michel (1978-1979).

Foucault deja entrever cdmo esa sociedad disciplinaria tiene como objetivo
primordial individualizar las subjetividades para vigilarlas, adiestrarlas, aplicando
mecanismos sutiles de administracion y asistencia, prevision y seguridad,
nacimiento, muerte, que conducen a la poblacion a conductas de ahorro, sistemas
de jubilacion, que desde la biopolitica se configuran mas como cifras, que
acciones de reconocimiento de verdaderas subjetividades, a las que, en realidad,
se les proporcione un 6ptimo estado de vida social. De esta forma, Foucault,
citado por Santiago Castro-Gémez (2010), expresa:

La biopolitica desplegara un delicado dominio sobre la poblacién, a partir del
control de la natalidad, de la mortalidad, de las tasas de reproduccion, de la
demografia en general, de la higiene publica, de las enfermedades, de las tasas de
senilidad, (importantisimo para conocer la poblacién productiva en actividad), de
las jubilaciones, del urbanismo y el buen trato de los integrantes de la sociedad. El
control dominante efectuado por la biopolitica sobre la poblacién, va
intrinsecamente ligado al biopoder haciendo...” entrar la vida y sus mecanismos en
el dominio de los calculos explicitos y convierte al poder-saber en un agente de

trasformacion de la vida humana” (p. 4).

De acuerdo con las ideas de Foucault, se observa cémo se han cuantificado las
comunidades negras en nuestro pais, y, en especial, cobmo el censo del 2005 ha
configurado unas subjetividades y colectividades mediante el autoreconocimiento

de las anteriormente denominadas “comunidades negras”, a partir de la
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produccion de unas cifras y estadisticas y, como lo hemos planteado
anteriormente, desde la perspectiva de Castro-Gémez y Restrepo, mediante
dispositivos con los cuales podemos evidenciar como se configuran estas
subjetividades, dando origen a una identidad de colombianidad, supuestamente
homogenizada por estos dispositivos de control, que, en verdad, se convierten en
un sofisma social, ya que los censos simplifican las identidades en unas cifras, sin
reconocer en ellas la verdadera individualidad cultural y territorial de una
comunidad. Se trata de cifras mas de orden administrativo y legal, utilizadas como

mecanismos de cuantificacion, para gobernar a la alteridad.

Estos censos han dado origen a determinados espacios regionales, con
idiosincrasia propia, lo que ha producido una apropiacion simbdlica de un
determinado territorio, hecho que afinca, en cierta medida, la diferencia, que, de
una u otra manera, contribuye a construir nuevas identidades de quienes habitan

los lugares de diferencia.

Pero estos procesos de controles y estadisticas sobre las poblaciones encuentran
también dificultades, debido a la manipulacion deliberada de las encuestas y datos
estadisticos, que desdibujan la realidad y entornos de las comunidades
afrodescendientes e indigenas, como ocurre con los entes de poder, en cabeza
del DANE (Departamento Administrativo Nacional de Estadisticas), encargado en

nuestro pais de realizar estudios sobre la poblacion.

1.4.2.1. DE LAS COMUNIDADES NEGRAS A LAS CATEGORIAS DEL CENSO
2005.

Para caracterizar las comunidades negras desde categorias determinadas, es
importante analizar que dentro de estas mismas se ha generado un amplio debate,
gue aun no se ha resuelto. La Constitucion de 1991 reconoce a las comunidades
negras con un conjunto de derechos colectivos- que forman parte de la diversidad
étnica y cultural de la Nacién. La ley 70 de 1993 y sus decretos reglamentarios,
hace referencia a este grupo poblacional, como dijimos anteriormente, como

comunidad negra, a la cual define como:
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...un conjunto de familias de ascendencia afrocolombiana que posee una cultura

propia, comparte una historia, y [que] tiene sus propias tradiciones y costumbres
dentro de la relacion campo-poblado, que revela y conserva conciencia de
identidad que la distingue de otros grupos étnicos... (Ley 70.1993)°

Como se puede observar, desde un comienzo, la ley abarcaba una sola
configuracion para todos los afrodescendientes como “comunidad negra“; pero
ésta se cre6 bajo un imaginario contrario a la realidad social de estas
comunidades, puesto que desconocié que la poblacion afro-colombiana esta
constituida por una gran diversidad cultural y regional, que va desde la poblacién
afrodescendiente de los valles interandinos, de las costas Atlantica y Pacifica, de
las zonas del pie de monte caucano, de la zona insular caribefia (los raizales
descendientes del mestizaje entre indigenas, espafioles, franceses, ingleses,
holandeses y africanos), la comunidad palenquera, descendiente de los negros
cimarrones Yy los negros, (afro-colombiano, mulato ), muchos de los cuales han
migrado hacia los grandes centros urbanos o ya constituyen generaciones enteras

de origen citadino, no rural.

Pese a que el censo del 2005, realizado por el DANE, tuvo algunos alcances y
logros reconocidos, sus resultados no traducen la realidad verdadera sobre la
poblacién de comunidades negras, ya que existieron fallas en la preparaciéon y
aplicacion del censo, que han evidenciado el desacuerdo del movimiento social
afrocolombiano, puesto que se encontraron vacios en las cifras estadisticas sobre
la dimension de la realidad demografica de la poblacién afrocolombiana, raizal,

palenquera y negra.

Dichos reclamos se han sustentado en: el incumplimiento de los acuerdos
pactados sobre las campafias previas de informacién, sobre la pregunta “étnica
racial”; el cambio de la pregunta pactada con las organizaciones del movimiento
social afrocolombiano, en donde se excluyd, por ejemplo, la categoria “moreno”
del cuestionario; y fallas en la recoleccién de la informacién por parte de los

encuestadores del DANE. Es, de esta forma, que en Colombia se han llevado a

? Art.2.Ministerio de Gobierno de Colombia.
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cabo ejercicios estadisticos desde diferentes perspectivas que perviven 0
profundizan estratificaciones raciales; que en vez de ser Utiles contra los impactos
del racismo y la discriminacién racial, contribuyen a invisibilizar de manera directa
a la poblacion afrocolombiana, etnicizada desde la ley 70 de 1993 bajo la
clasificacion de: negros, afrocolombianos, raizales y palenqueros; es, de esta

forma, como Tukufu Zuberi (2010) plantea:

...utilizar censos racializados, encuestas, u otros datos sociales, no es en si algo
problematico. Pero la racializacion de los datos es un artefacto util, tanto para
preservar los conflictos como para destruir la estratificacion racial. Antes de que
los datos puedan ser desracializados, debemos desracializar las circunstancias
sociales que crearon la raza. Las investigaciones estadisticas pueden ir mas alla
de razonamiento racial si nos atrevemos a aplicar apropiadamente los métodos y
los datos. (p.133).

Segun el censo del 2005, que desdibujé la categorizacion de comunidades negras,
por la categoria afrocolombiano, ésta cuenta con una poblacion total en el territorio
colombiano de 4’311.757 personas, que corresponden al 10,62% de la poblacion
colombiana, y segun este censo se subdividen en: raizales, palenqueros y
afrocolombianos (mulatos y negros). Una de las grandes falencias es que la
pregunta por el auto-reconocimiento étnico no se le aplicod al 42.1% del total de
informantes encuestados. De lo anterior se deduce, como lo planteara Foucault,
gue este dispositivo de control, que colectiviza y cuantifica subjetividades, sélo
esgrime resultados que masifican la poblacion en identidades dispersas,
contribuyendo desde un orden numérico y de cifras, a invisibilizar, ain mas, a la

poblacién afrocolombiana.

1.4.2.2. ¢ POR QUE AUTO-IDENTIFICARSE PARA EL CENSO? PROCESOS Y
EFECTOS.

Partiendo del censo 2005, auto-identificarse para éste contribuye al
reconocimiento por parte del Estado de la existencia de grupos que integran a las
comunidades afrodescendientes y, de esta forma, a que éste pueda adoptar y

garantizar politicas publicas que coadyuven a erradicar el racismo y superar las
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desigualdades raciales a las que estan sometidas la totalidad de las comunidades
afrodescendientes en Colombia. Es por tal hecho que se requieren cifras e
indicadores confiables, pertinentes y actualizados. Por tal razén, al caracterizar la
poblacién afrocolombiana a través de medios estadisticos, se logra un
acercamiento a su auto-identificacion, por ello, dentro del proceso, el DANE,
establecio la pregunta de auto-reconocimiento, que daba cuenta de la pertenencia
étnica y singularizaba, en este sentido, su subjetividad como individuo
perteneciente a determinada etnia afrodescendiente. Es asi como las personas, en
un 94%, se auto-reconocieron con las categorias incluidas en la pregunta de

pertenencia étnica del cuestionario.

Por ello para este censo se establecieron procesos, como lo plantea el DANE, que
consistieron en conformar, en primer lugar las juntas étnicas, que permitieron
llevar a cabo: talleres de sensibilizacidn, difusion a través de medios impresos,
campafa en medios de comunicacion, dirigidos a la poblacion étnica, realizados
en los territorios colectivos de comunidades negras y en las cabeceras
municipales de las diferentes regiones del pais; en segundo lugar, capacitacion y
vinculacion del personal étnico, quienes serian los encargados, con el aval de su
comunidad, de ir a sus territorios y recoger la informacion y, en tercer lugar,
participacion en la planeaciéon del operativo censal; éste se realiz6 de acuerdo al
conocimiento de las comunidades de su territorio, lo que permitié disefiar, mapas y
rutas de acceso por via fluvial y terrestre, algo que disminuy6 el tiempo de

ejecucion en la aplicacion del instrumento.

Es asi como este censo produce como efecto una variable de pertenencia étnica,
con posibilidad de identificar a cada uno de los pueblos que conforman la
poblacion afrocolombiana, aunque también surge de él la variable de
territorialidad, que arroja la ubicacidon de los territorios colectivos de las
comunidades negras; lo cual hace que se visibilicen, de cierta manera, los
derechos de las comunidades étnicas y que se de origen a su reconocimiento y
existencia como grupos culturales diferenciados de modo mas explicito en las

politicas publicas.
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1.5. DEBATE SOBRE EL CONCEPTO DE "AFRODESCENDIENTE" EN
LA CONFERENCIA MUNDIAL CONTRA EL RACISMO.

La categoria afrodescendiente, en la actualidad, se usa como una nueva norma de
expresion identitaria de las comunidades que conforman la didspora africana en
América. Es asi como se da una ruptura con la categoria racial colonial de “negro”.
El concepto afrodescendiente toma fortaleza en el afo 2000, cuando las
organizaciones sociales de la diaspora africana se movilizaron a la preparacion de

la Il Cumbre Mundial contra el racismo.

En paises como Colombia, Brasil y Ecuador, la discusién sobre la manera correcta
de identificar a la poblacién afrodescendiente pasé por el debate sobre el tema de
la raza y la etnicidad. Se trata de conceptos centrales en la construccion de los
movimientos sociales de grupos afrodescendientes, tanto de América como de

Europa. De esta manera, John Sanchez (2008) plantea:

En efecto, en la época contemporanea, diversas organizaciones, intelectuales,
activistas, redes comunitarias y demas actores afrodescendientes, alrededor de los
discursos sobre raza, etnicidad, e incluso identidad, han construido estrategias de
poder y movilizacion. Bajo estos paradigmas, sus acciones colectivas, demandas y
propuestas sociales han logrado interesantes efectos tanto en la cultura politica
como en las politicas culturales de los estados nacionales. En paises como los
Estados Unidos, el Brasil, el Ecuador y Colombia, por ejemplo, ciudadanos
pertenecientes a la didspora africana respaldandose en autoafirmaciones sobre su
condicion étnica y racial han demandado al establecimiento logrando para su
beneficio e interés politicas publicas especificas. Han logrado acciones que
buscan potenciar condiciones particulares de desarrollo cultural, econémico,

social, territorial y politico (Antdn Sanchez, 2008, p. 36).

Del planteamiento anterior, notamos que las categorias de raza y etnicidad se han
convertido en mediadores de los procesos de identidad politica de los
afrodescendientes; de esta forma, las nociones semanticas de “etnia y raza”, han

sentado las bases para la auto-identificacion de estas poblaciones en las
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encuestas y censos. De esta forma, en la década de los 90 y principios del siglo
XXl, los Estados declarados multiétnicos o pluriculturales incorporan en sus
instrumentos estadisticos la variable de auto identificacion étnica para pueblos y
comunidades afrodescendientes. Dicha variable gener6 un debate sobre si en las
encuestas censales, la pregunta de identificacion debia girar alrededor Ila
condicion racial (fenotipo) o de la condicién étnica (simbolos y criterios culturales y
politicos) de los afrodescendientes. Es de esta forma que el concepto de
afrodescendiente asume su identidad desde una postura politica, encontrandonos
frente a un proceso de etnizacion de la diaspora africana, que asume un modelo
de identidad, que traspasa la “raza”, para reconocerse a si mismo a una
comunidad étnica politizada. Por ello Antdbn Sanchez y Del Popolo (2008)

plantean:

...en el mes de diciembre de 2000 en Santiago de Chile, donde se realiz6 la
Conferencia Regional de las Américas preparatoria de la [ll Cumbre Mundial contra
el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia y otras formas conexas de

intolerancia, “entramos negros y salimos afrodescendientes” (p. 10).

En la anterior cita se hace referencia a esa trasformacion epistémica de la
identidad cultural de los descendientes de la diaspora africana, abandonando el
concepto de “negro”, y asumiendo una identidad étnica politizada. Como lo

reafirman y explicitan Anton y Del Popolo (2008):

Cuando un pueblo como el afrodescendiente asume su identidad desde una
postura politica nos encontramos en medio de un proceso identificado por Livio
Sansone como de “etnizacion” (2004). Esta ocurre cuando un grupo social decide
asumir con responsabilidad las implicaciones politicas de su identidad, sea ésta
racial o étnica. Lo importante de esto es entender que la identidad étnica se
convierte en un fendmeno de movilizacion y autoafirmacién positiva tanto del
individuo como de los grupos culturales. En el caso de los afrodescendientes,
estos procesos de auto adscripcion vienen siendo estudiados en América Latina
por Wade (1997) en Colombia, Walsh (2003) en Ecuador, y Sansone (2004) en
Brasil. De manera general, estos estudios proponen la hipétesis de las identidades

étnicas afrodescendientes construidas a través de la complementariedad de
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elementos modernos y tradicionales, entre procesos de continuidad y ruptura, y
con una gran capacidad de adaptacion, transformacion, recreacion y asimilacion
de elementos culturales diversos. Se trata de identidades étnicas hibridas e

interculturales, construidas tanto en contextos locales como transnacionales.
(p-12).

Por lo anteriormente mencionado respecto de que la ideologia colonial pervive en
las sociedades de Latinoamérica y que funciona a partir de un andamiaje, de
ideas, normas y decretos, que han estructurado lo que hoy en dia se llama:
"racismo como base estructural del sistema actual”’, que esta realidad se refleja en
un conjunto de légicas y actuaciones, que van desde el asistencialismo, mediando
una supuesta cultura a favor de la diferencia cultural, que se ha constituido en el
segregacionismo de la mayoria de Estados. Es asi como, al relativizar el término
afrodescendiente, éste se constituye en una forma de menguar esa carga a que
fueron sometidos en la trata transatlantica de la esclavitud, que invisibiliza y niega
las reparaciones a que las comunidades negras tanto han reclamado y tienen
derecho. Es por ello, que afrodescendiente se convierte en un término “politico” (o
politicamente correcto), para quienes se asumen desde una identidad marcada
por una ciudadania equivocada y no realmente por lo que son, cultural y

ancestralmente.

1.5.1. IMPORTANCIA DEL RECONOCIMIENTO DE LA ESCLAVITUD.

Podemos establecer aqui cémo a partir del siglo XVI, con la trata transatlantica de
personas africanas que fueron desembarcadas en los principales puertos
esclavistas de América, como lo eran: Cuba, Veracruz (México) y Cartagena
(Colombia), se inicia un proceso de esclavitud y trata por parte de los esclavistas
portugueses sobre los negros “bozales”, denominados asi con el significado
peyorativo de “salvajes”, o negros “de nacion”, es decir de nacimiento africano,
que pertenecian a etnias africanas como lo biohds, cabindos, mandingas,

balantas, macondos, kimbunduls o basongos, yolofos, zapes, etc. A partir de dicha
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trata esclavista, ya en los pueblos de América se produce una discriminacion,
fenotipica, cultural y linguistica hacia el africano y sus descendientes, que apoyo

su esclavizacion en el color de su piel.

Como lo plantea Argeliers Leon, (2001) en su obra, Tras Las Huellas de las
Civilizaciones Negras, el africano es un agente activo de la creacién del perfil
identitario americano, creando una conciencia de identificacion; es asi como en
estas contraposiciones e integraciones se logra dar esa oposicion identitaria con el
colonizador y el indigena. De tal forma que dicha subestimacion y opresion del
sistema de colonialidad del poder, empieza a contrastar con la rebeldia de los
movimientos que surgieron en contra del dominio espafiol y que marcan el punto
de partida de una lejana identidad, creando una conciencia de identificacién frente
al otro, dicha lucha se inicia desde los contextos locales, que consolidan

elementos culturales africanos, creando una nueva conciencia social.

Desde los méas tempranos contactos con el colonizador hasta las revoluciones
independentistas americanas, transcurre todo un proceso de lucha por conservar y
consolidar esta identidad. Corresponde plantear aqui la existencia de movimientos
que operan como hechos histéricos concretos que han pugnado en favor y en
contra de este proceso historico de forjar identidades. Al momento del contacto y
los inicios de la colonizacion, efectivamente hubo fuerzas, como en los casos de
los grupos indigenas de las tierras bajas americanas, que lucharon en contra de la

penetracion colonialista.

Es de esta forma, como encontramos que también el proceso de esclavitud debe
ser reconocido por haber promovido un movimiento en torno a la construccion de
identidades, produciéndose soterradamente uno de los primeros procesos de
descolonizacién, en movimientos revolucionarios de, independencia como fue la
de Haiti en 1804, que crearon un estado de autoconciencia grupal, que
desembocé en movimientos sociales, de reclamacion identitaria en el periodo

colonial.
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A pesar de todo el sometimiento a que fueron reducidos los africanos y africanas,
existen escenarios desde el punto cultural como son: las minas, las haciendas y el
servicio doméstico, en donde se da la interaccion de estas africanias con los

grupos raciales originarios de América.

Es un primer paso que da lugar a los procesos de los nuevos sistemas
afroamericanos, que se entretejen desde ese sometimiento esclavista en una
contribucion, al desarrollo econémico, social, linguistico, cultural de las colonias

americanas. Es en esta linea que Friedemann (1992) afirma:

En los nuevos sistemas culturales de los descendientes de los africanos en
América, son materia prima las memorias, las aromas, los sentimientos, formas
estéticas, texturas, colores, armonias y otros elementos icénicos de legado
africano. Asi, las huellas de africania se entienden como cadenas de asociaciones
icénicas, concepto que permite situarse cerca de los planteamientos de Gregory

Bateson sobre el lenguaje de los iconos. (p.545).

Los aportes culturales del africano/la africana ejercera una actividad, dinamizadora
en el desarrollo de las sociedades americanas. Pero mas alla de su aporte al
desarrollo econdémico, la esclavitud, desde su africania, deja una huella indeleble
gue aun existe y seguira perviviendo en nuestra sociedad, desde, el canto o la
danza que se traducen en nuestra cultura en ritmos como el vallenato, la cumbia,
la salsa, los alabaos, los arrullos, las fiestas de santos, los velorios, los rituales
funebres y las danzas acuéticas, en honor a figuras sagradas que se constituyen
en escenarios con huellas de africania. Como lo denota en la siguiente cita
Argeliers (2001):

El momento que vivié el africano en América fue de un verdadero repliegue sobre
si mismo, de refugio. La reconstruccién de viejos ritos, la capitalizacion de lo que
cada uno sabia de sus tierras de origen —que como tal implicaba un
distanciamiento entre el negro de nacion, el nacido en Africa, y el negro criollo—, y
la danza ritual que luego se expandi6é y se repitié fuera de su contexto pristino e

inicid un curso de secularizacion y se hizo expresion kinestésica de necesidades
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individuales, acentuaban un caracter intimista, reservado, individual, defensivo si

se quiere. (p.48).

De tal modo que, el reconocimiento a la esclavitud, en primer lugar, subyace en
las reclamaciones de identidad que concluyen en movimientos sociales
revolucionarios de reenvidicacion de derechos y en segundo lugar su legado
cultural que a pesar de haber sido arrancado de sus raices africanas, configurd
cimientos del legado africano ancestral en una cultura colonial hegemonica y que
aun se encuentra vigente en expresiones linguisticas: como el palenquero de
Palenque de San Basilio, asi mismo el creole del archipiélago de San Andrés,
Providencia y Santa Catalina; la fiestas con raices de africania, como el carnaval

de Barranquilla, las fiestas de San Pacho, en Quibdo, entre otras.

1.5.2. ADAPTACIONES Y RUPTURAS FRENTE AL TERMINO
AFRODESCENDIENTE EN COLOMBIA.

Retomando a Castro y Restrepo (2008) en Genealogias de La Colombianidad, en
donde exponen la visibilizacion de la comunidad negra desde la etnizacién, los
autores explican que los regimenes de la colombianidad constituyen nuevas
identidades a partir de los discursos politicos, sociales y culturales que se
encuentran engendrados en un momento historico determinado. De esta manera,
el concepto de afrodescendiente se construye y se recrea desde el ambito de
procesos de organizacién de indole religiosa, desde movimientos sociales y
politicos, y se adapta a modelos de modernidad, en donde no encuentran
resistencias, ya que ocurren en una coyuntura historica de reconocimiento de la
diferencia étnica, en donde las comunidades negras, van pasando por el tamiz de
la etnizacion, a partir de un supuesto asentamiento territorial y unas dinamicas
organizativas que apuntalan hacia una homogenizacion y caracterizacion desde lo
que fue llamado “territorio-region” del Pacifico, como a rengléon seguido lo

expresan Anton y Del Popolo, (2008):
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En Ameérica Latina, por medio del concepto de “raza” se han determinado grupos
poblacionales o culturales que comparten determinados componentes genéticos,
distintos de otros. Asi, a partir de ese concepto, se clasifican pueblos o
comunidades en blancos, mestizos, negros e indigenas, indios y otra serie de
grupos poblacionales segun connotaciones raciales. En todo caso, cada una de
estas caracterizaciones raciales responde a construcciones mentales y sociales
gue obedecen a estereotipos y prejuicios propios de una época y una
circunstancia. (Antén y Del Popolo, p.12).

Es asi como, para estos autores, las categorias de raza y etnicidad han servido de
plataforma epistémica politica y social para movilizar procesos conceptuales de la
identidad politica afrodescendiente, como auto-identificacion étnica para los
pueblos y comunidades negras. Convirtiéndose la categoria afrodescendiente en
una construccion social, que tomo fuerza en afio 2000, durante la preparacion de

la Cumbre Mundial contra el racismo que tuvo lugar el afio siguiente en Sudafrica.

Pero tal auto-identificacion ha generado cuestionamiento en las comunidades afro-
colombianas, ya que su definicibn se ha consolidado como una categoria
emergente dentro del proceso politico de colectivizacion de territorios y se sienta
sobre las bases del dispositivo del discurso moderno, que simplifica y reduce lo

negro a un universal antropolégico.

Es por ello que las comunidades negras colombianas han entrado a discutir si en
verdad el término afrodescendiente que se ha originado en una construccion
politica, si encierra el reconocimiento del valor cultural y étnico de estas
comunidades a partir de las huellas de africania, o si, mas bien, entra a invisibilizar
los patrones negativos y las practicas de discriminacion alrededor de las
comunidades negras en el contexto colonial; y si éstas, en verdad, reconocen los
aportes afrocolombianos a la construccion de la nacion colombiana, o si en algun
momento el término afrodescendiente re-significa lo “negro”, o simplemente es un
eufemismo del poder colonial de dominacion moderna del Estado en un simple

multiculturalismo.
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1.5.3. AFROCOLOMBIANOS, PALENQUEROS Y RAIZALES: SIMPLIFICACION
O DESAPARICION DE LA “NEGRIDAD”

Desde la perspectiva de Wade hay una ambigledad en el término negro, que
simplifica o naturaliza la negridad, lo cual lleva a una debilidad del concepto negro
sustentado en la ideologia dominante de una identidad nacional mestiza, que
oculta ese pasado africano. Es por ello que la racializacion, en los procesos
estadisticos aplicados a las comunidades afrocolombianas, simplifica sus
instrumentos estadisticos, frente a las verdaderas huellas de africania y los reduce
a una cifra que los colectiviza, como lo planteaba Foucault a un espacio geografico
y comunidad territorial asentada con unas caracteristicas propias, que fractura esa
unidad racial de lo africano. Es por esta razén que la unidad de la negridad
desaparece y queda supeditada a la clasificacion étnica, como se puede apreciar
en la caracterizacion de las comunidades negras afrocolombianas, hecha por el

Ministerio de Cultura de Colombia que expreso a reglon seguido.

La poblacion afrocolombiana esta compuesta por hombres y mujeres con una
marcada ascendencia (linguistica, étnica y cultural) africana. Los y las
afrocolombianos (as) son algunos de los descendientes de africanos y africanas-
provenientes de diversas regiones y etnias de Africa- que llegaron al continente

americano en calidad de esclavos.

Existe el imaginario social de que la poblacion negra afrocolombiana llegd a los
territorios de la actual Colombia como un grupo homogéneo y que aun lo es, y
ésta es una creencia equivoca. La poblacion afrocolombiana incluye una gran
diversidad cultural y regional que, a grandes rasgos, incluye la poblacién de los
valles interandinos de los rios Cauca, Patia y Magdalena, de las costas Atlantica y
Pacifica y de la zona insular caribefia; ademas de las comunidades
afrocolombianas palenqueras (descendientes de los cimarrones que huyeron y
constituyeron palenques, residencias anticoloniales, fortificadas y aisladas en las
gue se concentraron como esclavos libres); y raizales (descendientes del

mestizaje entre indigenas, espafioles, franceses, ingleses, holandeses y africanos,
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en las islas caribefias de San Andrés, Santa Catalina y Providencia). (Ministerio de
Cultura, p. 2. 2010).

Es aca donde se escenifica la Ley 70 de 1993, que hace evidente las diferencias
étnicas y culturales de las comunidades negras, localizadas en é&reas rurales
marginales, caracterizandolas dentro de unas determinadas areas geograficas,
que disgrega la unidad de lo negro desde la africania y ha conllevado a que el
concepto de comunidad negra, tome mas fuerza en el area de la cuenca del

Pacifico antes que en las demas regiones del pais.
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CAPITULO 2

PRACTICAS PEDAGOGICAS DE LA CATEDRA DE ESTUDIOS
AFROCOLOMBIANOS

El presente capitulo se centra en los modos como, a partir de los movimientos
sociales de las comunidades afrodescendientes y de sus problematicas, se inicia y
construye un proceso pedagoégico que es mediado por el entorno cultural y legal,
dando origen en primer lugar a estudios culturales en Latinoamérica, que
promueven la visibilizacién de lo ancestral africano, desde el campo historiografico
y luego, se condensan en normas Yy legislacion, de donde emergen estudios que
dan origen al establecimiento de la Catedra de Estudios sobre Afrodescendientes
en los diferentes paises y, que en nuestro caso colombiano, surge y se
implementa con la ley 70 de 1993. Pero como también, a partir de que existe una
legislacion sobre la CEA, perviven en los entornos educativos, practicas que
agencian su invisibilizacion, no permitiendo su implementacién desde una postura

de interculturalidad y decolonialidad.

2.1. ANTECEDENTES HISTORICOS Y LEGALES DE LA CEA.

En América Latina los estudios sobre las probleméaticas afro latinoamericanas,
tuvieron sus inicios a finales de las décadas de los afios cincuenta del siglo XX,
de forma paralela con la descolonizacion del continente africano; dichos estudios
llegaron mucho antes, involuntariamente, durante el periodo colonial, en donde su
relevancia fue vista mas desde el campo historiografico, algo que poco y nada
aport6 a desarrollar un proceso de Vvisibilizarian de las comunidades
afrodescendientes en el pais; es por ello que, a partir de finales de ese periodo,
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se abordan estudios preliminares sobre el tema en la universidades
latinoamericanas en donde se auspician estudios sobre cuestiones histéricas,
politicas, econémicas y sociales de los paises africanos, que abren un camino que
llevaria a generar una academia critica sobre dicho tema, hasta ahora muy poco
trabajado en las ciencias sociales latinoamericanas; es asi como el Centro de
Estudios de Africa y Medio Oriente de la Habana (CEAMO) se convierte en uno de
los mas centrales propiciadores para promover la difusion y el conocimiento de los
estudios africanos en América Latina. De tal forma que, partiendo de estos aportes
iniciales, se han venido consolidando politicas publicas en Brasil, Venezuela,
Cuba, Colombia y Nicaragua, entre otros. Todo este andamiaje de politicas
publicas permite que del 20 al 23 de noviembre de 2003, se produjera la
realizacion del | Encuentro de Parlamentarios Afrodescendientes, en la Camara
Federal de Diputados de Brasilia y en el 2004, siguiendo el hilo conductor de la
carta de Brasilia, tiene lugar el segundo encuentro de parlamentarios en Bogota,
en donde se lanzan una declaracion que constituye un paso fundamental en la
conformacién, en septiembre de 2005, del Parlamento Americano de

Afrodescendientes.

De esta forma, en una conferencia de Chile en 2007, Gladis Lechini (2008, p.14),
sugiere que estos eventos ayudan a presentar que la identidad de las Américas no
puede disociarse de su caracter multirracial, pluriétnico, multicultural, multilingie y
pluralista; diversidad que constituye un aporte a la convivencia humana y a la

construccion de culturas de respeto mutuo y de sistemas politicos democraticos.

El claro ejemplo de como se van constituyendo nuevos entretejidos sociales que
construyen un entramado de visibilizacion y relevancia de la cultura afro en
Latinoamérica, abre una ventana a un pleno reconocimiento desde las politicas
publicas; en especial en la educativa, como lo podremos apreciar a reglon

seguido.

Las instituciones pioneras en América Latina en la realizacién de trabajos de
reconocimiento de las probleméaticas de los afro-latinoamericanos han sido: en
Brasil, el Centro de Estudos Afro-Orientais (CEAQO) desde 1959; el Centro de
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Estudios de Asia y Africa (CEAA) de El Colegio de México (de 1964) y en Cuba, el
CEAMO (Centro de Estudios de Africa y Medio Oriente), creado en 1979, en
donde se han realizado estudios de grado y pregrado que han impactado en la
constitucion de los estudios afro latinoamericanos, que buscan la revalorizacion de
la cultura africana, como forma de construccion de una identidad positiva que
permita la inclusion de los afro ,como parte constitutiva de una ciudadania plena
en la sociedad brasilera, mexicana y cubana, dentro de un entramado de la

interculturalidad y no de una simple multiculturalidad .

“‘De aqui la naturaleza interdisciplinar que debe presidir la mision primordial de
estos estudios, que es la de identificar y rehabilitar las aportaciones culturales
africanas y analizar la situacion de los afrodescendientes. Existen, ademas,
razones de indole ética, de reconocimiento de la contribucién de los africanos y
afrodescendientes que, en condiciones tan adversas, con su trabajo y sus aportes
culturales, contribuyeron no solo a configurar “nuestra América”, utilizando la
expresion de José Marti, sino que ademas fueron los artifices de la prosperidad de

la metropolis y colonias ibéricas” (Lechini, 2008.p. 416).

El caso cubano nos muestra cdmo debido a la conformacién racial y cultural y los
andamiajes ideoldgicos desde Marti, que plantea como el negro es “el hombre y
el pueblo”, que debe ser integrado al seno de la comunidad cubana de hombres
libres, y por ello resalta “la bondad del alma africana”, como integrante del pueblo
cubano sufriente, con aspiraciones de la raza negra a vivir en libertad y solidaridad
con el blanco, pronunciamiento que hace eco politico y potencian los estudios
africanos asi sea desde la corriente historiografica, y es como de esta forma los
cambios desde finales de 1959, se empiezan a incluir contenidos de la historia
africana en todos los niveles de la educacion; contribuyendo no solo a suprimir la
practica racial hacia los afros, si no a reforzar los vinculos entre cuba y los paises
africanos. A pesar de todo ello, el reconocimiento de la herencia africana, existen
aun naciones, en el cual se escuchan voces como: “en este pais no existen

negros”. Es asi como,

El estudio de la africania comienza por investigaciones de caracter histérico, legal

y econémico obre la esclavitud (Brasil, Cuba, Argentina, Colombia, Venezuela,
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etc.) sin que se aborde debidamente el estudio de la poblacién africana y
afrodescendientes libre que llegaria a constituir en las colonias espafiolas mas, del
60% de la poblacién de “color” (Lechini, 2008, p. 416).

En Colombia, bajo el imperio de la constitucion de 1991, en su Articulo 7, la Ley 70
de 1993, el articulo 14 Ley 115 -1994- establece la obligatoriedad a niveles
preescolar, basica y media y fomento de las culturas, la Ley 115 — capitulo 3:
educacion para grupos étnicos, el decreto 1122 de 1998, establece desarrollo de
catedra de estudios afrocolombiano (Articulos del 1 al 11). Es de esta manera que
se establece, (ley 70 de 1993):

El Estado velara para que el sistema nacional educativo se conozca y se difunda el

conocimiento de las practicas culturales propias de las comunidades negras y sus aportes
a la historia y a la cultura colombiana, a fin de que ofrezcan una informacién equitativa y
formativa de las sociedades y culturas de estas comunidades. En las areas sociales de los
diversos niveles educativos se incluira la catedra de estudios afrocolombianos conforme

con los curriculos correspondientes. (Art. 39, Ley 70).

Es asi como la constituciébn colombiana, otros textos legales y el concepto de
etnoeducacion, establecen la catedra de estudios afrocolombianos en el sistema
educativo desde una perspectiva que abarcara todas las particularidades de estas
comunidades con su origen africano en la historia cultura y sociedad nacional.
Empieza a acrecentarse la perspectiva intercultural, y de inclusion, y es asi como
en Venezuela, en su agenda Africa (2005), inicia la revolucion afro-venezuelista,
creando la catedra Nacional de Africa en un gran numero de instituciones
universitarias, apoyada desde el ministerio de relaciones con “Catedra Libre de

Africa” y el Centro de Estudios Regionales y del Legado de Africa (CERLA).

En Brasil se aprueba en 2003 la ley 10639/03, por medio de la cual se establece,
que el sistema educativo debe establecer las asignaturas sobre historia y cultura

africana y afrobrasilefia, proponiendo normas “multiculturales” y/o “multiétnicas”.

Si observamos historicamente el progreso de los estudios afro latinos referente a
las propuestas educativas esbozadas, en paises como Cuba, Colombia,

Argentina, Brasil, han contribuido a romper con la barrera racial que el modelo de
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poder colonial ha instituido, y que de alguna manera conceptos como mestizaje y
transculturacion, se han constituido en categorias, que dan cimientos a un
pensamiento intercultural, dentro de los proyectos educativos ,como el afro
brasilefio, afro colombiano, afro cubano ,afro argentino, afrovenezuelista, que
apuntan a la constitucion de una democracia racial cimentada en una libertad y
participacion plena de la ciudadania dentro de una sociedad pluralista; en donde
se reivindiquen los derechos politicos, sociales étnicos a partir de una verdadera
propuesta pedagodgica de los establecimientos educativos, que permee la

practicas hegemonicas raciales.

Como puede observarse se han venido constituyendo desde hace algunas
décadas, procesos educativos en las diferentes latitudes de nuestro continente,
que poco a poco han ido conformando un entretejido de categorias pedagdgicas,
gue fundamentan las diferentes catedras afro latinoamericanas, y que contribuyen
en mi proceso de investigacion, en el rastreo de la catedra de estudios afro

colombianos en tres instituciones educativas publicas de la ciudad de Bogota.

2.2. ANTECEDENTES LEGALES.

En su libro etnizacion de la negridad, Eduardo Restrepo (2005), da a conocer
como, en nuestro estado-nacion, después de cien afos de vigencia de la
Constitucion de 1886, se empiezan a dar cambios en la concepcién e imaginario
gue se tenian de los diferentes grupos étnicos existentes en nuestra nacién y de

esta forma expresa:

Después de mas de un siglo de vigencia de la Constitucién Politica de 1886, a
principios de la década del noventa en Colombia se aprobd el texto de una nueva
Constitucién que, entre otros cambios, introdujo la multietnicidad y pluriculturalidad
como principio que define el imaginario de naciéon. Con este principio y los
diferentes articulados que lo desarrollan, se establecié una transformacion en el
orden de las centenarias representaciones y de las practicas del estado. Pero
mientras que los ‘indigenas’ fueron objeto explicito de disposiciones territoriales,

econdmicas, educativas y politico administrativas; las ‘comunidades negras’ sélo
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encontraron en un articulo transitorio las posibilidades de materializar sus

derechos especificos. (p.91).

Es asi como Eduardo Restrepo construye una hoja de ruta de como a partir de la
Constitucion de 1991 y su articulo transitorio 55, se introduce la multietnicidad y
pluriculturalidad, en donde se perfilan las primeras bases juridicas para la
identidad étnica afro y la construccion de sus propias representaciones. Es aqui
donde empieza a emerger el andamiaje juridico de derechos de los grupos
étnicos, en donde se utilizan por primera vez categorias nodales como ‘territorio’,
‘identidad cultural’ y ‘desarrollo econdémico y social’; es, de esta manera, que el
Congreso de la Republica establece una jerarquia entre dichas categorias al hacer
depender la “identidad cultural” y el desarrollo econdmico y social de la posesion

del territorio.

De esta forma, con la Constitucion de 1991 se establece una serie de articulos
que contribuyen al reconocimiento de las diferentes comunidades étnicas de
nuestro pais, dandoles la posibilidad de ejercer plenamente su ciudadania a la luz

de articulos constituidos en ella, que esbozo a reglon seguido:

Articulo 7.- El Estado reconoce y protege la diversidad étnica y cultural de la

Nacion.

Articulo 8.- Es obligacion del estado y de las personas proteger las riquezas

culturales y naturales de la Nacion.

Articulo 10.- El Castellano es el idioma oficial de Colombia. Las lenguas y dialectos
de los grupos étnicos son también oficiales en sus territorios. La ensefianza que se

imparta en las comunidades con tradicion linguistica sera bilingle.

Articulo 13.- Todas las personas nacen libres e iguales ante la ley, recibiran la
misma proteccién y trato de las autoridades y gozaran de los mismos derechos,
libertades y oportunidades sin ninguna discriminacién por razones de sexo raza,
origen nacionalidad o familiar, lengua, religion, opinién politica y filoséfica. El
Estado promovera las condiciones para que la igualdad sea real y efectiva y

adoptara medidas a favor de los grupos discriminados.
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Articulo 27.- El Estado garantiza las libertades de ensefanza, aprendizaje,

investigacion y catedra.

Es asi como mediante el Decreto N° 1332, del 11 de agosto de 1992, se conformd
la Comision Especial para las Comunidades Negras, en la cual se empiezan a
esbozar los elementos y marco juridico de la ley 70 de 1993; un afio mas tarde,
en la sesion del 23 de abril de 1993, los comisionados de las organizaciones
presentaron su propuesta de proyecto de ley, que se traduce en lo que hoy es el
marco juridico para el desarrollo de los derechos de las comunidades étnicas del

Pacifico y que, en renglones generales, Eduardo Restrepo (2005), esboza asi:

Las ‘comunidades negras’ son el sujeto de la ley en un doble sentido. Por un lado,
unas ‘comunidades’ particulares a las cuales se les reconoce el derecho a la
‘propiedad colectiva’ en la medida en que han estado ‘ocupando’, de acuerdo a
unas ‘practicas tradicionales de produccion’, determinado tipo de ‘tierras’, esto es,
aquellas ‘baldias’, ‘rurales’ y ‘riberenas’. Del otro lado, para las ‘comunidades
negras’ de Colombia en general, para las cuales se establecen los mecanismos
tendientes a la proteccién de la identidad cultural y de sus derechos en tanto
‘grupo étnico’ al igual que el fomento de su desarrollo econémico y social’ con el
propésito de que dichas comunidades obtengan condiciones de ‘igualdad de

oportunidades’ con respecto al ‘resto de la sociedad colombiana’. (p.67)

2.2. ESTUDIOS SOBRE ETNOEDUCACION Y LA CEA.

El presente apartado, revisa a groso modo algunas de las investigaciones
bibliograficas relevantes, que han abordado la implementacion de Ila
etnoeducacion y en especial el desarrollo de la catedra de estudios
afrocolombianos en diferentes contextos escolares de algunas instituciones
educativas de caracter nacional y de la ciudad de Bogotd, en los ultimos 10 afios y
gue contribuyen a orientar y desarrollar el proceso de investigacién, en el rastreo e
implementacion de la catedra de afro colombianidad, en las tres instituciones
educativas de las localidades de Bosa (Institucion Educativa Fernando Mazuera
Villegas), Usaquén (Institucion Educativa Colegio Toberin) y Suba (Institucion

Educativa Vista Bella).
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Dentro de las investigaciones que encuentro afines a mi objeto de investigacion,
puedo mencionar las siguientes experiencias investigativas, particularmente por su

caracter pedagogico en la Universidad Pedagdgica Nacional.

- “Catedra de Estudios afro colombianos y aportes para la construccién de
Naciéon y Reconocimiento cultural” (Barreto.2013). Este proyecto de
investigacion, realizado para optar por el titulo de Licenciado en Educacion Basica,
se desarrolla en el Centro Educativo Distrital Jacqueline de la ciudad de Bogota;
plantea cémo desarrollar la CEA dentro de un contexto de estudiantes no
afrodescendientes; busca implementar practicas didacticas, que posibiliten el
conocimiento cultural afro, desde una construccion de nacion, identidad e
interculturalidad. Particularmente, las categorias de identidad e interculturalidad,
son retomadas en la propuesta que adelanté. En este sentido, encuentro
elementos relevantes para el presente trabajo. Se encuentra motivante plantear el
desarrollo de la catedra en un contexto de alumnos no afrodescendientes, hecho
que aporta elementos para la propuesta pedagdgica que busco plantear o
proponer.

- “Evaluacion e implementacion de la catedra de Estudios Afrocolombianos
de Bogota D.C” (Cuadros, 2013). La presente investigacion fue desarrollada para
optar por el titulo de Magister en Educacién, corresponde a un proceso
investigativo, realizado en los colegios de Bogotd, en el cual se evalla y analiza
como se implementa la Catedra de Estudios Afrocolombianos, desde una
perspectiva de la legislacion y las normas, para mirar como esta se ha fortalecido,
atendiendo a las politicas publicas, tendiendo -de esta manera- a eliminar el
racismo escolar, mediante experiencias significativas realizadas por docentes. A
mi modo de ver, el proyecto de investigacibn se acerca timidamente a una
categoria como la de racismo, porque recae todo el analisis en dicho proyecto de
investigacién en la normatividad establecida; pero, a pesar de ello, puedo retomar
algunos elementos pedagogicos alli planteados, que contribuirdn a alimentar la

construccion de mi proceso investigativo.
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- “Tesis Doctoral. Interculturalidad y Educaciéon en la Ciudad de Bogota:
Practicas y contextos (Guido, 2012), elaborada para optar por el titulo de
Doctora en Educacion de la Universidad Pedagdgica Nacional de Bogota, es un
trabajo que representa un gran aporte para mi investigacion, ya que en él se
evidencian practicas educativas en contextos multiculturales y su relacion en el
campo de la educacion intercultural urbana, asi como las reproducciones vy
resistencias de los elementos modernos coloniales, presentes en las instituciones
escolares; investigacion de gran apoyo, ya que en ella se explican categorias
como multiculturalidad, interculturalidad y perspectiva decolonial, que buscan
descolonizar esas reproducciones hegeménicas coloniales del saber, que se dan
dentro de estos contextos y que permanecen inamovibles, alejandose de los fines
de la escuela. Este trabajo nutre mi proceso investigativo, por cuanto aporta el
elemento de la interculturalidad y la decolonialidad referidos a la educacion, como
aspecto necesario para el didlogo de saberes y para construir un verdadero
proceso de desarrollo de la cétedra de afrocolombianidad; desde ese proceso de
descolonizar el saber y eliminar esas resistencias que se dan para su

implementacion como una céatedra escolar verdaderamente incluyente.

- Practicas Discursivas sobre racismo y afrodescendientes. Articulaciones
entre racismo, colonialidad y educacién popular en Colombia. (Romero,
2012). Trabajo de tesis en el cual se plantea un proyecto de investigacién sobre la
base de cémo las perspectivas criticas latinoamericanas dan contenido a las
categorias de colonialidad del ser, del saber y del poder, desde una nueva
configuracion analitica del significado de raza, en donde su analisis muestra como
se reconfiguran los discursos sobre racismo y antirracismo, que producen
trasformaciones en las formas del ejercicio de la diferencia cultural afro
descendiente; dando lugar a una nueva racializacion, en donde surgen otras
formas de lucha contra el racismo como discurso otro, que trasforma las
relaciones de discriminacion histérica, enclavadas desde la experiencia de
esclavizacion y de la trata transatlantica. La investigacion aporta una mirada
educadora desde diferentes perspectivas y toma como base el fenbmeno del

racismo en el contexto mundial y latinoamericano sefialando que, partiendo del
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trabajo de la educacion popular las organizaciones contribuyeron a la construccion
de discursos propios, sobre el racismo y afrodescendencia. Esta investigacion
hace un gran aporte categorial a mi investigacion, ya que en él se puede observar
como los discursos, relacionados con la colonialidad del saber, del poder y del ser,
al referirse a categorias, como raza y racismo, desde la verdad occidental, causan
un gran dafio a la busqueda de la trasformacion del saber en el contexto escolar y
distorsionan el verdadero objetivo a desarrollar en la catedra de estudios
afrocolombianos; al final, dice que ésta debe realizarse desde las trasformaciones

discursivas en el aula, desde el discurso de lo propio y no el gubernamentalizado.

Aparte de las anteriores investigaciones, encontré relevantes otros proyectos
investigativos de tesis sobre etnoeducacion, muy ligados al desarrollo de la
implementacion de la catedra de estudios afrocolombianos.

- En la Universidad Tecnolégica de Pereira: Propuesta de Adecuacion
Curricular Etnoeducativa afrocolombiana para el P.E.I de la Institucién
Educativa Pascual Santander del corregimiento de Jurubird (Nuqui-Choco).
(Lopez.2010). EIl trabajo busca el desarrollo de una propuesta de adecuacion
curricular etnoeducativa afrocolombiana en donde se busca resignificar la
identidad étnica y cultural tanto a nivel individual como colectivo, procurando, asi,
la coexistencia de la comunidad; también, el respeto y reconocimiento de la
diversidad cultural. La anterior propuesta delimita otro campo de mi investigacion,
frente a cdémo, desde el proceso de investigacion, la propuesta pedagdgica
planteada, invita a la trasformacién y adecuacion del curriculo de la catedra de
estudios afrocolombianos, para que se articule desde la postura decolonial a partir
de categorias como descolonizar el saber, la interculturalidad critica, segun
Catherine Walsh, que contribuirdn a una configuracion epistémica desde la
interculturalidad y no desde ese multiculturalismo existente, normalizado y

naturalizado.

- En la Universidad ICESI, de Cali: “Uno no puede amar lo que no conoce, no
se le olvide” Estudio de caso de la Catedra de Estudios Afrocolombianos en

la Institucion Educativa San Pedro Claver. (Silva.2013). El proyecto en mencién
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busca mostrar como funciona la Catedra de Estudios Afrocolombianos en la
Institucion Educativa San Pedro Claver, mediante un ejercicio de visibilidad y de
reconfiguracion en el que la nocion de identidad(es) negra(s) afro-norte-
caucana(s), dentro el contexto escolar, incide en la transformacion y erradicacion
de las representaciones socioculturales estereotipadas de la gente negra que aun
contindan vigentes en Colombia desde la llegada misma de los africanos traidos
en condicién de esclavos al pais. El trabajo pretende la visibilizacion de los grupos
subalternizados e inferiorizados, reconfigurando una categoria importante, la de
‘raza negra”, desde el contexto escolar, que es el primer mediador en la
configuracion de identidades propias, no desde lo ajeno, sino desde el otro/la otra,
trabajo que se acerca a mi objeto de investigacion, dando nuevas formas de
abordar la lucha contra, el racismo instaurado desde la colonialidad del ser y del

saber.

En la Universidad Pontificia Bolivariana, Representaciones sociales sobre afro
descendencia en procesos de formacion de maestros y maestras de la
Facultad de Educacion de la Universidad de Antioquia, 2012-2013. (Copete,
2013). Este proyecto busca analizar las representaciones sociales sobre
afrodescendencia, en los procesos de formacion de maestros y maestras de la
Universidad de Antioquia, demostrandose dentro del estudio investigativo, las
concepciones sobre representaciones sociales en los procesos de formacion de
maestros y maestras giran en torno a dos ordenes: ascendente y descendente. El
plano descendente corresponde a las construcciones sobre afrodescendencia
desde al angulo hegemonico y racializante de una representacién de decadencia
y/o reconfiguracion; y el plano de la ascendencia, constituye el marco de la
contestacion. Parte de las elaboraciones histéricas alternativas, revolucionarias y
decoloniales en torno a la afrodescendencia; es por ello que la investigacion
muestra la importancia en la formacion de los docentes ethoeducadores, desde el
analisis socio-critico, que se encuentran permeados por el poder racializante y

hegemonico desde el saber y la verdad occidental. “
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En la Universidad del Cauca, Texto guia: Catedra de Estudios
afrocolombianos, aportes para maestros 2008. (Rojas, 2008). Este texto se
presenta como una propuesta y herramienta educativa, para la consolidaciéon y
aplicacion de la Céatedra de Estudios Afrocolombianos (CEA), en espacios
educativos formales y no formales, que pretende contribuir a superar las diferentes
formas de invisibilizacién de la presencia historica de los afrodescendientes, como
también avanzar en erradicar todas las formas de discriminacion y racismo que
se legitiman y promueven a través del sistema educativo, buscando la
construccion de relaciones interculturales para una sociedad mas democratica v,
de esta forma, contribuir a los docentes del pais con un conjunto de orientaciones
pedagdgicas y herramientas metodoldgicas para la implementacién de la Céatedra
de Estudios Afrocolombianos. El texto esta estructurado en dos partes: su primera
parte, contiene las orientaciones -curriculares generales y en la segunda,
orientaciones pedagdgicas y propuestas metodolégicas, denominadas en ésta
como: trayectorias afrodescendientes, que son un conjunto de nucleos que
sugieren a los maestros desarrollar una perspectiva critica de las condiciones
histéricas que han tenido que soportar las poblaciones negras, afrocolombianas y
raizales. Desarrolla las propuestas metodolégicas que acompafian a las
orientaciones pedagodgicas, que orientan al docente en diferentes estrategias para
el desarrollo de la catedra, recogiendo diversas experiencias pedagogicas de
instituciones educativas del pais. No pretende la mera inclusibn de nuevos
contenidos y herramientas del disefio curricular, sino que busca una concordancia
entre los contenidos a dar con los principios éticos, politicos y pedagoégicos de la

etnoeducacion.

Al revisar las diferentes investigaciones y bibliografia, encuentro una importante
relacion con mi objeto de investigacion, por cuanto en la mayoria de ellas, se
hace una revision de la catedra de afrocolombianidad, desde las categorias
mencionadas en este trabajo, como lo son: raza racismo, interculturalidad,
identidad, y como desde de estas propuestas, se busca la implementacion a
partir de las disposiciones legales y la normatividad establecida en los

lineamientos curriculares de la céatedra. Por lo anterior, veo que mi propuesta, de
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rastreo e implementacion de la catedra de estudios afrocolombianos, en tres
colegios de las localidades, de Suba, Usaquén y Bosa es de interés para esta
reflexion, porque no solo se queda en abordarla desde las normas y bases
legales en que se establecié la CEA, sino que propone hacer un analisis desde la
postura decolonial, de las categorias raza interculturalidad, racismo
multiculturalidad , para llegar a una propuesta pedagdgica, que aborde la
verdadera decolonialidad del saber ,desde una investigacion socio-critica que
aporte a la sentida construccion e implementacion de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos, desde el dialogo de saberes ,en los contextos escolares en que

nos desenvolvemos como docentes.

2.2.1. (P.F.P. D). PROGRAMA DE FORMACION A DOCENTES.
(ELEGGUA Y RESPETO POR LOS AFROCOLOMBIANOS).

El programa de formacion a docentes Eleggud y caminos de tolerancia se
desarroll6 en la ciudad de Bogotd, como un proceso de la Secretaria de Educacién
del Distrito, en convenio con la Universidad Nacional de Colombia, en el cual se
pretendia formar a un grupo de docentes en torno a la Céatedra de Estudios
Afrocolombianos; dicho programa, al cual perteneci, se desarroll6 en dos ciclos,
bajo la direccion del profesor Jaime Arocha Rodriguez; pretendia, como lo plantea
su director, analizar como la invisibilidad y estereotipia son dos manifestaciones

relevantes del racismo.

En Colombia, invisibilidad y estereotipia son dos manifestaciones relevantes del
racismo. El Grupo de Estudios Afrocolombianos de la Universidad Nacional de
Colombia se propuso combatirlas desarrollando un programa de formacién
permanente de docentes, PFPD, del Distrito Capital de Bogota sobre la Catedra de
Estudios Afrocolombianos que contempla la Ley 70 de 1993 para los niveles de
educacion béasica y media. Esa innovacion busca el respeto y valoracion de los
afrodescendientes y de sus aportes a la Nacion. El grupo constatdé que las
acciones pedagoégicas disefiadas por sus docentes-alumnos mejoraban la
visibilidad de Africa y Afro-Colombia a costa de reforzar estereotipos muy
arraigados. Esta paradoja revela la dificultad de desaprender el adoctrinamiento

que ha perseverado por 400 anos a favor de la “superioridad blanca”, asi como la
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necesidad de redisefiar estas acciones afirmativas, abriendo espacios legitimos
para socializar innovaciones educativas y distribuir nuevas bibliografias. Sin
embargo, transformaciones profundas tan sélo seran posibles cuando aparezcan

los institutos de investigaciones afrocolombianas. (Arocha, 2007, p.27).

Como lo plantea el profesor Arocha (2007), esta innovacion en la formacion de
docentes busca la valoracion de las comunidades afrodescendientes y el
reconocimiento de las mismas, desde lo cultural, a partir de los valores ancestrales
y sus aportes a la construccion del pais. El proyecto se postula desde una vision
mas culturalista; pero, a pesar de ello, logra trasformar mi pensamiento
estereotipado, ya que aportdé un sinnimero de elementos desde la antropologia
que me hicieron reflexionar sobre mi quehacer docente; y es desde alli donde
surge mi interés por profundizar mucho mas sobre lo afrodescendiente, no solo
desde el ambito cultural, sino de la construccion de las comunidades negras como
sujeto de derechos y su visibilizacién dentro del contexto escolar. Este programa
de formacion me cuestioné tanto, e hizo que dentro de la variedad de ofertas de
cualificacion docente que ofrecen las universidades, escogiera la Maestria en
Educacion de la Universidad Pedagdgica, que ha llenado todas mis expectativas
dentro de este proceso de investigacion, desde el ambito de la interculturalidad y
la decolonialidad.

2.2.2. LINEAMIENTOS CURRICULARES SOBRE LA CEA.

En el documento elaborado por el Ministerio de Educacién Nacional se plantean
los criterios para el desarrollo de la “Catedra de Estudios Afrocolombianos”, con el
cual se pretenden desarrollar los propositos de ésta, segun lo dispuesto por la Ley
70 de 1993 y el Decreto 1122 de 1998, en concordancia con los principios
establecidos en la Constitucién, en torno a la interculturalidad, el reconocimiento y
el respeto a la diversidad. En dicho documento de Lineamientos de la CEA se

establece la importancia de la catedra, desde las siguientes propuestas:

La Catedra como asignatura: materia a la que se le asigna un espacio formal, un
docente, una intensidad horaria de dos horas semanales; como un proyecto

trasversal que no sélo debe abarcar a la poblacién afrodescendiente, sino a todas
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las nifias, nifios, jovenes y adultos que hagan parte de la educacion basica, media
y superior y cuyo objetivo primordial es reconocer los valiosos aportes de las
comunidades negras a la construccion de nacion; la Catedra como proyecto
transversal en Ciencias Sociales: consiste en que en las teméaticas abordadas
en las asignaturas de ciencias sociales se incluyan temas relacionados con la

cultura afrocolombiana.

Esta forma de desarrollo de la Catedra de Estudios Afrocolombianos es muy
similar a la indicada por la legislacion y los lineamientos curriculares. El Ministerio
de Educacién Nacional, en su serie Lineamientos curriculares, Céatedra Estudios
Afrocolombianos plantea:

Creemos que el documento cumple fundamentalmente con los propésitos de la
Catedra, dispuestos por la Ley 70 de 1993, el Decretol122 de 1998 y con los
principios establecidos en la Constituciéon, en torno a la interculturalidad, el
reconocimiento y el respeto a la diversidad. Ella no es, ni debe aplicarse
Unicamente a los afrodescendientes nacionales. Si bien, uno de sus objetivos si es
el afianzamiento de la identidad de estas comunidades, también pretende que
todos los nifios, nifias, jovenes, adultos del pais, conozcan los valiosos aportes de
los afrocolombianos a la formaciéon de la nacién, y para que realmente tenga
sentido la interculturalidad. Otro aspecto de relevancia, es la claridad que ésta no
serd una asignatura que se suma a los planes y programas existentes. Su
caracteristica de transversalidad es también una contribucién a la innovacion
educativa, por cuanto su dimension pedagdgica, politico—social, linglistica, geo-
histérica y espiritual, debe proyectarse desde el propio Proyecto Educativo

Institucional y atravesar todas las areas del conocimiento.

El documento establece unos objetivos primordiales sobre los cuales se deben

desarrollar los lineamientos curriculares de la CEA, como son:

e Conocer y exaltar los aportes histérico-culturales, ancestrales y actuales de
las comunidades afrocolombianas a la construccion de la nacién

colombiana.
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Reconocer y difundir los procesos de reintegracion, reconstruccion, re
significacion y re dignificacion étnica y cultural de los descendientes de los
africanos esclavizados en Colombia, en la perspectiva de nuevas lecturas
sobre la configuracion de la identidad nacional.

Aportar al debate pedagdgico nacional nuevos enfoques sobre las
posibilidades conceptuales y metodolégicas de asumir la multiculturalidad e
interculturalidad desde el quehacer educativo.

Contribuir al fortalecimiento de la identidad, el auto reconocimiento y la
autoestima de los colombianos en el contexto del sentido de pertenencia a
la nacién colombiana.

Propiciar el desarrollo de actitudes de comprension y respeto de la
diversidad étnica y cultural existente en el pais, proscribiendo los prejuicios
y estereotipos discriminatorios.

Replantear los enfoques pedagogicos y didacticos que orientan la
elaboracion de textos y materiales de estudio en relacién con la realidad del
africano, afroamericano y particularmente de lo afrocolombiano.

Ayudar al proceso de desarrollo y consolidacion de la etnoeducacion en el
pais.

Plantear criterios para la formacion y evaluacion de docentes con el
referente de la diversidad étnica y cultural de la nacion.

Crear las condiciones para el desarrollo de la céatedra internacional

afroamericana.

A partir de estos objetivos, el documento esboza nueve ejes sobre los cuales las

Secretarias de Educacion, directivos docentes y maestros/as, deben implementar

la construccion y desarrollo de curriculos, en cada uno de los espacios escolares;

basados en los siguientes ejes:

YV V VYV V

El sentido de la catedra.
Dimension politico-social.
Dimension Pedagdgica.

Dimension Linguistica.
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Dimensién Ambiental.
Dimensién Geo-historica.
Dimensién Espiritual.

Dimension Investigativa.

YV V. V VYV V

Dimensién Internacional.

En documento solo hace un planteamiento general de cOmo construir los
lineamientos curriculares y el curriculo, a partir de los objetivos y las nueve
dimensiones o ejes planteados anteriormente. Situacion que deja a la CEA, con
posibilidades de una interpretacion y construccion de la misma, pero si quienes la
desarrollan no tienen suficientes elementos, pueden hacerlo desde un punto de
vista hegemonico o en el mejor de los casos, aprovechando los insumos de
autores como Rojas, pueden darle un enfoque decolonial. Hecho que intento

resolver en detalle en el siguiente aparte.

2.2.3. ANALISIS DE LOS LINEAMIENTOS CURRICULARES SOBRE LA CEA.

En los ultimos veinte afos, en el pais, para responder a situaciones coyunturales,
se han creado catedras con diferentes sentidos, que emergen con gran rapidez y
luego desaparecen y que se suman como nuevas asignaturas, agregandolas a los
planes de estudio; eso parecia ser todo lo contrario a las expectativas cuando se
creé la Catedra de Estudios Afrocolombianos, mediante la Ley 70 de 1993, al
expresarse que la CEA era una propuesta que no buscaria una amplia aplicaciéon
en los planes de estudio, sino que su aplicacion iba mas alla, al ser insertada en
el proyecto educativo institucional de los establecimientos educativos, publicos y
privados, de nuestro pais. De tal forma, Alejandro Alvarez (2001), expresa:

La escuela, como ya sefialamos, habia sido la mas eficiente institucion con
capacidad de socializar, de expandir el conocimiento y de universalizar las
verdades de la sociedad industrial moderna. Pero el desarrollo propio de la
modernidad produjo nuevos escenarios en contextos mayoritariamente urbanos
donde se originan multiples tipos de aprendizajes tanto o méas eficaces que los que

ocasionaba la escuela. Los lugares donde nos socializamos, por donde circula el
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conocimiento las verdades y los valores propios de nuestra época se han

diversificado (p.48)

Es por ello que en la educacion, una perspectiva que parta de la interculturalidad
critica es de gran trascendencia, Yya que provee Vvisibilizacion, valoracion,
promocion y desarrollo de la diversidad de nuestro pais y se convierte en una
tarea primordial del sistema educativo nacional cuando, al eliminar las barreras del
conocimiento colonizado, podemos colocar la categoria de interculturalidad critica
como uno de los elementos fundantes de la ensefianza en torno a la diversidad e

identidades étnica y cultural que componen hoy en dia nuestra sociedad.

Es asi como con base en el andlisis de la interculturalidad critica y desde unas
ideas sobre lo que constituiria la pedagogia decolonial, como podremos
establecer los factores estructurales sobre los cuales fue creada la Céatedra de
Estudios Afrocolombianos y sus lineamientos curriculares vy si, verdaderamente,
los elementos constitutivos de ésta, pueden trasformar la sociedad, o si hay que
re-significarlos, como lo plantea Walsh, desde el re-inventar , re-existir para
liberarlos del poder hegemonico y lograr su verdadero espiritu, con el cual nacio
desde el seno de las comunidades afrocolombianas del Pacifico, con la ley 70 de

1993. En ese sentido, Juan Mosquera (1999) alude a que:

La etnoeducacion afrocolombiana es el enaltecimiento y desarrollo de los valores
histéricos, culturales, etnolégicos, sociales y politicos; del extraordinario aporte de
los pueblos africanos y afrocolombianos en la construccién y desarrollo de la
nacionalidad y de todas las esferas de nuestra sociedad colombiana. La
incorporacion de la afrocolombianidad en el sistema educativo debe ser y asumirse
como el reconocimiento, autoestima, y legitimacion nacional del protagonismo,
identidad y creatividad de la persona y el pueblo afro, legitimandolos en la
conciencia personal a través de los planes de estudio, la CEA y las politicas

curriculares oficiales y privadas. (Mosquera, 1999, p.43).

De lo anterior y, realizando un analisis de los fragiles lineamientos curriculares
expedidos por el Ministerio de Educacion Nacional, en el documento citado

anteriormente, se expresa que €sta no sera una asignatura que se sume a los
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planes y programas existentes y que su principal caracteristica sera la
transversalidad, para que trascienda el proyecto educativo institucional, desde las
dimensiones pedagodgica, politico—social, linglistica, geo-histdrica y espiritual.
Dicho documento pone a los docentes como dinamizadores de este proceso, que
debe constituirse, paso a paso y dia a dia, con las vivencias y dialogos de los
alumnos, de padres de familia y comunidad, que enriqueceran el desarrollo de la
CEA. Es asi como el documento de lineamientos curriculares que el Ministerio de
Educacion Nacional presenta es la realizacion de un proceso de construccion
conceptual y de desarrollo de la Ethoeducacion en Colombia, como lo expresa en

uno de sus apartes:

La Céatedra de Estudios Afrocolombianos, creada por la Ley 70 de 1993, tiene su
concrecion con el Decreto 1122 de 1998, que establece su caracter obligatorio en
el area de Ciencias Sociales en todos los establecimientos educativos estatales y
privados que ofrezcan los niveles de preescolar, basica y media. Ministerio de
Educacion Nacional Con los lineamientos curriculares se avanza en aspectos
tedricos, pedagogicos y tematicos de la Catedra de Estudios Afrocolombianos y se
intenta una aproximacion al significado historico, geogréfico, politico y cultural del
término Afrocolombiano. El éxito de esta propuesta educativa y cultural depende
en gran parte de la motivacion y participacion de los docentes cuyo papel es
fundamental en la validacion, recreacién y desarrollo de estos lineamientos. En
este sentido, se hace un llamado a los Comités de Capacitacién de Docentes
departamentales y distritales para que incluyan los temas de la Catedra de
Estudios Afrocolombianos en los proyectos de formacibn permanente,
especializacion y actualizacion del profesorado, con los referentes de la
multiculturalidad e interculturalidad que acompafian a los componentes

curriculares e investigativos.

como es de anotar en el apartado anterior, se observa cémo la CEA es un
curriculo construido como dispositivo politico que busca, desde la escuela,
agenciar practicas de trasformacion, pero que no da un verdadero horizonte sobre
la implementacion, de la catedra de Estudios afrocolombianos y deja en manos de

los entes descentralizados, docentes y comunidad el desarrollo de la misma.
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Al realizar un analisis minucioso al documento “Serie lineamientos curriculares
Catedra Estudios Afrocolombianos”, cuando se hace referencia a los lineamientos
curriculares solo se puede encontrar que estos se reducen a las nueve
dimensiones mencionadas arriba, a partir de las cuales se plantean unos
referentes a desarrollar, como lo son: el referente socio-cultural: buscando las
raices étnicas y culturales, el referente afrocolombiano: La construccion del
concepto y la realidad afro colombiana y afro americana y el referente de
Etnoeducacion: que se centra en la construccion del concepto. Ademas de ello,
plantea una serie de preguntas de las cuales se pueden derivar los ejes tematicos
a desarrollar dentro de la Cétedra de Estudios Afrocolombianos ,de las cuales
trascribo algunas: ¢COmo fueron los procesos coloniales en Africa, sus
repercusiones en la historia, la sociedad, la politica y la cultura mundial?, ¢ Qué se
sabe de su filosofia, literatura, arte, economia, su reparto colonial y sus luchas de
emancipacion?, ¢Cdomo ha sido el proceso de afirmacion de la identidad cultural y
formacion de la conciencia nacional en Africa contemporanea?, ¢Como es el
mundo espiritual de los africanos? ¢Cdémo sus descendientes configuraron una
nueva realidad étnica y cultural en América?, ¢ Como ha sido el proceso historico-

cultural de la formaciéon de las Comunidades Afrocolombianas?

Desde mi punto de vista, los lineamientos de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos son fragiles, porque son muy amplios y no lograron
materializarse, y los avances que se pueden concretar dependen de una
construccion colectiva, ya que el documento esboza algunas dimensiones de las
cuales se pueden desprender, especificamente, los lineamientos curriculares, los
ejes tematicos e indicadores de logro para la CEA, si se fuera a seguir los
parametros del Ministerio.

Ejemplo de ello es que se encuentran ausencias y derroteros que afectan la
posibilidad de concertar una propuesta pedagodgica alrededor de la CEA. Dicha
concrecion depende de nuevas miradas para pensar y hacer los proyectos
curriculares y las practicas docentes. El documento presentado por el MEN, indica

como tema central la formacion de los educadores y educadoras. Pero, en algunos
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casos, las instituciones elaboran su propia malla curricular, indicando las tematicas
por grados, objetivos, logros, indicadores de logros, situacion que conlleva a una
diversidad de mallas curriculares a lo largo y ancho de nuestro territorio nacional vy,
en algunos casos, a omitir abiertamente la CEA dentro del proyecto educativo

institucional.

A pesar de que las nueve dimensiones sefialadas, sobre las cuales se pueden
desarrollar los lineamientos de la CEA, podrian llevar una alta carga hegemoénica
de colonialidad, en su espiritu de desarrollo colectivo si tiene lugar la posibilidad
gue Walsh manifiesta en su pedagogia decolonial, del resistir, re-inventar, que
posibilita a los maestros/maestras e instituciones educativas disefiar estrategias
de adecuacion curricular de reglamentacion, seguimiento y divulgacion de la CEA,
para superar las barreras que impiden que la CEA ingrese a la escuela

plenamente. de la manera que lo plantea Rojas (2008):

Una de las principales dificultades para avanzar en el desarrollo de experiencias
de Catedra esta asociada al hecho de que vivimos en una sociedad donde
perviven diferentes formas de discriminacion y racismo. Algo que se expresa
cotidianamente, tanto en el interior como fuera de la escuela. No debemos olvidar
gue el racismo y las diferentes formas de discriminacion perviven en los diferentes
escenarios de la vida cotidiana, incluyendo el educativo, lo que hace pensar en las
posibilidades de desarrollo de la catedra se enfrenta a muy diversas circunstancias
y contextos, todo lo cual debe ser considerado a la hora de evaluar los avances y

proponer alternativas (p.47)

Es asi como Axel Rojas propone la necesidad de implementar una politica
curricular intercultural que asuma las epistemes que la interculturalidad plantea
para desarrollar en las diferentes areas y contenidos del curriculo, en donde se
revisen las practicas formativas y pedagogicas que se vienen agenciando en las
escuelas ; por ello nace el argumento de trasformar el curriculo, no solo desde la
inclusion de los aspectos referidos a las comunidades afrodescendientes, ya que
los lineamientos y curriculo de la CEA se legitiman desde un determinado

conocimiento que, a la final, se constituye en una forma de control cultural en el
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cual se institucionaliza una formacién centrada en cierto tipo de saberes, practicas

y conocimientos, desde el llamado curriculo oculto.

Es por esta razon que vuelvo a reafirmar que los lineamientos de la Catedra de
afrocolombianidad son etéreos y poco puntuales, porque permiten, por un lado, a
los docentes realizar cualquier interpretacion de ellos, sin tener bases criticas e
informadas sobre los problemas, y terminan reproduciendo comportamientos
desde una perspectiva hegemonica, particularizante, de acuerdo a los intereses y
al momento coyuntural que se viva en el contexto educativo; pero, al mismo
tiempo y en el caso contrario, se puedan estos lineamientos -curriculares
interpretar desde una propuesta de pedagogia critica, revolucionaria, liberadora y
descolonizadora, tendiente a crear un curriculo con ejes tematicos desde una
perspectiva intercultural, que lleve a los estudiantes a cuestionarse y desafiar la

dominacién, creencias y practicas que lo genera.

Esta dualidad interpretativa en la cual puede caer la CEA genera resistencias en
su implementacion por parte de los docentes, ya que para el facilismo y las
actuales politicas educativas terminan cerrando posibilidades para trabajar la
alteridad en la escuela, puesto que para muchos de ellos y ellas no hay una norma
clara de los lineamientos curriculares que los “obligue” a implementar el curriculo

Etno-educativo en las instituciones escolares.

2.2.4. PRINCIPALES CRITICAS, VACIOS Y CONDICIONES DE POSIBILIDAD
DE LA CEA.

Trascurridos méas de veinte afios de la implementacion de la CEA, y ocho de la
publicacion de los lineamientos curriculares de la misma, su desarrollo es bastante
asimétrico, deficiente o inexistente, pues aunque se encuentran experiencias y
avances, localizados en diferentes lugares del pais, que han contribuido a generar
la implementacion de politicas publicas, la formacién de maestros y maestras o el
disefio de curriculos; desde otro ambito, subsisten condiciones que impiden el

desarrollo pleno de la CEA, como Rojas (2008) lo plantea:
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En cuanto a los factores que inciden en la deficiente implementacién de la Catedra
en las instituciones educativas del pais sefialaremos algunos, basados en el
proceso de investigacion realizado con maestros en distintas regiones del pais y
en el estudio de diferentes documentos elaborados por maestros y otros expertos
en el tema. Nos referiremos a tres ambitos diferentes: el de las acciones

institucionales, el de las Practicas educativas y el de factores asociados. (p.42).

Rojas hace notar cOmo existen en esos tres campos una afectacion directa al
desarrollo e implementacion de la CEA. El primer aspecto, de las acciones
institucionales, se refiere a que el desarrollo de la catedra, en donde quiera que se
desarrolle una iniciativa en esa linea, no cuenta con los recursos o son muy
escasos los asignados desde las politicas publicas y, por l6gica, cuentan con muy
poco personal, materiales, hecho que incide de manera negativa en las
instituciones educativas; a ello se suma la escasez de formacién de funcionarios,
produccion de materiales didacticos y, lo mas grave, la falta de cualificacion de

docentes, que desconocen la catedra de estudios afrocolombianos.

Hasta el momento, no existe una decisidbn de caracter politico, que legitime la
institucionalidad de la cétedra, dandole el verdadero caracter dentro de la accién
pedagdgica entre los diferentes actores de la educacion, como lo son: La escuela
primaria, la educacién media y la educacion superior. En el segundo aspecto, de
las acciones pedagdgicas, se presentan diversas resistencias del gremio del
magisterio para recocer a la CEA como un proyecto trasversal porque,
simplemente, para muchas maestras y maestros, el hecho de incluir la CEA va a
disminuir la produccion de conocimientos en las supuestas areas fundamentales
de la formacion académica (matematicas, lenguaje, ciencias naturales),
sumandose a ello que, en las instituciones educativas, no se cuenta con docentes
formados en la CEA, que se conviertan en impulsores de ella, menguandose de

esta forma el desarrollo de la misma.

En direccion contraria, en contados lugares de nuestra geografia nacional existen
algunos avances significativos de su implementacion, pero que aun no

trascienden, ya que se construyen desde la mera inclusién de nuevos contenidos
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o metodologias innovadoras alusivas a la afrodescendencia, que no llegan a
afectar el disefio curricular en su totalidad. En general, este aspecto muestra coémo
los proyectos educativos institucionales se construyen sobre trayectorias histéricas
de los campos disciplinares, que corresponden a las éareas obligatorias, sin
posibilidades de ver otros horizontes de articulacion y dialogo entre disciplinas,

con practicas que reconozcan la alteridad étnica del pais.

El tercer y Ultimo aspecto citado por Rojas, el de los factores conexos, hace
referencia a la escasa apropiacioén de los desarrollos académicos en el campo de
la investigacion sobre estudios afrocolombianos en el &mbito educativo, que hacen
gue nuestras practicas pedagdgicas estén llenas de carencias y vacios en donde
sigue perviviendo, la colonialidad del saber y del ser, que reproducen practicas
naturalizadas y hegemonicas. Es, de esta forma, que se requiere perspectivas que
conlleven a la integralidad, la inclusion y reconocimiento del otro desde verdaderos
proyectos etno-educativos, que eliminen las diferentes formas de discriminacion
que perviven en los diferentes escenarios de la vida cotidiana, incluyendo el

educativo.

De todo lo planteado anteriormente, se puede deducir que las principales
dificultades en la implementacion de la CEA, en el ambito escolar y pedagdgico,
van desde el desconocimiento de la Céatedra de Estudios Afrocolombianos por
parte de directivos docentes y los maestros/as, pasando por situaciones
particulares como la existencia de docentes con mayores niveles de formacion
quienes prefieren trabajar con los grados superiores, sabiendo que donde se debe
fortalecer la catedra es en los grados de la basica; la preocupaciéon de los
maestros y maestras al abordar y destinar horas de las areas obligatorias de su
plan de estudios para el desarrollo de la CEA; la falta de capacitacién de docentes
en la CEA; el desconocimiento de los lineamientos curriculares por parte de
docentes y directivos docentes; las practicas pedagoégicas de visibilizacién de la
catedra, que no guardan coherencia con los fundamentos de la interculturalidad
critica, puesto que se proponen actividades que se convierten en la folclorizacion

desde una postura culturalista; el poco tiempo asignado a la Catedra, que
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corresponde a una hora a la semana hasta, por ultimo, la apatia general de los
diferentes miembros de la comunidad educativa, que ven la Catedra como un

proyecto trasversal impuesto inconsultamente. Por ello Rojas (2008) recuerda que:

Una de las principales dificultades para avanzar en el desarrollo de experiencias
de Cétedra esta asociada al hecho de que vivimos en una sociedad donde
perviven diferentes formas de discriminacion y racismo. Algo que se expresa
cotidianamente, tanto al interior como por fuera de la escuela. No debemos olvidar
gue el racismo y las diferentes formas de discriminacion perviven en los diferentes
escenarios de la vida cotidiana, incluyendo el educativo, lo que hace pensar que
las posibilidades de desarrollo de la Catedra se enfrentan a muy diversas
circunstancias y contextos, todo lo cual debe ser considerado a la hora de evaluar

los avances y proponer nuevas alternativas. (p.47).

Una de las posibilidades en Bogota para el fortalecimiento de la Catedra de
Estudios Afrocolombianos, fue, como dije anteriormente, el programa de formacion
permanente de docentes, PFPD (Eleggua y los caminos de la tolerancia), del
Distrito enfocado especificamente sobre la Catedra de Estudios Afrocolombianos,
convirtiéendose en una innovacion y herramienta pedagégica de sensibilizacion a
los docentes, porgue contribuyd a la valoracion y respeto de los afrodescendientes
en la construccibn de nuestra nacion. Esta herramienta de cualificacion y
formacién docente seria una de las que se podrian implementar a nivel nacional
por parte del MEN, y ayudaria, de forma directa, a abrir un espacio de posibilidad y

conocimiento a la CEA.
2.3. PRACTICAS PEDAGOGICAS SOBRE LA CEA. (NIVEL NACIONAL).

Como lo plantea Axel Rojas, en el capitulo II, del texto. “Catedra de Estudios
Afrocolombianos”, a partir de experiencias de investigacion a lo largo del pais, su
trabajo logré resolver varios interrogantes sobre el estado de la CEA, mediante el
proceso de caracterizacion de experiencias significativas en la implementacion de
la catedra en las regiones analizadas. Es por ello que, para Rojas, dicha
caracterizacion le permiti6 determinar tendencias en cuanto a: estrategias

metodoldgicas, poblacion objeto y esquemas de evaluacion. Es asi como la
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caracterizacion estuvo basada en talleres dirigidos a estudiantes, funcionarios de
las entidades territoriales, maestros y padres de familia, la cual permitié percibir
los avances de las experiencias que han logrado llevar la catedra de estudios
afrocolombianos a la practica, que requieren de la voluntad politica de la

institucionalidad educativa para hacerla realidad:

Varios factores inciden en el avance de los proyectos de Céatedra. Sin embargo,
consideramos que uno de ellos es especialmente determinante: la accién
institucional de las entidades territoriales para la promocién de la Catedra, que se
expresa de diversas formas. Tal vez la de mayor incidencia es la promocion de
programas de formacion de docentes. En este sentido, podemos sefialar los casos
de los departamentos del Valle del Cauca, Bolivar, San Andrés, Providencia y
Santa Catalina, y Antioquia. Asi mismo, las Secretarias de Educacion Distrital de
Bogot4 y Cartagena, son casos emblematicos. (p. 35).

Retomando el parrafo anterior se puede observar cdmo, en diferentes regiones del
pais, las entidades territoriales han realizado convenios con instituciones de
educacion técnica y universitaria, no queriendo decir que éste sea el Unico medio

posible por el cual se pueda fortalecer y desarrollar la CEA.

Rojas expone como universidades de la zona Pacifica y del orden nacional, como
también instituciones de investigacion (el Instituto de Investigacion Manuel Zapata
Olivella, CONFAMA, INFOTEP, JUMPRO, el Movimiento Sinecio Mina y la Ruta
Afrocolombiana, la Red de maestros Hilos de Anasase, en Bogota o la
organizacion Angela Davis, en el Atlantico), se han convertido en mediadores para
la formacion de maestros(as) y han hecho un acompafiamiento pedagdégico a
dichas experiencias de formacién continuada a docentes. Pero, a pesar de todo
ello, los avances en la implementacion de la céatedra han sido y son aun

insuficientes.

Se puede concluir que, a pesar de la existencia de diversas experiencias a nivel
nacional, ellas no representan mas que caminos que dan la posibilidad de
fortalecer la Céatedra de Estudios Afrocolombianos en el campo de las acciones

institucionales que todavia requieren del compromiso del conjunto de actores
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educativos para lograr transformaciones en las formas de relacionarnos con la

alteridad afrodescendiente.

2.3.1. LA CEA EN TERRITORIOS COLECTIVOS ETNICOS.

Partiendo de lo establecido en la ley 70 de 1993, la Catedra de Estudios
Afrocolombianos no estd solo dirigida, para la comunidad afrodescendiente, sino
gque es una catedra destinada a desarrollarse en todo el sistema educativo
nacional. Es por ello que sus destinatarios son todos los nifios y nifias y las(os)
jovenes de nuestro pais, que se encuentran cursando grados de la educacion
basica, media y superior. Pero, “a pesar de ello, la mayor parte de la poblacion
estudiantil que se esta formando en los proyectos de catedra es poblacidén negra,
afrocolombiana, palenquera y/o raizal’. (Rojas, 2008, p.41). Como lo expresa
Rojas, pareciese que los mayores destinatarios de la catedra fueran los miembros
de las comunidades negras. Lo anterior nos lleva pensar que dicha situacién es
posible debido a que ellos han sido los que, histéricamente, han sido objeto de
discriminacion y exclusiéon y, por tanto, desde el poder colonial del saber, sean los

mas interesados en resolverlas. Es asi como Rojas (2008), cuestiona y plantea:

Es necesario estar preparados para responder a situaciones como la que nos fue
mencionada en uno de los seminarios de trabajo del proyecto. ¢ Qué hacer cuando
estamos frente a un grupo de estudiantes mayoritariamente blanco/mestizo para
hablar del racismo y sus manifestaciones, pero sin herir a una pequefia minoria de
niflos negros que hacen parte del mismo grupo? o ¢ Como promover la Catedra en
sectores de poblacibn como los indigenas? Estos y otros tantos interrogantes
surgen a medida que se avanza en el proyecto, pero aun es dificil saber qué

podria proponerse frente a ellos. (p.41).

Desde mi reflexion, considero que debemos plantearnos cémo promover la
implementacion efectiva de la Catedra en contextos étnicos diferentes al de las
comunidades afrodescendientes, para salir -de esta forma- de la estereotipia
educativa, que solo permite enfocarse en la poblacién afrocolombiana cuando se
habla de la CEA.
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Esta situacion crea tensiones dentro de la politica educativa actual en el pais, ya
que se crea un imaginario que fractura ain mas ese derecho de igualdad que
reclama la interculturalidad, que debe asumirse no como una politica educativa de
grupo étnico sino como una politica de participacion, basada en el reconocimiento
del otro/la otra y su inclusién desde la diferencia (en este caso, étnica), muy

necesarias en nuestros contextos escolares.

Las experiencias mencionadas por Rojas dan cuenta de como movimientos
sociales afrocolombianos de diferentes regiones han iniciado procesos de
cualificacion de maestros/as en la CEA, con el animo de brindarle a los diferentes
grupos étnicos, un acercamiento a las contribuciones y aportes sociales y
culturales de las comunidades afrodescendientes en la construccion de la nacion.
Es por ello que debemos reconocer que el esfuerzo que las propias comunidades
negras estan realizando en diversos contextos escolares para la implementacion
de la CEA, mediante proyectos meramente regionales, supera con creces los que
podriamos hacer los maestros no afrocolombianos en esta misma dimensién. Por
esta razon, Rojas al dar una mirada a la CEA, explica que, en contextos étnicos,
ésta subyace aun en el imaginario nacional, como una catedra exclusiva para
comunidades negras y que nada tiene que ver con el resto de poblaciéon

colombiana.
2.3.2. LA CEA EN BOGOTA.

En el informe ejecutivo, “Investigando el racismo y la discriminacién racial en la
escuela”, de la Secretaria de Educacion de Bogota D.C., se puede observar cémo
en Bogota se ha ido construyendo una politica de afro-etnoeducacion, que tiene
como fin la consolidacion del proyecto etnoeducativo de la ciudad, con una
perspectiva intercultural, con el objeto de que las comunidades sean el eje de una
politica publica que garantice el derecho establecido en la ley 70 de 1993, sobre
etnoeducacion y la catedra de estudios afrocolombianos. Al respecto Doris Garcia

(2009) anotaba en la publicacion de la primera memoria del proyecto:
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Dignificacion de los afrodescendientes y de su cultura a través de la etnoeducacion
en Colombia, denominada: Profesores conscientes de sus propios complejos y
prejuicios, trabajan para superarlos, [que ésta] se constituy6 en el punto de partida
de este ejercicio de investigacion, que tiene como objetivo general contribuir al
establecimiento de una linea de base sobre racismo y la discriminacién racial en
las escuelas del pais, en este caso Bogota, a través de la informacion suministrada

por maestros y maestras en ejercicio. (p.11).

Garcia plantea como, en Bogot4, desde la Secretaria de Educacion del Distrito
Capital, se ha venido apuntalando una estrategia etnocultural, a partir de
cualificacion de los docentes, que esboza y promueve la consolidacion de
practicas etno-educativas, que propendan por el potenciamiento de acciones
pedagogicas y politicas, que fortalezcan el proceso de visibilizacién, inclusion y
desarrollo de la poblacion afrodescendiente en el contexto escolar. Es asi que la
investigacion establece como linea base, la existencia de diferentes ambientes en
donde se desarrollan practicas discriminatorias y excluyentes, por razones de
género, creencias religiosas, opiniones politicas, el origen social, la situacion
econOmica, etc.; pero dirigida, especificamente, a aquellos aspectos que
sincretizan la discriminacion agenciada por motivos étnico-raciales en contra de

los nifios y nifias afrocolombianas en el ambito escolar.

Garcia también plantea como, dentro del estudio objeto de dicha investigacion, a
pesar de existir politicas publicas desde la Secretaria de Educacion del Distrito
Capital para la poblacion afrocolombiana, que derivan en el desarrollo de
proyectos etno-educativos, a través de programas de formacién de docentes (los
Programas de Formacion Permanente de Docentes — PFPD realizados por la
Universidad Nacional de Colombia, ORCONES y la Universidad Pedagdgica
Nacional), hay absoluto desconocimiento por parte de los maestros y maestras
sobre el desarrollo de la Catedra de Estudios Afrocolombianos y su no

implementacion en los contextos escolares. Frente a lo cual, Garcia expresa:

En sintesis, a partir de los resultados arrojados por la encuesta y de los relatos
realizados por los y las participantes en el taller interlocal, se identifican posturas

desde las cuales los maestros y maestras no asumen su responsabilidad frente al
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cumplimiento del Decreto 1122 de 1998 y la Resolucién 1961de 2007 que
establecen las normas para el desarrollo de la CEA en los establecimientos de
educaciéon formal en el pais. Se encuentra que el trabajo de la Cétedra en las

instituciones educativas cuenta con muy pocos aliados.

Al parecer, los y las docentes no la consideran importante en el desarrollo

curricular como lo muestran los siguientes relatos (Garcia, 2009):

“‘Maestros y maestras con mayores niveles de formacion (especializacion,
maestria) prefieren trabajar los grados superiores, desconociendo que es en los
primeros grados donde se deben trabajar procesos como el de la Catedra.”

“Las experiencias se han desarrollado mas en el nivel de basica primaria, porque

los de bachillerato son mas renuentes al cambio”

“Insensibilidad por parte de los maestros y las maestras de Ciencias sociales ante
la CEA”

“Expertos en el tema, externos de la escuela, deben asumir la CEA”. (p.90)

Podemos apreciar, como lo expresa esta autora, que en Bogota se han aunado
esfuerzos frente a la politica publica de implementar la etnoeducacion en los
contextos escolares, pero se encuentran muchas dificultades para su
materializacion, como la falta de interés de los maestros por asumir la CEA, que
termina siendo vista como un area mas del plan de estudios, ya sea por

desconocimiento o por renuencia a aceptar cambios en los modos de ensefiar.

Otro fendmeno que explicita Garcia es que las y los docentes que han asumido su
cualificacion mediante programas de formacién que los acercan a la CEA, no
encuentran apoyo en los contextos educativos donde laboran y tampoco hay un
seguimiento a las posibilidades de articulacion de propuestas en esta linea por
parte de la Secretaria de Educacion para el desarrollo de dicha catedra, lo que
conlleva a que ésta siga siendo desconocida desde todos los ambitos educativos.
En algunos contextos escolares de la ciudad de Bogota, la catedra de estudios
afrocolombianos se limita a la realizacion de actividades, relacionadas con lo

cultural, lo que la lleva simplemente a la folclorizacion de lo afrodescendiente y no
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al reconocimiento de lo ancestral de este aporte étnico, que contribuyé a la

construccion de nacién, como lo plantea Maria Isabel Mena (2010):

Por otro lado, el estudio retoma el fendmeno estructural de la invisibilizacion de la
poblacién afrodescendiente en el ambito escolar y sus visibilizaciones
estereotipadas. Alli se hace evidente que, para la mayoria de docentes, lo
afrocolombiano en la escuela esta relacionado con actividades deportivas,
folcléricas y actitudes belicosas, lo cual manifiesta las formas como el estereotipo
se expresa en racismo. (p.2).

2.4. PERCEPCIONES DE LOS DIFERENTES ACTORES EDUCATIVOS EN
BOGOTA SOBRE LA CEA.

Colombia, como he sefialado, se reconoce como un pais diverso, multiétnico y
pluricultural, de acuerdo con el articulo 1° de la Constitucion Politica. Este
mandato constitucional se configura como un deber ser, como un marco de
actuacion y espacio para establecer formas de relacidon tolerantes y respetuosas
entre los colombianos; a pesar de ello, después de veinte afios de la expedicion
de la Carta Magna, que orienta el quehacer nacional, este ideal se cumple

parcialmente en términos de la vivencia de una ciudadania plena.

La legislacion colombiana y politicas publicas como las de Bogotd sobre grupos
étnicos, orientan los lineamientos para llevar a efecto las intenciones expresadas
en la normatividad que compete a pueblos indigenas y afrodescendientes; sin
embargo, en la cotidianidad escolar, las practicas pedagogicas no dan cuenta
cabal de sus alcances e implicaciones como se evidencia en su incipiente
implementacion, como se acaba de mencionar, lo que da por resultado que en las
instituciones escolares, la CEA sea reducida, en el mejor de los casos, a
‘proyecto transversal”, a la mera elaboracion de carteleras alusivas al componente
de negridad del pais, o a su mencién en eventos propios de la escuela, como
izadas de bandera o los llamados Dia de la raza o el Dia de la afrocolombianidad,

entre otros.
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En resumen, se da a lo afrodescendiente un tratamiento de practicas operativas
que poco o nada influyen en el plano del reconocimiento -por parte de los
estudiantes y de la comunidad educativa- de sus aportes ancestrales a la

construccion de nacién, como lo han dejado planteado Garcia y Mena.

De alli que, este trabajo pretendié indagar por las razones que han llevado a la
escuela a asumir este tipo de posicionamiento frente a la Catedra, teniendo en
cuenta que ésta fue creada precisamente para generar y fortalecer el rasgo
identitario, propio de la diversidad étnica y cultural en el pais.

2.4.1. CARACTERIZACION DE LAS INSTITUCIONES.

Para establecer un referente particular sobre las formas como la cuestion de lo
propuesto acerca de la CEA se experimenta en la escuela, tomé como muestra a
tres instituciones escolares publicas, ubicadas en las localidades de Usaquén,
Bosa y Engativa en Bogota, tras un ejercicio de indagacion entre sus actores mas

representativos, a saber, estudiantes, maestros y directivas.

La aproximacion a unos grupos especificos de estas instituciones dio lugar, por
una parte, a la ratificacion de la problemética y/o supuesto frente a su
implementacion y, por otra, a vislumbrar las oportunidades que ofrece plantear una
propuesta pedagogica en el marco de un enfoque intercultural, en aras de
fortalecer la implementacion y alcances formativos de la “Catedra de
afrocolombianidad y/o estudios afrocolombianos” en estas instituciones,
puntualmente: Institucion Educativa Colegio Toberin (Localidad Usaquén),
Institucion Educativa Fernando Mazuera Villegas (Localidad de Bosa) e Institucion
Antonio Narifio (Localidad de Engativd) y en otras que, a consideracion de
maestras y maestros, encuentren en las ideas propuestas aqui, una ruta
pedagogica viable y pertinente respecto de la implementacion formativa de la
Cétedra.

2.4.1.1. INSTITUCION EDUCATIVA DISTRITAL TOBERIN.
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El colegio Toberin es una institucion Educativa Distrital, de educacién formal
oficial, ubicado en la localidad 11 de Usaquén sector, Toberin calle 166 N° 16C-15,
conformado por tres sedes (Babilonia, Orquideas y Toberin).”® La poblacién
estudiantil la integran 3600 estudiantes, que pertenecen a los estratos 1, 2y 3,
segun la clasificacion del Sisben, lo cual indica que algunas de sus necesidades
bésicas se encuentran insatisfechas; la familias estan vinculadas a trabajos
informales, el nivel educativo de los padres , corresponde a la educacion media y
en algunos casos, basica primaria. Por tanto, el nivel de apoyo académico a los

estudiantes es escaso.

Los estudiantes a quienes se aplicé una encuesta (ver anexo), se encuentran
entre los 12 y 18 afios, en los grados de sexto a once; se trata de jévenes en
proceso de consolidacién de sus identidades; sus hogares presentan situaciones
conflictivas en términos de violencia intrafamiliar, pocas oportunidades para
acceder a recreacion y otros bienes culturales, vulnerabilidad social al estar
enfrentados a problemas como el micro trafico; la mayoria proceden de los barrios
Toberin, San Cristébal, Orquideas, Babilonia y San Cipriano; estan distribuidos en

dos jornadas diurnas en las tres sedes.

Atienden las jornadas escolares 107 maestros y maestras, dentro de los cuales
hay un equipo de orientacion, con cinco profesionales, una trabajadora social, tres
orientadoras en educacion y una educadora especial, como docente de apoyo
para el programa de escuela integradora, para nifios y nifias con dificultades de

aprendizaje; cinco coordinadoras, un rector y ocho trabajadores administrativos.

En un mayor porcentaje los estudiantes de esta institucion son mestizos, con un
muy bajo predominio de miembros de comunidades negras. La poblacion en la
cual se centré la investigacion fueron los estudiantes de la jornada tarde, de la

sede A (Toberin). EI Manual de Convivencia (2016) de esta institucion, define que:

El P.E.I de la Institucion estd enfocado: El desarrollo de un ser humano feliz,

puesto al servicio de la comunidad, formado integralmente por personal preparado

1% Resolucién N222291 de agosto de 2002.
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y capacitado, que ofrezca de manera gradual, conocimientos humanistas,
tecnologicos y cientificos a través de investigacion, principios, valores, convivencia
armonica y desarrollo de competencias laborales que le posibilite asumir,
participar, solucionar conflictos y compromisos en la comunidad en la cual se

desenvuelve. (p. 14).

Este deber-ser que enmarca la labor pedagdgica en esta institucion educativa
distrital plantea un enfoque de desarrollo humano en el cual cada persona
estructura desde sus potencialidades, sus capacidades y su singularidad, su
proyecto de vida que le permita formarse como un ser trascendente. Asi, abre la
posibilidad para que la comunidad educativa se plantee nuevas reflexiones, entre
otras, aquellas que se constituyen en partes fundamentales de la construccién del

ser humano con relacién a la cultura y a los hechos sociales.

2.4.1.2. INSTITUCION EDUCATIVA FERNANDO MAZUERA VILLEGAS.

La institucion educativa Fernando Mazuela Villegas esta ubicada en la calle 68 A
Sur No.80 H-50 en la localidad de Bosa, Distrito Capital. En la actualidad, cuenta
con cuatro mil estudiantes, aproximadamente, siendo su modalidad mixta y
distribuida en cuatro sedes y dos jornadas escolares; Sede A, Unidad Bésica
Fernando Mazuera Villegas; Sede B, Gonzalo Jiménez de Quezada; Sede C,
Humberto Valencia y sede D, Nueva Islandia. La mayor parte de sus estudiantes
pertenecen a los estratos 1 y 2, segun la clasificacion del Sisben; las familias de
las cuales provienen estan vinculadas en trabajos como talleres de mecanica,

servicios domésticos, ventas ambulantes, etc.

En su mayor parte, la poblaciéon de estudiantes est4 conformada por mestizos, y
un muy bajo porcentaje se encuentran integrantes de las comunidades afro,
provenientes de las regiones del Cauca, Chocé y costa Atlantica. La poblacion
focalizada son adolescentes de la jornada tarde, en edades de los 12 a 18 afios,
que se caracterizan, en algunos casos, por la falta de interés en los procesos
académicos, mientras que, en otros, son entusiastas por el deporte, las artes y

danzas.
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Su P.E.l y manual de convivencia (2016) esta fundamentado en: la formacion
integral de estudiantes, mediante procesos pedagdgicos interactivos que
faciliten la inclusién, participacion y la transformacion en el mundo social,
académico, ambiental y el trabajo productivo (p.18). El enfoque del P.E.l esta
dado por una formacion integral del estudiante, que apunta a buscar mecanismos
de inclusibn y participacion, que agencian una trasformacion social, que
contribuyen a la construccion del ser humano con relacion de su entorno social y

hechos culturales.

2.4.1.3. INSTITUCION EDUCATIVA DISTRITAL ANTONIO NARINO.

La Institucion Educativa Distrital Antonio Narifio se encuentra ubicada en la
localidad de Engativa, especificamente en el barrio, Santa Helenita, K 77 A N° 67
— 17. Cuenta con tres jornadas, y dos sedes, respectivamente: Sede A, y Sede B,
ambas con el mismo nombre. Es atendida por 79 maestras y maestros, quienes
prestan el servicio educativo de basica y media secundaria; las dos sedes estan
dirigidas por un rector, tres coordinaciones y el grupo de apoyo de orientacién. Su
caracter es mixto y, en la actualidad, cuenta con 3.000, estudiantes, que
pertenecen a los estratos 1, 2 y 3 del Sisben, situacién que refleja que algunas de
sus necesidades basicas se encuentran insatisfechas; y respecto de las familias
de las cuales provienen, sus padres/madres provienen de regiones del sur del
pais, como los departamentos del Huila, Tolima, Caquet4, que estan marcadas por

situaciones de exclusion y discriminacién social.

La poblacion estudiantil esta conformada, en un alto porcentaje, por personas
mestizas, presentando un bajo porcentaje de estudiantes pertenecientes a
comunidades negras o indigenas, la mayoria de este pequefio porcentaje
provienen de regiones como Valle del Cauca, Cauca y el Pacifico narifiense. Se
encuentra que el nivel de estudio de las familias, tal como en los otros colegios, es
de basica primaria, bachillerato completo o incompleto; en su mayor parte, los
padres y madres se dedican a labores informales, como trabajo en talleres de
mecanica, salones de belleza y servicios domésticos. Segun el Manual de

Convivencia (2016) de esta institucion,
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El Proyecto Educativo institucional esta enfocado en desarrollar un proceso que
apunta a la formacién integral del educando hacia el aspecto humanistico,
cientifico, tecnoldgico y artistico para que sea una persona activa participativa

creativa analitica y transformadora de su propia vida y de la sociedad colombiana
(p. 19).

Tenido en cuenta lo anterior y, el encontrar el elemento humanistico dentro del
P.E.l de estas instituciones, permite plantear algunas reflexiones sobre los
procesos de inclusion y reconocimiento de los grupos étnicos en ellas, en especial,
la visibilizacion de la Catedra de Estudios Afrocolombianos, desde ese aspecto de
integralidad, que apuntaria, en la declaracion efectuada en los Manuales de
Convivencia, a la trasformacién de la sociedad colombiana y a la construccion de

nacion.

2.4.2. PERSPECTIVA METODOLOGICA.

La perspectiva decolonial, que desarrolla un método de investigacion cualitativa
con un enfoque socio-critico, tuvo metodol6gicamente diversos obstaculos para el
analisis de lo que ocurria en tres instituciones educativas de caracter publico del
distrito capital de Bogota, en relacion con el rastreo de la implementacion de la
Céatedra de Estudios Afrocolombianos cuyos actores principales fueron los
estudiantes, las maestras y maestros y algunos directivos docentes.

Uno de los principales obstaculos se referia a la practica inexistencia de acciones
tendientes a implementar la CEA en los tres colegios. ¢Como responder a las
preguntas de investigacion si la informacion proporcionada por quienes hicieron
parte de esta indagacién no era suficiente para dar cuenta de procesos educativos
enmarcados en los lineamientos de la CEA?

Esta metodologia de investigacion, por tanto, estuvo basada en una mirada critica
sobre lo actuado y las propuestas e ideas acerca de como se asume la CEA, para
contrastarla con referencias sobre discusiones y experiencias sobre la
implementacion de la CEA, desde un analisis de lo que ocurre localmente, pero

respecto de parametros mas amplios de lo que acontece en la realidad social, en
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general, algo que actualmente se privilegia en el campo de las ciencias sociales, y
es lo que propone la critica decolonial, ya que posibilita una comprension holistica,
a través de la interpretacidn de la interaccion social que tiene lugar en la escuela,
como espacio productor y reproductor de subjetividades, en la cual las técnicas de
recoleccion de informacidn buscan explorar las relaciones entre las personas y
describir la realidad en las formas que el grupo social investigado las vivencia,
desde un contexto historico concreto de las herencias coloniales.

Asi, cuando se realiza investigacion cualitativa se tiene una gran responsabilidad y
compromiso por la realidad social que se pretende indagar y entender; para Lewin
(1980):

Los métodos cualitativos no son concebidos Unicamente como una blUsqueda
cientifica, en el sentido de acceder a las leyes generales de la sociedad, sino
también como un proceso avido de respuestas practicas. Se pretende, a través de
ellos, emprender un importante proceso de diagnéstico de situaciones especificas
y propuestas de marcos de acciones para el mejoramiento de las relaciones

intergrupales que propicien el cambio social” (p.136).

Es por ello que, en la investigacion, se pretendia conocer las distintas situaciones
que en el contexto académico, social e institucional se presentan en la
implementacion de la CEA en las instituciones ya mencionadas del Distrito
Especial de Bogot4, en el cual se investigara el como y el por qué se daba o no
esta implementacién y, como producto de ella, poder reconocer sus posibilidades,

fortalezas y dificultades.

En la investigacion se hizo uso de la entrevista semi estructurada, en la cual se
pudieran apreciar los saberes de los actores involucrados, en la medida que este
tipo de investigacion permite acercarse a la complejidad de los procesos sociales,

las relaciones humanas y las subjetividades que se estructuran en este proceso.

Como lo afirma Peter McLaren (1997), esta investigacion se localiza en las

pedagogias criticas, por cuanto ella nos convoca a examinar el vinculo entre orden
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social, conocimiento y experiencia para llegar a un verdadero panorama

trasformador.

La formacion de sus subjetividades en el contexto de las avanzadas formaciones
capitalistas con la intencion de generar practicas pedagogicas que sean no
racistas, no sexistas, no homofobicas y que estén dirigidas hacia la transformacién
del orden social general en interés de una mayor justicia Todo el proyecto de la
pedagogia critica esta dirigido a invitar a los estudiantes y a los profesores a
analizar la relacion entre sus propias experiencias cotidianas, sus practicas
pedagdgicas de aula, los conocimientos que producen, y las disposiciones
sociales, culturales y econémicas del orden social en general (...). La pedagogia
critica se ocupa de ayudar a los estudiantes a cuestionar [la injusticia] racial, de

género y econdémica (p.270).

De este modo, la metodologia que se para en la critica social da cuenta de una
pedagogia emancipatoria que trasforma y libera el conocimiento, mediante el
compromiso que parte de personas criticas, como deberian ser las y los
educadores, para posibilitar un cambio de las practicas pedagdgicas y, por ende,
de la sociedad. Es por ello que la educacién critico-trasformadora debe oponerse
a la educacién conservadora y trasmisionista. De tal manera que, la investigacion
cualitativa, como la planteo, desde un enfoque critico, presenta la posibilidad de
observar y analizar el problema educativo relacionado a asuntos como los que
trata la CEA, desde un contexto social real, en donde la interaccién de los sujetos,
(docentes, estudiantes, directivos docentes y comunidad), problematicen e
indaguen por alternativas de trasformacion de las subjetividades que se
construyen dentro de la educacibn hegemédnica y euro-centrada en la
implementacion de la CEA.

Por tal motivo, la investigacion critica aspira a averiguar como el conocimiento y el
contexto social actian sobre la produccion de formas de pensar y actuar, que
construyen las relaciones sociales; y esto permite tener una mejor percepcion de
los sujetos que conforman las estructuras sociales. Es alli donde la investigacion

socio-critica se encarga del objeto-sujeto, desde su propia reflexividad, por lo que
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la disposicion de las estrategias metodologicas y las técnicas a usar estan

compenetradas con el enfoque tedrico que soporta toda la accion investigativa.

2.4.3. FASES DE LA INVESTIGACION.

La tesis recorrid una serie de fases en las cuales fue construyendo el presente

documento de investigacion:

» Delimitacion del Problema: Definicion de los alcances y posibilidades
conceptuales, los objetivos y las preguntas centrales de la investigacion.

» Revisibn Documental: Antecedentes, revision bibliografica, revision de
estadisticas.

» Disefilo de entrevistas: Planteamiento de preguntas a la luz de las
categorias que se pretenden indagar, planeacion de recursos, disefio y
fases de la entrevista.

» Recoleccion de informacion: Observacion por parte del docente-
investigador, realizacién de entrevistas con grupos focales.

» Interpretacion de la Informacion: Analisis respecto de los autores, los
alcances y las preguntas de investigacion.

» Elaboracién de Informe de investigacion.

2.4.4. UNIVERSO POBLACIONAL:

El grupo de personas con el cual se realizd esta investigacion cualitativa con
enfoque socio-critico, mediante la entrevista semiestructurada, fue una muestra
representativa de tres (3) estudiantes, por nivel de la basica y media vocacional
(grados sexto a once), de las tres instituciones de educacion publica del Distrito
Capital; en total, 54 estudiantes; como también se aplicé a cinco (5) docentes del
area de ciencias sociales de cada una de las tres instituciones involucradas, lo que
representaria una muestra total de quince docentes (15), y una muestra de
directivos docentes, conformada por el rector y el coordinador académico, que

constituirian en las tres instrucciones un total de seis (6) directivos docentes.
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Como puede apreciarse, la entrevista semiestructurada como instrumento de
indagacion se aplico en tres entes de la comunidad educativa: alumnos, docentes,

directivos docentes.

2.4.5. TECNICA DE INVESTIGACION.

Partiendo de lo expuesto por McLaren (1997), segun el cual la investigacion
cualitativa con enfoque socio-critico en pedagogia, nos acerca a las interacciones
humanas en la escuela y a su comprension de los procesos sociales, a sus
subjetividades, intersubjetividades de quienes hacen parte de proceso

investigativo; es por ello que empleé las siguientes técnicas de investigacion:

2.4.5.1. LA ENTREVISTA.

La entrevista como técnica de investigacibn estd constituida por preguntas
abiertas, preguntas cerradas o dicotdbmicas y preguntas de estimacion, dicha
entrevista se planted con el propdésito de percibir el grado de implementacion de la
Céatedra de Estudios Afrocolombianos en las tres instituciones Educativas publicas
ya mencionadas de la ciudad de Bogotd4, Distrito Capital, con las cuales se busca
conocer los aportes y percepciones de los docentes del area de ciencias sociales
y las politicas generadas por los directivos docentes frente a la catedra de
estudios afrocolombianos al interior de dichas instituciones. Por ello la entrevista

es de suma importancia como lo plantea Packer, Martin (2005).

Las entrevistas son una manera omnipresente de recoger datos en las ciencias
sociales. Aun investigadores cualitativos trabajan hoy en dia con una gran
variedad de perspectivas y estudian una enorme gama de fendmenos, desde
rituales hasta el inconsciente. La técnica utilizada de obtener datos es, de manera

abrumadora, la entrevista (p.52)

Aunque el autor cuestiona que la entrevista con preguntas acordadas previamente
(semi-estructurada) termina siendo un mecanismo donde la pretendida objetividad
no puede demostrarse, porque suele ser un escenario en el que la persona

responde lo que su interlocutor quiere escuchar, utilicé este tipo de herramienta
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antes de iniciar la reflexion final que dio lugar a este trabajo, por lo que la
interpretacion de los relatos, junto con la informacion recogida significaron un
esfuerzo mas grande que si hubiera trabajado desde otras perspectivas, mas
etnograficas que de preguntas estilo encuestas o0 entrevistas semi-estructuradas.

La unidad de analisis de la entrevista estuvo dirigida a:

» Estudiantes en un numero de cincuenta y cuatro (54) tres (3) por cada nivel
del grado sexto (6) al grado once (11), en total dieciocho (18) por cada una
de las tres instituciones. (Anexo 2)

» Docentes en un numero de quince (15), cinco docentes del area de
sociales por cada una de las tres instituciones. (Anexo 1)

> Directivos docentes en un numero de seis (6) tres rectores y tres

coordinadores académicos. (Anexo 3)
2.4.6. TALLERES.

El taller se entiende aqui como estrategia de construccion colectiva de saberes,
sensibilizacion y de socializacion de experiencias, y se llevo a cabo luego de haber
aplicado las encuestas, como una forma de acercar a los estudiantes a la CEA. El
taller se realiz6 con estudiantes de las tres instituciones, objeto de esta
investigacion, en el cual se problematizd, la trata transatlantica, por medio de un
pre-texto, la pelicula “Amistad”, para propiciar un dialogo informal entre los
participantes, de modo que yo pudiera posteriormente efectuar un analisis del
mismo, teniendo en cuenta las categorias de raza, racismo, afrocolombianidad,

discriminacion e interculturalidad critica.

5.2.2.1 ESTRUCTURA DEL TALLER:

El taller incluy6 una etapa de sensibilizacion, para compartir saberes previos sobre
la trata de personas de Africa a América; posterior a ver la pelicula, se produjo un
dialogo que favoreciera la conceptualizacion, y a partir de preguntas y contraste
entre lo visto y lo aportado por el grupo, se pas6 a la construccion de nuevos
saberes, que esperaba pudiera permitir adquirir compromisos de vida y posturas

gue problematizaran el racismo y la discriminacion racial presente en la escuela.
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Estos talleres se realizaron por grupos de estudiantes, para luego ser

sistematizados a través de las categorias que emergen en el proceso.
El taller fue disefiado por el autor del presente trabajo.

e Los contenidos de los talleres se registraron a través de los escritos de los
estudiantes, fotos. (Anexos 4-5)

e Procesamiento de la Informacién: Se realizé un proceso de sistematizacion
de la informacion, desde un andlisis cualitativo que coadyuvo a consolidar
cual es la perspectiva de los estudiantes frente a la catedra de estudios
afro-colombianos, desde las categorias: Raza, racismo, afrocolombianidad,
discriminacion, se esperaba que en el proceso de sistematizacion
aparecieran las categorias conceptuales que permitirian el proceso de

interpretacion.

2.5. ANALISIS DE LAS PERCEPCIONES SOBRE LA CEA:
CONTRADICCIONES DEL DISCURSO DESDE LA LOGICA DECOLONIAL.

Las entrevistas y talleres realizados con los diferentes actores de la comunidad
educativa de las instituciones distritales: Toberin, Antonio Narifio y Fernando
Mazuera, permiten identificar aspectos de la colonialidad del saber presentes en el
sistema educativo colombiano y, en particular, la forma como ello influye, en la

implementacion o no de la CEA.

Como se enunci6 en pérrafos anteriores, la entrevista tenia como intencionalidad
acercarse al conocimiento de los saberes de directivos, maestros(as) vy
estudiantes acerca de la CEA, la forma como se implementa en los colegios en
términos de acciones administrativas, estrategias pedagoégicas, fundamentacion y
propuestas. A la vez, conocer la comprension de estos actores frente a conceptos

como raza, racismo, afrocolombianidad, centrales para este proposito.

El analisis se realizé considerando cinco aspectos que permitieran entender las
expresiones de la colonialidad del saber occidental, presentes en la CEA, ellos: el

reduccionismo de la problematica de relaciones con la afrocolombianidad,
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entendido como la simplificacion del conocimiento en términos de no cuestionar o
aceptar lo que estd dado, como determinismo histérico; invisibilizacion, como
mecanismo de no reconocimiento del otro/la otra, como par valido, como persona
gue merece ser tratada como igual en la diferencia; normalizacion, vista desde la
naturalizacion de un fendémeno cultural como la existencia de personas de distinta
etnia, pero a las que consideramos inferiores a nosotros/as; folclorizacion, en la
perspectiva de atribuir a la CEA un caracter mediado por actividades culturalistas
(“los negros solo sirven para los deportes y el baile o la musica”) y, finalmente,
visibilizacion, porque -de todas formas- en el proceso emergieron elementos que
permiten ver posturas reflexivas y pueden ser entendidos desde una mirada que
introduce la preocupacion por una vida intercultural en la escuela, desde la

perspectiva critica que sefiala Walsh y he usado en este trabajo.

En primer término, se puede apreciar que docentes y directivos docentes se han
acercado al conocimiento de la CEA, a través de los diferentes documentos del
MEN'! y la SED*?, publicados en paginas en Internet o en los diferentes procesos
académicos, relacionados con la implementacion de la CEA en los colegios.

La catedra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio de 1997. ¢ A través de qué medios ha
conocido el Decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y estrategias para su

implementacion?

- A través de los medios de comunicacion e Internet
- LA SED

Directivos docentes: Fernando Mazuera, Toberin.

Para estas personas, la CEA es importante, porque favorece la formacion de
nuevas ciudadanias, se vincula con los desarrollos del area de Ciencias Sociales,
se crea un conocimiento sobre lo diverso y lo pluricultural. En sus respuestas se
observan procesos de normalizacion del lenguaje, respecto a un deber-ser de la
CEA, sin una mayor profundizaciéon de aquellos aspectos problematicos que
plantea la convivencia de nifias y niflos afrodescendientes en el entorno escolar,

barrial y social de Bogota.

" MEN: Ministerio de Educacién Nacional de Colombia.
'2 SED: Secretaria de Educacion de Bogota.
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2. ¢Considera que es importante su implementacién en las instituciones educativas?

- Es fundamental en la formacion de los nuevos ciudadanos sensibles y respetuosos de la dignidad humana.
- Si
- Si. Los alumnos deben aprender a convivir y respetar a la poblacion afrocolombiana.
Directivos docentes: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin,

También, se advierten miradas reduccionistas, cuando algunas respuestas
consideran, por ejemplo, “‘que es importante implementarla para reducir la

intolerancia frente a la poblacién afro™?

, en la medida en que generalizan que
todas las personas de la institucion educativa manifiestan intolerancia o rechazo a

las y los afrodescendientes.

De otro lado, en las percepciones de los estudiantes sobre la importancia al
reconocimiento de lo afrocolombiano se denotan posturas de normalizacion, en
cuanto a la aceptacion declarativa de frases como: “estos grupos son seres
humanos”, que tienen la necesidad de respeto, porque “hacen parte de nuestros
ancestros”, pero sin explicar por qué y como ocurriria eso en la vida escolar; a la
vez, revelan simultdneamente miradas reduccionistas, fundamentadas en el hecho
histérico de la esclavitud y a renglon seguido hacen un llamado a la aceptacion de
la poblacion “por su color”, aunque también se observan, de manera muy
recurrente, rasgos de folclorizacion cuando se les identifica a las personas

afrocolombianas sélo por sus expresiones artisticas y culturales.

¢, Cémo estudiante qué importancia le concede al reconocimiento de lo afrocolombiano?

- Una gran importancia porque hay que respetar a las personas como son.

- Es bueno porque empezamos a entender que todos somos iguales y no tiene que haber discriminacion

- La afrocolombianidad es importante ya que muchos hacen parte de ella y entre esos todos los
colombianos tanto afros como no afros

- Mucha importancia porque ademas yo soy negro.

- El origen y cultura, buena creacion artistica

Algunas respuestas estudiantes colegios: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin.

Las acciones administrativas orientadas al fortalecimiento de la céatedra se

postulan por parte de los directivos docentes a partir de planteamientos verbales

13 .
Entrevistas a docentes.
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que favorecen su “transversalizacion” o la implementacion, pero casi

exclusivamente en el area de las Ciencias Sociales.

Derivado de estas declaraciones, se puede observar que al momento de
interrogarles sobre las estrategias pedagdgicas, las enunciadas por las y los
docentes se refieren a la transversalidad del proyecto en las diferentes areas, pero
especialmente en la de ciencias sociales, con acciones dirigidas a ser presentadas
en las celebraciones como las izadas de bandera, con motivo de dias particulares,
establecidos como obligatorios para la construccion de ciudadania y civismo,
como el “dia de la raza” (12 de octubre), el dia de la afrocolombianidad (21 de
marzo), etc. En este tipo de acercamientos, se pueden inferir posturas

reduccionistas y de folclorizacion.

¢ Qué tipo de estrategias pedagogicas y metodolégicas se han desarrollado en su instituciéon para implementar la
catedra de estudios afrocolombianos?

- Se han llevado a cabo la semana de la afrocolombianidad donde se busca rescatar el papel de la raza negra en
nuestro proceso de mestizaje.
- Proyectos en el aula desde el area de Ciencias Sociales y trabajos colectivos presentados en izadas de bandera.

Docentes area Ciencias Sociales Colegios: Antonio Narifio, Toberin.

A su vez, las y los estudiantes advierten este mismo tipo de acciones en la
implementacion de la CEA, aunque también destacan la necesidad del respeto, la
tolerancia y la aceptacién de personas afrodescendientes, como valores implicitos

en las diferentes actividades que puede llevar a cabo la escuela.

- Se hacen talleres, izadas de bandera
- Izadas de bandera, clases de sociales, charlas en el auditorio
- Ninguna.
- Actividades culturales donde damos a conocer sobre afrocolombianidad
- No discriminar a las diferentes razas
- El dia de la afrocolombianidad.
Estudiantes Colegios: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin.

La fundamentacion de la CEA, de acuerdo con directivos y maestros se plantea,
en algunos casos a partir del reconocimiento de la diversidad, la interculturalidad y
los derechos humanos, lo cual puede dar una lectura de visibilizacion de lo
afrocolombiano en la construccién de la colombianidad. Desde otras percepciones
se establece que no hay una fundamentacion lo cual hablaria de una

normalizacion de la catedra como actividad que se realiza, pero sin valorar su
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importancia, también esta normalizacibn se puede establecer en posturas

multiculturalistas y de folclorizacion.

Los estudiantes describen los aprendizajes producto de las diferentes actividades
en torno a la CEA asi: no discriminacion, valoracion de las diferentes razas,
practica de valores como respeto o tolerancia, disfrute de expresiones artisticas y
culturales, en ellos se pueden ver rasgos normalizadores, reduccionistas y
folclorizacion. Algunos mencionan que no aprenden nada, porque no se hace

ningun trabajo al respecto.

El concepto de raza lo relacionan los tres actores educativos basicamente con el
color de la piel, con un determinismo genético y con algunas expresiones
culturales de grupos especificos, no se observan problematizaciones de orden del
poder y del saber frente a esta construccion. Las interpretaciones registradas se

evidencian desde la normalizacion y el reduccionismo.

RAZA:
- Tipo de color, de cultura, etc.
- Mestizos, negros, etc.
- Color de piel
- Tipo de color, de cultura, etc.
- Tipo de persona que segun su tipo de color y cultura se define
- Grupo humano con unas caracteristicas especiales.
Estudiantes Colegios: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin.

- Conjunto de individuos descendientes de una familia o de un pueblo.
- Determinada genéticamente con origen geografico definido y/o de antepasados nativos o inmigrantes
de otros lugares del planeta.

Docentes area Ciencias Sociales: Antonio Narifio, Toberin.
- Nuestra ascendencia, sangre y costumbres
- Se refiere a personas a seres que comparten ciertas caracteristicas.
- Grupo de personas con caracteristicas fisicas, biologicas, culturales, sociales iguales

Directivos Docentes: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin.

En cuanto al concepto de racismo, los diferentes actores, lo enuncian desde las
diversas formas de discriminacion y exclusion que viven las personas a causa del
color oscuro de su piel, aunque también los estudiantes lo relacionan con

segregacion de poblaciones por su orientacion sexual o por discapacidad. Aqui no
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se observa una claridad de los estudiantes frente al tema, para ellos es toda forma
de discriminacion y no establecen la conexién con su propia construccion sobre
raza. En general se observa como factor predominante el reduccionismo y la
invisibilizacion de las poblaciones afrocolombianas. Aunque en el caso de los
directivos docentes, se advierte una forma de visibilizacion cuando afirman que es

la “tendencia a falta de tolerancia respeto y dignidad de los seres humanos”.

RACISMO:

- Que van contra la raza afrocolombiana (negra).

- Gente que nos les gusta las personas de otro color

- Discriminacion por color de piel o algunos grupos de personas

- Que van contra la raza afrocolombiana

- Insultar el color o la raza de una persona

- Es una ideologia de superioridad de algunos individuos sobre otros
- Discriminacion por el color de la piel o religion, etc.

Estudiantes Colegios: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin.

- Actitud de desprecio hacia una raza, discriminandola por su color de piel, lengua, cultura, etc.
- Actitud discriminatoria hacia algin grupo o integrantes de peste, ya sea por segregacion o por actitudes
xendéfobas que influyen negativamente en la pluriculturalidad.
Docentes area Ciencias Sociales: Antonio Narifio y Toberin.

- Tendencia que refleja una falta de tolerancia con el respeto y dignidad de los seres humanos es
discriminatoria.
- Se refiere a la superioridad frente a otra raza

- Ideologia que considera la superioridad de una raza frente a las demas. Surge la discriminacion.
Directivos Docentes Colegios: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin.

La afrocolombianidad la relacionan los directivos, los docentes y los estudiantes
con el grupo de personas que tienen raices o ascendencia africanas, sin
considerar el mestizaje que se dio en nuestro pais, como si fuera un fenémeno
ajeno a ellos. En ese sentido los factores predominantes aqui son el

reduccionismo, la normalizacion y la invisibilizacion.

En consecuencia, las manifestaciones de racismo que expresan se relacionan con
el bullyng o el matoneo por el color de la piel, las expresiones que subalternizan al
otro, 0 en otros casos advierten que estas manifestaciones no se presentan, lo

anterior nos habla de formas para normalizar o invisibilizar al otro.

AFROCOLOMBIANIDAD

- El cruce de los afrodescendientes y los colombianos
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- Los colombianos que tienen un color de piel morena
- Personas de color que residen en nuestro pais
- Persona de color que es oriunda de Colombia
- Es la integracién de cultura africana con la indigena
- Africanos que vinieron a Colombia a mejorar su estado de vida
- Es la raza afrocolombiana que hace parte de nuestro pais
Estudiantes Colegios: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin.

- Colombia como descendiente de la raza negra proveniente de Africa
- Se llama asi al grupo de colombianos de origen africano que ingresaron como esclavos en la época de
la colonia en América.
Docentes area Ciencias Sociales: Antonio Narifio y Toberin.
- Todos los seres con ascendencia afro y nacidos en tierra colombiana con posibles cruces con
autdctonos indigenas o mestizos.
- Este término se refiere a los colombianos descendientes de Africa
- Es un término para denominar a aquellos colombianos descendientes de Africa

Directivos Docentes Colegios: Antonio Narifio, Fernando Mazuera, Toberin

Las propuestas para mejorar la implementacion de la CEA los directivos las
orientan a objetivar las reflexiones en actividades fuera de las aulas considerando,
valorando y respetando a todos los estudiantes, especialmente a los
descendientes de Africa, ello muestra un claro reduccionismo de la catedra, los
docentes apuestan por actividades como foros, talleres, carnavales, en una
tendencia de orden mes folclorizante, aunque, algunos advierten la necesidad de
primero sensibilizar para luego implementar la catedra, esta Gltima postura puede
abrir el camino hacia la visibilizacion. Por ultimo, los estudiantes proponen
actividades culturales, ludicas y expresivas de caracter folclorizante, aunque

algunos sugieren talleres, folletos informativos, tal vez méas de corte reduccionista.

Como se observa en los diferentes conceptos analizados, los actores no muestran
posturas que problematicen la CEA en sus diferentes aspectos y la tendencia que
prevalece es la folclorizacion de la misma. Por lo anterior se hace necesario
revisar y proponer una postura pedagogica que coadyuve a descolonizar este
saber para que pueda ser apropiado de forma critica en aras de la construccion de

la colombianidad.

En cuanto a los talleres, se promovid un ejercicio de sensibilizacion vy
reconocimiento a la diaspora africana orientado a reconocernos como parte de la

construccion de la colombianidad.
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CAPITULO 3.

CUESTIONAMIENTO CRITICO DESDE LA PEDAGOGIA DECOLONIAL A
CEA.

El capitulo har& referencia a como podemos los docentes entrar a cuestionar las
maneras en que se ha implementado la CEA en Bogota y desde qué elementos
pedagogicos (y teniendo un enfoque decolonial), se podria implementar a futuro
una verdadera catedra de estudios afrocolombianos, que visibilice a las
comunidades afro, desde sus saberes ancestrales en la construccién de nacion.
Este capitulo pretende hacer una reflexibn desde la pedagogia decolonial, para
invitar a los maestros y maestras de las diferentes instituciones de Bogota y del
pais, a comprometernos en el fortalecimiento de la CEA, a partir de la
trasformacion de nuestras practicas hegemonicas, de colonialidad del saber y del

poder en nuestros entornos educativos.

3.1. TRANSFORMACIONES DE LA COLONIALIDAD DEL PODER Y DEL
SABER: PERSPECTIVA DECOLONIAL E INTERCULTURALIDAD.

La colonialidad del poder y el saber, como lo plantea Catherine Walsh (2000),
pervive en las politicas publicas, reformas educativas y constitucionales, pero
pone de manifiesto que, a partir de la década de los afios 90 del siglo XX, el tema
de la diversidad en América Latina se ha puesto de moda, resultado de las luchas
de los movimientos sociales-ancestrales y sus demandas por el reconocimiento de
derechos diferenciales. Walsh hace manifiesto cémo, detrds de ese discurso
multiculturalista, no hay méas que la reacomodacion de lo que ella ha llamado la
“re-colonialidad”, con unas nuevas practicas de inclusidn que enmascaran el poder
hegemaénico del saber, a partir de politicas educativas globales de una sociedad
neoliberal de mercado.
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Es de esta forma como, dentro de mi investigacion, se evidencian dichas practicas
hegemodnicas en las tres instituciones educativas caracterizadas, ya que en los
resultados de la indagacion realizada se reafirma que en las mismas se promueve
el multiculturalismo, que reconoce la necesidad de convivir con el otro/la otra y
respetar la diferencia, sin que exista una problematizacién sobre lo que realmente
significa una relacion intercultural entre los estudiantes y los mismos docentes.
Hecho que impide una verdadera implementacion de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos, puesto que la constatacion de acciones que destacan la
presencia de personas afrodescendientes (o indigenas), s6lo se convierte en una
actividad mas para realizar, desde un culturalismo inserto en las instituciones
educativas, que niega y subordina al otro por la diferencia racial establecida. Por
ello Walsh (2013) plantea:

Pero mientras la dupla modernidad-colonialidad histéricamente ha funcionado a
partir de patrones de poder fundados en la exclusién, negacion y subordinacion y
el control dentro del sistema-mundo capitalista, hoy se esconde detrds de un
discurso (neo)liberal multiculturalista. Hace asi pensar que, con el reconocimiento
de la diversidad y la promocion de su inclusioén, el proyecto hegeménico de antes
se esta disuelto. Pero mas de desvanecerse, la colonialidad del poder en los
Gltimos afios ha estado en pleno proceso de re-acomodacion dentro de los
designios globales ligados a los proyectos de neo-liberalizacion y las necesidades

del mercado; he alli la “re-colonialidad”. (Walsh, afio, p.4)

Es asi como podemos dialogar con Anibal Quijano, que lo que acontece en las
escuelas que reconocen la presencia afrodescendiente pero no transforman los
comportamientos discriminatorios, se cimienta en practicas de la colonialidad del
saber y del poder, que se funda en sus elementos constitutivos de clasificacién
racial/étnica de la poblacibn mundial, como patron de poder, que opera en las
dimensiones materiales y subjetivas de los individuos, en su vida cotidiana y en la
organizacion social, a partir de los cuales se configuran nuevas identidades,
(indios, negros, aceitunados, amarillos, blancos, mestizos), en espacios geo-

culturales y geopoliticos (América, Africa, Lejano Oriente, Cercano Oriente, Asia y
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Europa), subjetividades que son trasformadas cognitivamente desde el patron de

la verdad eurocéntrica.

Esta colonialidad del saber y del poder sigue siendo el andamiaje perfecto en las
instituciones educativas, en tanto la dindmica pedagdgica, de manera
naturalizada, se centra en un ideal del blanqueamiento de las poblaciones en la
clasificacion social, siendo considerados superiores los mestizos-blancos,
mientras que los indios y los negros, son mirados como inferiores, siendo los

contenidos de los curriculos disefiados, para este primer grupo.

Es de esta forma que, directivos docentes, asi como maestros y maestras,
contindan ejerciendo sus préacticas pedagdgicas con base en textos y actividades
culturalistas, enmarcadas en la verdad eurocéntrica, como lo refleja el proceso de
la investigacion realizada, en la medida en que se encuentran contradicciones
entre la que los maestros plantean como propuestas para el desarrollo de la CEA,
como proyecto trasversal, y lo que refieren los alumnos, por cuanto estos ultimos
desconocen totalmente la existencia en sus planteles escolares de la catedra,
situacion que propone la necesidad de adelantar una reflexion sobre nuestras
practicas de aula, porque las mismas siguen permeando las subjetividades de
nuestros alumnos y alumnas, con base en la nocion de que el conocimiento
verdadero es exclusivamente el originado en occidente, por causa de la
colonialidad del poder hegemédnico de nuestros proyectos educativos, como

Quijano lo expresa:

El eurocentrismo, por lo tanto, no es la perspectiva cognitiva de los europeos
exclusivamente, o solo de los dominantes del capitalismo mundial, sino del
conjunto de los educados bajo su hegemonia. Y aunque implica un componente
etnocéntrico, éste no lo explica, ni es su fuente principal de sentido. Se trata de la
perspectiva cognitiva producida en el largo tiempo del conjunto del mundo
eurocentrado del capitalismo colonial/moderno y que naturaliza la experiencia de
las gentes en este patron de poder. Esto es, las hace percibir como naturales, en
consecuencia, como dados, no susceptibles de ser cuestionados. (Quijano, Anibal,
2000, p. 343).
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Quijano reafirma mi tesis frente a las evidencias que arrojo la investigacion,
respecto de que, con nuestras practicas pedagdgicas, estamos prolongando en el
espacio y en el tiempo, la subjetivacion de individuos desde el mismo dispositivo

de control del saber y poder colonial, en el que fuimos constituidos.

3.1.1. COLONIALIDAD DEL PODER Y “RACIALIZACION” DE LA
POBLACION.

Teniendo como base la pedagogia critica como fuente cuestionadora de las
practicas pedagogicas y educativas, que tienen lugar en los contextos escolares vy,
en especial, en las tres instituciones caracterizadas en mi trabajo de investigacion
y dentro de las entrevistas aplicadas y el desarrollo del taller, se evidencia cémo la
categoria raza emerge desde la racializacion que los estudiantes hacen al
diferenciar a sus pares afros por el color de su piel, las facciones de sus rostros,
desde una estereotipia marcada por la colonialidad del poder, que distingue como
menos capaz o0 menos igual al otro/la otra afrodescendiente y se mantiene
enraizada en los contextos escolares; esa clasificacion es determinista y se ha
mantenido desde una pretendida justificacion de las ciencias positivas (racismo
cientifico), y se conservan aun solidamente en las relaciones de poder en los

entornos escolares.

Anibal Quijano (1999) expresa, ademas, que la racializacion fue producida en
América como elemento caracteristico de la colonialidad del poder, con los usos
de la categoria raza con fines descalificatorios y como una forma de relacion de
subalternidad, enraizada desde las relaciones de colonialidad del ser y del saber,
que siguen siendo elementos constitutivos del poder social actual y que se
construye a partir de las normas, como es en el caso de la Catedra de Estudios
Afrocolombianos, en donde dicha categoria es etérea y determinada, pero no se
encuentra desde formas explicativas de la subjetividad ancestral, cultural e
historica de la comunidad afrodescendiente, que le otorgaria una contextualizacion
a su situacion socio-economica y de postergacion social, sino que se basa en
unos preceptos instrumentalizados por el poder del Estado colombiano, ese si,

etnocéntrica desde la predominancia blanca-mestiza.
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Y como lo plantea Quijano, se sigue repitiendo el mismo modelo colonial, desde
una clasificacibn que mantiene, asi, indisolubles las relaciones de poder que
subalternizan lo afrodescendiente (ademas de lo femenino, lo infantil y lo
indigena). Es aqui donde podemos desarrollar, desde la escuela, esa negacion del
reconocimiento singular y especifico del otro, que circula dentro de las
instituciones educativas caracterizadas dentro de esta investigacion, que
desarrollan la doctrina de la jerarquia cultural de quién es, y quién no es, dentro
de un grupo social, determinado por un locus de enunciacion (en este caso, la
supuesta localizacion de los negros, afrocolombianos en una uUnica zona
geografica especifica), convirtiéndose el racismo naturalizado en un elemento mas
cotidiano, desde un racismo vulgar y simplista, asociado al biologisismo y
determinado por lo fenotipico y genotipico, que se trasforma, progresivamente, en
racismo cultural, cuya concrecion es el blanqueamiento del otro, como posibilidad
de ser aceptado/a o reconocido/a, con la pérdida consiguiente de sus valores
culturales, como: la lengua, el vestido, sus técnicas, que son desvalorizadas, asi
como también sus costumbres, lo que lleva a la liquidacion — si no total, al menos

importante- de sus esquemas culturales y a la enajenacion de sus subjetividades.

Es por ello que la escuela debe potenciar el reconocimiento de las poblaciones
afrocolombianas y asumir una pedagogia social de la diferencia cultural y en
particular , con relacién a las poblaciones afrodescendientes , que -hasta ahora-
escasamente han sido consideradas en los proyectos trasversales etnoeducativos,
como lo evidencian algunas entrevistas realizadas a los docentes (ver anexos);
todo esto, originado en ese blanqueamiento del cual ya hicimos mencién y en el
racismo cultural, que emerge desde lo pedagdgico en los entornos educativos. En
consecuencia, se debe buscar reconocer la voz de los que no son nombrados y
hacer visible la diversidad cultural, a partir de las trayectorias afrodescendientes,
en escenarios que propicien un dialogo intercultural desde otros parametros, que
se hacen posibles solamente cuando se asume la historicidad de nociones como
la “raza” o la “casta”, impuestos en la Colonia pero sedimentadas en los
comportamientos contemporaneos, en lo que se denomina la colonialidad, en sus

dimensiones del ejercicio del poder, de la legitimidad de los saberes y de los
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modos de actuar y reconocer al otro, es decir, en la colonialidad del ser, como

explico enseguida.

3.1.2. COLONIALIDAD DEL SABER Y EDUCACION.

Walter Mignolo (2004), en consonancia con la categoria de colonialidad del poder,
elabora el concepto de geopoliticas del conocimiento, con el cual hace la
asociacion respecto de que la construccion del conocimiento sucede en espacios
geo-histadricos, relacionados con centros de poder, en donde el conocimiento tiene
un lugar de origen y un valor dado desde la colonialidad del poder y del
capitalismo. Es por esta razén que la geopolitica del conocimiento emerge de la
critica al pensamiento moderno occidental (verdad eurocéntrica), que busca
alcanzar la descolonizacién intelectual y epistémica, desde el conocimiento
localizado y el reconocimiento de esos “otros saberes”, aquellos marginalizados y

dominados, en los espacios de produccién de conocimiento.

Para Quijano (2000) y Mignolo (2009) el pensamiento occidental [plantea que] el
mundo es objetivamente cognoscible, puede ser captado por conceptos y
representaciones construidos por la razén. A partir de la separacién radical entre
sujeto/objeto, originaria del pensamiento cristiano y secularizada por Descartes, la
construcciéon del conocimiento es “objetivizada”, es un conocimiento “des-
corporeizado”; puede, por tanto, generalizarse y devenir universal. Mignolo plantea
gue la localizacién geo histérica donde se gesta este conocimiento es limitada, ya
gue la teoria y la ciencia son producidas en el occidente europeo. La legitimacién
universal de este conocimiento es una expresion mas del poder colonial. (Ojeda y
Cabaluz, 2010.p.153)

Podemos apreciar como Mignolo denota que el conocimiento creado desde
Europa, con complicidad de la colonialidad del poder, no es mas que una
invencion de la modernidad, con las cuales se quiere imponer otras formas de
racionalidad y conocimiento. Por tal razén, “ciencia” y “conocimiento” deben
comprenderse como conceptualizaciones localizadas geo-histéricamente, cuyo

solo objetivo seria el dominio de las subjetividades.
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Es asi como la educacion, en nuestros centros escolares sea de educacion
bésica, media o superior, estd mediada por saberes del mundo moderno/colonial;
y se pudo apreciar en la investigacion como directivos docentes, maestros/as y
alumnos/as de las tres instituciones objeto de este trabajo, plantean sus
posicionamientos sobre la CEA y, en particular, lo afrodescendiente, desde teorias
deterministas y biologicistas, esbozadas en textos y libros colonizados , frente al
supuesto desarrollo de la cétedra de estudios afrocolombianos, que se queda
simplemente en actividades de celebracion de efemérides, sin que se hagan
posicionamientos criticos desde Opticas como la interculturalidad y la busqueda de
pedagogias que descolonicen la enseflanza de las diferentes é&reas del
conocimiento y, de esta forma, como docentes podamos subvertir esos discursos
hegemonicos en torno al conocimiento dentro de nuestros centros educativos,
para construir saberes que provengan de la verdad emancipatoria, desde la
produccién de un conocimiento ético, politico y epistémico que emerja de nuestras

comunidades, afrodescendientes e indigenas.

Por tal razén, el analisis realizado pone de presente que la Catedra de Estudios
Afrocolombianos, en nuestro sistema educativo, se ha convertido en un proyecto
MAas y se encuentra colonizada por el saber eurocéntrico en las areas de historia y
geografia, sin que tenga un sustento epistémico y social que la visibilice, la
cuestione, la contextualice y le dé posibilidades de produccién de nuevos

conocimientos.

Para Axel Rojas (2011), en “Gobernarse en Nombre de la cultura”, la construccion
del conocimiento debe darse dentro del didlogo de las culturas, que esta basado
en la interculturalidad, un proyecto dirigido a la transformacion del sometimiento e
imposicién de saberes a las poblaciones, pero explica que, dentro del contexto
actual de nuestra nacion y sistema educativo, la interculturalidad funciona como un
dispositivo mas de poder, que define las politicas de educacién para indigenas y
afrodescendientes promovidas por el Estado, los organismos multilaterales, los
sectores de la academia y las organizaciones sociales que, al final, terminan

siendo practicas multiculturalistas que se convierten en estrategias de
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gubernamentalidad, ya que proponen el bienestar de individuos y de poblaciones,
o la eliminacién de los conflictos que los afectan, sin cuestionar la genealogia de
este estado de cosas y, en consecuencia, buscan conducirlos a la adopcion de
mejores practicas de vida, integradas a las del resto de la poblacion, que se

consideran mejores y “mas desarrolladas”.

Es por ello que Rojas define estas formas como métodos culturalistas, que
conforman las sociedades desde la cultura, la diversidad cultural y los saberes
considerados legitimos, afianzdndose el multiculturalismo como un proyecto de
gobierno, que se traduce en los programas educativos y practicas pedagogicas de
nuestros contextos escolares. La CEA, dentro del proceso de investigacion
efectuada se despliega en el discurso educativo oficial sobre practicas meramente
culturalistas y de folclorizacion, que se naturalizan como el deber-ser en los
diferentes entornos educativos, y, en otros casos, se desconocen totalmente tanto

su existencia como sus posibilidades. Es asi como Rojas (2011) afirma:

Para comprender como ha sucedido este proceso, es necesario analizar de
manera en que la cultura ha llegado a ser un argumento en nombre del cual se
busca conducir la conducta de individuos y poblaciones: es decir, el proceso
mediante el cual se constituye en razén de gobierno. De otro lado, es necesario
analizar las tecnologias, que son la forma pragmatica que adquieren dichas
razones (Inda 2008), y que se materializan en documentos, dispositivos,
declaraciones, politicas y proyectos, en los que se expresan las voces de
instituciones y expertos autorizados para definir y prescribir las conductas

requeridas. (p.178).

3.1.3. COLONIALIDAD DEL SER Y PERSPECTIVA EMANCIPADORA.

Teniendo como fundamento lo planteado en el apartado anterior por autores
como Mignolo y Rojas, entendemos que la colonialidad del saber va de la mano
de la colonialidad del ser, definida ésta ultima por Maldonado Torres (2003)
aguella dimension de la colonialidad que tiene que ver con el impacto
internalizado en la experiencia de vida de los individuos Yy que conlleva a la

construccion de nuevas subjetividades, que permean todos los campos del ser
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(lenguaje, conocimiento, cultura); es por ello que la colonialidad del ser esta
constituida por los niveles genético, histérico y existencial de los individuos y las
colectividades, afectando de manera directa su identidad.

Por dicha razon, al analizar las expresiones de colonialidad del ser en la
construccion de la afrocolombianidad, vemos como la misma esta articulada a
identidades colectivas, que emergen de movimientos sociales, como lo han
planteado, Castro GOmez y Restrepo, cuando hacen referencia a una genealogia
de la colombianidad, identificando que no puede haber una sola forma de ser
colombiano(a), sino que vivimos dentro de un conjunto de “regimenes de
colombianidad”, que construyen al ser desde espacios y momentos historicos

diferenciados. De la misma manera, Maldonado (2003) expresa:

Al comienzo dijimos que la colonialidad del ser es un concepto que intenta capturar
la forma en que la gesta colonial se presenta en el orden del lenguaje y en la
experiencia vivida de sujetos. Ahora podemos ofrecer una descripcion mas precisa
de esto. La colonialidad del ser es una expresion de las dinAmicas que intentan
crear una ruptura radical entre el orden del discurso y el decir de la subjetividad
generosa, por lo cual representa el punto maximo de este intento. El mismo queda
expresado en la transformacion del orden del discurso en un dicho o discurso
coherente establecido, anclado en la idea de una diferenciacion natural entre

sujetos, es decir, en la idea de raza. (p.154).

Para Maldonado, dicha colonialidad del ser esta reforzada desde la idea de “raza”
que, desde la perspectiva colonizadora, subalterniza y deshumaniza lo indigena y
lo negro, que esta ligada al “ego conquiro” (yo conquisto); y al “ego cogito” (yo
pienso) que, desde la perspectiva colonial, son los dos elementos que constituyen
al ser, es por ello que lo negro y lo indigena, al no poseer estos dos elementos
colonizadores, no tenian derecho a poseer alma o0 a ser europeos; por tanto, esta
apreciacion cartesiana lleva a concluir que: los otros no son, los otros no piensan,
estan desprovistos, no deben existir; constituyéndose de ese modo dicha I6gica en
la negacion del otro, racializado. De ahi que, Maldonado Torres se refiera (2003, p.

23), a que los cuerpos negros son Vvistos como excesivamente, violentos y

123



eroticos, tanto como recipientes legitimos de violencia excesiva, erotica, de otras

formas.

Por lo anterior, se puede observar como la catedra de estudios afrocolombianos
se instaura desde el poder hegemonico del Estado mediante el “Ego Cogito”, yo
pienso, que se establece gracias a un conjunto de normas para su
implementacion, mediado por unos lineamientos curriculares etéreos, que

promueven la interpretacion ambigua para su desarrollo en los centros educativos.

De ahi que, en la interpretacion de los datos recolectados, cada docente, directivo
y estudiantes, esta dando su versién sobre como comprende lo afrodescendiente
en la escuela desde su propio “Ego cogito” y por ende, producen su conocimiento
y practica pedagogica. En ese sentido, Maldonado plantea una perspectiva
emancipatoria denominada descolonizacion (accidn que supone una ruptura con
las dinamicas raciales), a lo que ha llamado amor decolonial, como una forma de
deshacer el imaginario del mundo social y geopolitico creado sobre igualdades
abstractas, para que lo trasforme, desde una ética de la descolonizacion o de la
liberacion, con el fin de que oriente una politica radical de oposicion a la
colonialidad en todas sus formas; cuestiébn que seria una de las perspectivas y
posibilidades a trabajar con directivos docentes y docentes para subvertir las
practicas hegemoénicas y deterministas, sobre cuales son las areas académicas
gue pueden ser consideradas de mayor 0 menor importancia y por consiguiente,
se deben potenciar en los planes de estudio y curriculos pre-establecidos. A este
ejercicio de problematizar la colonialidad en la practica, Maldonado Torres (2003)

ha denominado giro decolonial:

El giro de-colonial implica fundamentalmente, primero, un cambio de actitud en el
sujeto practico y de conocimiento, y luego, la transformacion de la idea al proyecto
de la de-colonizacién. El giro des-colonial, en el primer sentido, y la idea de des-
colonizacion, son probablemente tan viejos como la colonizacion moderna misma.
Estos encuentran sus raices en la respuesta visceral de los sujetos conquistados
ante la violencia extrema de la conquista, que invalida los conocimientos, formas

de ser, y hasta la misma humanidad de los conquistados. Los principios del giro
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de-colonial y la idea de de-colonizacién se fundan sobre el grito de espanto del
colonizado ante la transformacion de la guerra y la muerte en elementos ordinarios
de su mundo de vida, que viene a transformarse, en parte, en mundo de la muerte,

0 en mundo de la vida a pesar de la muerte. (p.159).

3.2. PEDAGOGIAS DECOLONIALES, CEA Y SUS POSIBILIDADES DE UNA
INTERCULTURALIDAD CRITICA.

Una oportunidad y posibilidad para la visibilizacion e implementacion de la Catedra
de Estudios Afrocolombianos, es una que se plantee preguntas desde una
perspectiva emancipadora, como lo planteé anteriormente Maldonado Torres,
desde “el giro decolonial”’, que propone el programa de decolonialidad como un
proceso de contraparte y resistencia al proyecto de modernidad/colonialidad, que
ha permeado las practicas pedagdgicas de una manera transversal en nuestros
entornos escolares, en la linea que Mignolo, al respecto, afirma: “La decolonialidad
es la energia que no se deja manejar por la logica de la colonialidad , ni se cree

los cuentos de hadas de la retérica de la modernidad”. (Mignolo, 2007, p.27).

En ese marco, el giro decolonial implica una posicion critica y de resistencia de
cara a la colonialidad, para deslegitimar las l6gicas, practicas, simbolismos y
significados que se acomodan en lo econdmico, politico, social, epistémico y
personal del ser humano; pero, una vez reconocidas, desde esta herida colonial,
dichas rupturas, es necesario a la vez reivindicar los saberes, tradiciones,
memorias e identidades que, histéricamente, han sido subalternizados vy

desconocidos por el poder colonial.

De esta forma surge, una mirada reflexiva sobre los dispositivos, practicas y
significados del proyecto modernidad/colonialidad, que puedan dialogar desde una
pedagogia en clave decolonial con este nuevo horizonte de pensamiento; que
busca desde la escuela una reflexion pedagdgica sobre la construccion del sujeto

moderno, para de-construirlo y descolonizarlo.

Es asi como la interculturalidad critica se convierte, para nosotros/as, en eje de

nuestras practicas pedagogicas, en una nueva légica, un camino para pensar y
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repensar, construir, deconstruir y reconstruir desde la diferencia, en donde en
verdad se construyan subjetividades desde un pensamiento étnico identitario,
critico, pensando de otro modo y que se mueva a través de la logica del otro/ la
otra, constituyéndose en ese pensamiento fronterizo, que entabla un diadlogo con el
pensamiento dominante, pero que, a su vez, lo permea, lo descoloca, con otro
conocimiento e historias y modos de pensar que lo llevan a una interculturizacién
critica del conocimiento, hacia una verdadera trasformacion de las relaciones, que
si se diesen de esta forma en los procesos pedagégicos y, en especial, en la
implementacion de la “ Catedra de Estudios afrocolombianos” lograriamos como

maestros un verdadero enlace decolonial en nuestros procesos pedagdgicos.

Por ello, fue de gran relevancia en mi trabajo utilizar la categoria de
interculturalidad critica, ya que con ella en mi investigacion surge una nueva forma
de construir el conocimiento, a partir de ese otro que se ha mantenido

invisibilizado.

3.2.1. PEDAGOGIAS CRITICAS.

Es aca en donde la pedagogia critica se convierte en un referente necesario en el
proceso de descolonizar las practicas pedagdgicas en torno a la catedra de
estudios afrocolombianos, pues en ésta subyace el poder emancipador, que
ofrece la posibilidad de interpretar y problematizar las relaciones del poder y del
saber que se constituyen en la escuela. Esta pedagogia encuentra asidero en
pensadores como: Henry Giroux y Peter MacLaren (pedagogos de Norteamérica),
quienes sustentan sus posturas en los fundamentos de la escuela de Frankfurt,
complementandolas con otras de resistencia con respecto a la globalizacion, el
capitalismo, la exclusién y la religion, entre otros aspectos, siempre en torno a la

educacién como senda para obtener el cambio social.

De este modo Giroux (1985) expone como la pedagogia critica posibilita una
praxis entre la politica y la ética, en una cimentacion vinculada al entorno social e

historico; es por esta razon que, su radio de accion va mas alla del aula de clases,
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con el objeto de influir en la cultura, la politica y demas aspectos en los cuales se

basa la vida educativa y, por l6gica, constituirla en una lucha pedagdgica.

De esta manera, como docentes podemos plantear nuevas formas de producir
conocimiento, que posibiliten la insercion e implementacion de la Céatedra de
Estudios Afrocolombianos en los planes de estudio y los curriculos, para que la
escuela se convierta en un escenario de posibilidades, donde se favorece el
ocupar esos espacios de poder, tanto politicos y econémicos, para quienes han
sido subalternizados. Es asi como este autor plantea:

La escuela entonces es reproductora, en cuanto que proporciona a las diferentes
clases y grupos sociales el conocimiento y las habilidades necesarias para ocupar
su lugar respectivo en una fuerza de trabajo estratificada en clases, razas y sexos,
porque funciona, en parte, para distribuir y legitimar formas de conocimiento,
valores, lenguaje y estilos que constituyen la cultura dominante y sus intereses y
porque forman parte del aparato estatal y legitiman los imperativos econémicos e

ideolégicos que subyacen al poder politico del estado. (1985 p. 39).

Para MacLaren (1997), por su parte, la pedagogia critica se ocupa de ayudar a los
estudiantes a cuestionar la formacion de sus subjetividades en el contexto de las
avanzadas formaciones capitalistas con la intencion de generar préacticas
pedagdgicas (...) que estén dirigidas hacia la transformacién del orden social
general en interés de una mayor justicia racial, de género y econémica (p. 270).

De esta forma, para Maclaren y Giroux, la pedagogia critica en la escuela es el
repensar y problematizar aquellas practicas utilizadas por el maestro o la maestra,
transformandolas y rompiendo con los paradigmas, fortaleciendo instrumentos
pedagogicos que formen y trasformen a los educandos en seres criticos, capaces

de interactuar y comprender el entorno en que viven, desde su propia subjetividad.

En la misma linea, Moacir Gadotti (2003), sefiala que la escuela debe tener un fin
humanista, mostrando a sus alumnos que existen otras culturas fuera de la suya,

otras perspectivas de vida, otras ideas. Por ello, la escuela debe ser vista en lo
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local, como punto de partida, pero tiene que ser intercultural, como punto de

llegada; porque, para Gadotti (2003):

La escuela moderna, uniformadora, no fue capaz de construir lo universal
partiendo de lo particular. Intenté invertir el proceso, imponiendo valores y
contenidos universales sin partir de la préctica social y cultural del alumno, sin
tomar en cuenta su identidad y diferencia, uno de los factores del fracaso de
nuestro sistema educativo esta en el hecho de que él no haya tomado en cuenta la
diversidad cultural en la construccién de una educacion para todos. (p.248).

Gadotti sostiene que la escuela deber ser osada, curiosa, que dialogue con todas
las culturas y concepciones del mundo, en donde se comprendan las
especificidades como representacion de un todo. Por tal razén, la escuela debe
tener una perspectiva intercultural de la educacion, pues es evidente que se trata
de un reto de la educacion posmoderna, que cuestione, dia a dia, las practicas
pedagdgicas insertas en nuestras instituciones educativas. Reto que no se refleja
en practicas pedagogicas como las analizadas respecto de la implementacion de
la Céatedra de Estudios Afrocolombianos, que, simplemente, caen en la
foclorizacion e invisibilizacion de lo afrodescendiente en la escuela, desde
proyectos que se dicen trasversales, pero que no se ejecutan en la practica en
ninguno de los centros educativos estudiados y que son letra muerta en los

Proyectos Educativos Institucionales, PEI, de los mismos.

Es asi como de la constatacion de una practica que borra las diferencias étnicas,
surge el cuestionamiento sobre cémo, en pleno siglo XXI, existiendo proyectos
transformadores, desde las pedagogias decoloniales e interculturales, los
maestros y maestras nos encontramos aun inmersos en practicas hegemonicas
como: impartir el conocimiento de las Ciencias Sociales a partir de proceres y
fechas historicas con base en la “verdad occidental”, no reconocer el aporte de los
pueblos originarios y de los negros en la construccion de la colombianidad, entre
otras; practicas que no contribuyen a la trasformacion de las subjetividades de
nuestros estudiantes porque no estamos trabajando desde posturas criticas, con

las cuales seamos capaces de interactuar con el otro/la otra, en la diferencia.
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Queda esta gran pregunta por resolver ¢por qué, como maestros y maestras,
continuamos configurando subjetividades desde dispositivos hegemonicos de

colonialidad del poder y del saber?

3.2.2. PEDAGOGIAS POPULARES.

Lamentablemente, en el ambito de la educacion, las trasformaciones de la
colonialidad del poder y del saber siguen latentes, como se puede observar en el
analisis de la implementacion de la Céatedra de Estudios Afrocolombianos en las
tres instituciones caracterizadas para tal efecto en la ciudad de Bogota. El tema de
la importancia de los estudios sobre Africa, la afrodescendencia y su importancia
en la configuracion del pais sélo se refiere a discursos en los campos de la
intelectualidad y de la escritura académica, muchos de ellos relacionados con los
lineamientos de una educacion y enseflanza enfocados en la modernidad,
sustentados en un orden global de las l6gicas del patron de poder dominante, en
donde la escuela fabrica individuos acordes a la reproduccién del sistema; es decir
, o existe una escuela liberadora, que propenda por una accion reflexiva de

quienes educan y son educados, como lo plantea Pablo Freire (2001):

El gran problema radica en cdmo los oprimidos, como seres duales, inauténticos,
que alojan al “opresor” en si, pueden participar de la elaboracion de la pedagogia
para su liberaciéon. Solo en la medida que descubra que “alojan” al opresor podran

contribuir a la construccién de su pedagogia liberadora (p.35).

Concuerda Freire, desde esa pedagogia popular liberadora, la centralidad de
considerar que los saberes escolares deben conllevar a la conformacién de
subjetividades generadoras de verdaderas trasformaciones desde ese “otro”, para
generar cambios en esos discursos que hemos asumido y dar la posibilidad de
instaurar la voz desde un lugar “otro”, como una construccién de subjetividades

ligadas a memorias socio-culturales, es decir, desde sus propias historias locales.
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Para Freire, la educacion no debe restringirse a una mera forma institucional, sino
que se debe ampliar a contextos sociales, politicos y epistémicos, en una lucha de
naturaleza educativa, criticamente concietizadora. La pedagogia de Freire destaca
la responsabilidad de pensar criticamente, de aprender a ser uno mismo, lo que
implica tener una ética humana en y con el mundo. Esta ética, para Freire, toma

fuerza al confrontar las condiciones de opresion.

Para este autor, la educacion debe empezar superando la contradiccion entre
educador y educando, que debe afianzarse en una percepcion integradora, de tal
forma que docentes y discentes aprendan a leer la realidad para escribir su
historia; esto supone comprender el mundo criticamente, para entrar a

transformarlo desde una visién liberadora.

Siguiendo el marco de la pedagogia popular liderada por Freire, Gadotti hace
aportes relevantes, tales como que la educacion debe enfocarse en el concepto de
igualdad, porque la educacion moderna buscO eliminar las diferencias y la
posmoderna se debe encargar de trabajar por la equidad, desde la dptica de
restablecer los derechos fundamentales que no le han sido reconocidos a las
comunidades minoritarias; en nuestro caso, a las afrodescendientes. De esta
manera, Gadotti problematiza las formas como la escuela se ha confinado al
determinismo y reduccionismo cientificos respecto de las subjetividades de los
individuos, maxime cuando pertenecen a grupos racializados por la historia de las
opresiones y que su funcién principal es mantener el equilibrio entre la cultura
local y la universal, partiendo del andlisis y trasformacion de los curriculos mono-
culturales, procurando formar maestros criticos, que elaboren estrategias
educativas igualmente criticas, desde sus propios problemas locales, dandose asi

una verdadera educacién para las clases populares:

En sintesis, podriamos decir que la educacion moderna trabajé con el concepto-
clave "igualdad" (buscando eliminar las diferencias) y la educacién posmoderna
trabaja con el concepto-clave "equidad" (buscando la igualdad sin eliminar la
diferencia). El presupuesto basico de la educacion moderna es la hegemonia, la

universalizacion de una visién del mundo. El presupuesto basico de la educacion

130



posmoderna es la autonomia, la capacidad de autogobierno de cada ciudadano.
Asi, ella pretende enfrentar el reto de mantener el equilibrio entre la cultura local,
regional, propia de un grupo social 0 minoria étnica, y una cultura universal, hoy
patrimonio de la humanidad. Analiza criticamente los curriculos mono-culturales
actuales y procura formar criticamente a los profesores, para que cambien sus
actitudes, frente a las minorias culturales o de las culturas en desventaja social, y
elaboren estrategias de instruccion propias para la educacién de las clases
populares, procurando, antes que nada, comprenderlas en la totalidad de su
cultura y de su vision del mundo. (p.348,).

3.2.3. PEDAGOGIAS DECOLONIALES.

Es en este camino recorrido por las pedagogias populares y posmodernas que
entramos a dialogar con la pedagogia en clave decolonial, que segun lo plantea
Christian Diaz (2010), surge desde una propuesta que se consolida en la reflexion
y el debate criticos, mediados por el dialogo desde diferentes épticas del saber; la
misma emerge del giro decolonial y se concibe desde una comprension critica de
la historia para producir practicas enmancipatorias, cuestionadoras de las teorias
tradicionales, del analisis historiografico lineal, por ejemplo a partir del analisis con
los estudiantes de la poesia de Candelario Obeso, se pueden encontrar las
articulaciones entre pobreza, segregacion y exclusiébn y como estas se repiten en
la cotidianidad de los estudiantes no solo por su lugar de origen sino por su

condiciébn econdmica.

¢Soy un macho negro?
iPues de ello me alegro!
Soy negro y soy macho,
Como dice usted.

Y siempre prefiriese ser un macho negro a ser burro blanco

como su merced. (Caballero, 1943)
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Es asi como, esta pedagogia, origina otras perspectivas del saber, que no solo
afectan los contenidos susceptibles de ser ensefiados, sino también sus
metodologias y propuestas didacticas. Diaz (2010) expone que,

Considerar la necesidad de una comprension critica de la historia desde una
pedagogia en clave decolonial, presupone desestabilizar y debilitar la visién
eurocéntrica que comporta la perspectiva de occidente, abriendo la posibilidad de
reconocer otras formas de verla, comprenderla y configurarla. A su vez, significa
desmantelar el andamiaje conceptual y epistémico que mantiene la exclusién, la
segregacion y [el] control, asi como la imposicibn de un sistema econdémico
globalizante, como un fenémeno natural que se afirma en las condiciones propias

del devenir histérico (p.222).

Asi, debe producirse la trasformacion estructural de la educacion formal, para
contribuir en la formacion de sujetos conscientes de su pertenencia de vivir la
verdadera decolonialidad, aunque pensar en una educacion transmoderna
(siguiendo el concepto de Dussel), implica incorporar todos los actores sociales y
no solo a los pueblos originarios y afrodescendientes.

Es por ello que se propone pensar en una pedagogia decolonial, como la plantea
Catherine Walsh, encargada de desaprender lo impuesto y asumido y volver a
reconstruir el ser, desde la produccion de un conocimiento alternativo, a partir de
una mirada critica de la conformacion de los saberes y disciplinas al interior de la
educacion, en donde se empiece a elaborar un pensamiento transdiciplinario, que
construya un diadlogo con otras disciplinas y saberes. Por esta razén es que la
pedagogia decolonial busca construir un conocimiento compartido, construido
colectivamente, ya que el conocimiento para ser valido y legitimo no surge
exclusivamente desde la episteme occidental, sino también desde las culturas que
han resistido su hegemonia, en donde entre a operar el pensamiento fronterizo,
gue nos invita a traspasar, interrumpir, desplazar e invertir practicas y conceptos
heredados, mediante metodologias que se entretejen y se construyen en la
resistencia y la oposicion que llevan a la re-existencia y la re-humanizacion. Es

necesario entender que todos los pobladores hemos sido educados en epistemes
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occidentales por ello es necesario replantearlas acudiendo a los saberes otros, a

todo aquello que nos constituye, como Diaz (2010) argumenta:

Esgrimir una pedagogia en enclave colonial, requiere un importante trabajo que
sea sostenible y viable en el tiempo. Un trabajo de reflexion critica permanente,
conectado con la idea de que es posible crear alternativas otras, de educaciéon y
formacion humana, fundadas en criterios diferentes a los que han sido impuestos
desde la colonialidad del poder; esto permitira suscitar y viabilizar movilizaciones
que en el plano didactico y metodolégico nutran todo el esfuerzo emancipatorio,
perfilado a fracturar las clasicas y hegemonicas categorizaciones de raza, género,
patriarcado y consumo, que perversamente significadas, se ensamblan en una

matriz de dominacién, exclusién y marginacién.(p. 231).

De tal manera que, la pedagogia decolonial se convierte en la herramienta que,
desde la escuela, contribuiria, a la construccion del curriculo para insertar en el
plan de estudios la Catedra de Estudios Afrocolombianos, ya no como una
formalidad impuesta por un decreto o una ley, sino desde el didlogo con los
saberes del otro, reinventando nuevas formas de desaprender y reaprender, de
modo que el conocimiento se reconozca como producido en diferentes contextos,
en donde lo aspectos fundamentales que la pedagogia decolonial permea

favorezcan:

- La comprension critica de la historia es decir la necesidad de desaprender y
reaprender lo humano, el reposicionamiento de practicas educativas de naturaleza
emancipatoria que a partir de la reflexion accion permitan emerger posturas

criticas desde el analisis y confrontacion del significado de la CEA,

- El recabar en el conocimiento para desaprender y reivindicar los saberes otros,
por ello es necesario que la escuela asuma esta tarea, empezando por la
formacion de maestros criticos en los programas de pregrado, quienes asumen la
formacion de las nuevas generaciones, lo que en clave de pedagogia decolonial

significaria volver sobre el ser humano y el sentido de la humanizacion.

- El descentramiento de la perspectiva epistémica colonial y, asi, evitar como lo

evidencia esta investigacion, que la catedra no se visibilice o se convierta en una
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carga mas para los maestros y maestras del area de ciencias sociales, a quienes
tradicionalmente se considera los “mas apropiados” para desarrollarla, sino que en
una lectura de formacion desde posturas criticas sea un proposito y apuesta de

todos los maestros.

3.3. HACIA UNA PROPUESTA PEDAGOGICA DECOLONIAL DE LA CEA:
¢COMO INVERTIR PRACTICAS Y CONCEPTOS HEREDADOS?

Las pedagogias decoloniales se pueden concebir como aquellas experiencias que
permiten problematizar los conocimientos y saberes procedentes de tradiciones
occidentalizadas para contrastarlos, analizarlos, de-construirlos y resignificarlos en
relacion permanente con los saberes otros, procedentes de las tradiciones de los

pueblos originarios o de los saberes subalternizados.

Para ello, se requiere de un maestro o maestra con la capacidad de poner en
escena diferentes saberes, involucrando a sus estudiantes en las tareas
necesarias para desentrafiar las légicas que movilizan dichos conocimientos, con
el fin de establecer como se gestan las relaciones del poder-saber, poder-ser,

saber-ser.

En el caso de la CEA, se proponen algunas lineas de accion que permitan
movilizar una propuesta orientada desde un enfoque socio critico y decolonial.
Para ello se considera, en primer lugar, que todos los actores implicados en la
relacion pedagogica son sujetos de saber y de poder, histéricamente situados y
cruzados por realidades sociales, afectivas, politicas, econémicas, que hacen

parte de sus subjetividades.

En la propuesta y en las lineas de accion se consideran, ademas, los procesos
pedagogicos necesarios para descolonizar las categorias que son centrales para

abordar la CEA, es decir raza, racismo, discriminacion racial y afrocolombianidad.
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Para abordar el trabajo sobre las anteriores categorias se propone profundizar y
desplegar una labor con preguntas problematizadoras a lo largo de todo el
proceso académico formativo; en este sentido, se trabaja sobre el ser, el sabery el
cuestionamiento del poder, con niveles de complejidad creciente de acuerdo a los

procesos de cada nivel educativo.

El propésito de estas preguntas problematizadoras es servir de dispositivo para el
andlisis y la reflexibn constantes, partiendo de las vivencias de las y los
estudiantes y los maestros/maestras, convocando al didlogo y a la construccién de
una colombianidad que se nutra de las experiencias propias, contextualizadas, en
contraste y articulacion con los saberes que nos han sido legados por los

diferentes pueblos que nos configuran como colombianos(as).

¢, Qué significados le otorgamos a ser colombianos? ¢Qué nos hace semejantes y
en qué nos diferenciamos? ¢ Cual es el valor qué otorgamos a estas diferencias?
¢Qué conocemos de nuestros ancestros? ¢Qué valor otorgamos a estos
conocimientos? ¢Qué significa la raza? ¢Cual es el origen de este concepto?
¢, Como se utiliza y con qué propésitos? ¢Qué significado le otorgamos al término
racismo? ¢Hemos vivido o experimentado este tipo de situaciones? ¢Qué
significado otorgamos al término afrocolombiano? ¢De qué formas se expresa lo
afrocolombiano en cada uno de nosotros? ¢Qué imagenes, nos ofrecen los
medios de comunicacion frente a nuestra colombianidad? ¢En los libros de texto,
qué imagenes y conocimientos nos hablan de nuestra colombianidad? Estas
preguntas y muchas otras posibles, movilizan a los estudiantes y les convocan a
consultar diferentes recursos y materiales para asumir posturas criticas y
reflexivas; a la vez, sirven para reconocer que la colombianidad se compone de
multiples expresiones de los pueblos que se han encontrado en el territorio,
voluntaria o forzadamente, estableciendo relaciones ,que de acuerdo a posturas
dominantes, han provocado la subalternizacion o la invisibilizacion de aquellos que

no obedecen al patron de blanqgueamiento occidental.

En una segunda linea de accion, seria necesario construir colectivamente desde

los Consejos Académicos Institucionales, orientaciones para abordar el problema
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de la cimentacion de lo colombiano desde un enfoque socio-critico, con una
mirada amplia que supere la implementacion por inercia de la CEA porque, de
todas maneras, esta catedra al convertirse meramente en una accion afirmativa
para un grupo poblacional, puede tener el efecto contrario, relacionado con la
folclorizacion de sus expresiones culturales y deportivas, mas no con el
reconocimiento de que sus miembros forman parte fundamental del ser
colombiano, es decir que quienes habitamos este pais estamos cruzados por las
herencias negras, indigenas y europeas, diversidad que nos enriquece, de la cual

como colombianos nos debemos sentir orgullosos.

En una tercera linea de accion, una pedagogia decolonial para la CEA plantearia,
por ejemplo, a través del proyecto Democracia y valores humanos la importancia
de posicionar la discusion de los lineamientos curriculares de la CEA para que
cada institucion encuentre las estrategias pedagodgicas dirigidas a articularlos a las
diferentes areas del conocimiento, desde una perspectiva critica Yy
descolonizadora del saber. En ese sentido, se hace necesario que todos los
estamentos de la Institucion Educativa problematicen el lugar de emergencia de la
CEA, las tensiones y contradicciones que encarna su implementacion y su relacion
con los problemas cotidianos de discriminacion que surgen en los colegios
expresados no como lo que son, discriminacién racial, sino en el mal llamado

bullying o matoneo.

En una cuarta linea de accion, los programas formadores de maestros deben
fortalecer el enfoque intercultural critico para acercarse a las pedagogias
decoloniales y a través de procesos investigativos encaminados a reposicionar los
saberes otros, como formas de avanzar en la construccion de un proyecto de pais
a través de la consideracion y valoracion del otro/la otra, en su diferencia. En ese
sentido, los semilleros de investigacion propuestos en clave de pedagogias
decoloniales aportarian en el propésito de formar maestros y maestras

comprometidos con la formacion critica de la infancia y la juventud.

En términos generales, lo que plantean estas lineas de accion pedagdgica es que

a partir de los saberes, vivencias y experiencias de los diferentes actores
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educativos acerca de las categorias centrales para la CEA y, desde una practica
analitica y reflexiva, se puedan dar pasos para deconstruir los saberes
occidentalizados y posicionar los saberes otros, los subalternizados, en un dialogo
fructifero para los dos, para que sea precisamente desde este ejercicio que surjan

propuestas en la via de la construccion de la colombianidad.
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CAPITULO 4. CONCLUSIONES.

Las principales conclusiones que emergieron de los tres capitulos precedentes
pueden ser consideradas como un aporte a la visibilizacion e implementacién de la
Catedra de Estudios Afrocolombianos, a partir -en primer lugar- de la reflexion
sobre categorias conceptuales que les han configurado a partir de la nocion de
raza, pasando por la revision de su proceso de construccion legal y del papel de
los movimientos sociales afrodescendientes que permitieron su concrecion y, por
altimo, posibilitaron analizar cémo, desde una perspectiva de pedagogia
decolonial, como docentes, podemos invertir, contradecir, reconstruir y deconstruir

dichas practicas y conceptos heredados.

El trabajo de investigacion llevd a decir en primer lugar, que existe una influencia
de lo que Castro Gomez (2008) denomina los regimenes de la colombianidad en
particular los referidos a la blancura y la hegemonia por los cuales la estructura
social y politica blanco-mestiza de nuestro pais ha configurado identidades
consideradas “mejores” que otras; en especial, que la “colombianidad” ha sido
permeada por dispositivos de la colonialidad del saber, del ser y del poder, a partir
de la matriz Modernidad/Colonialidad porgue en el proceso historico se imponen
unas identidades raciales que minimizan las no europeas o no blancas, dando
origen a la racializacion de la poblacion colombiana, con el fin de ejercer una

hegemonia discriminatoria.

Es asi como la construccion de las subjetividades que coexisten en los “regimenes
de colombianidad” se encuentra entramada en los discursos politicos que
determinan que debe existir una Unica identidad nacional y definen, al hacer esta
generalizacion, las condiciones de subalternizacion, que dan origen a las
alteridades sometidas, en el mundo moderno, como expresiéon del

multiculturalismo.

Sin embargo, dentro de estos regimenes de la colombianidad, se construyen

subjetividades en espacios histdricos cambiantes, que se acomodan al discurso
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hegeménico del momento. Es de esta forma que la identidad de “la
colombianidad”, se encuentra configurada por el concepto de raza, relacionado
directamente con la genealogia de la pureza de sangre, los rasgos fenotipicos
como el color de la piel. Hecho que permite observar como el colonialismo, desde
el poder politico, social y econdmico, ha utilizado el saber eurocéntrico para
inferiorizar y subalternizar a determinadas poblaciones, a partir de imaginarios
sobre las personas y sus culturas, en nuestro caso, a la comunidad
afrocolombiana, que ha sido racializada e inferiorizada desde ideal del
blanqueamiento hecho por las elites mediante el mestizaje considerado como

deseable.

Por lo anteriormente descrito, una practica pedagoégica decolonial tiene que, partir
del andlisis de los diferentes imaginarios que confluyen en las comunidades
educativas sobre la construccién de la colombianidad, posibilitar el andlisis y la
reflexion para deconstruir y problematizar lo que por afios se ha venido
estableciendo acerca de la superioridad racial, la unidad de una identidad nacional

ademas sobre los intereses econdmicos y politicos que cruzan estos imaginarios.

El Estado colombiano, desde un discurso juridico y politico, a partir de la ley 70 de
1993, reconoce dinadmicas organizativas de las comunidades afro, que promueven
la toma de sus propias decisiones y el derecho de plantear su propio camino y
comprension del desarrollo, procesos que conllevaron simplemente a la etnizacién
de la negridad, como lo plantea Restrepo (2009), para administrar, por ejemplo,
los recursos econdmicos que contribuyeron al desarrollo de las propuestas de las
comunidades negras, desde el territorio-region en donde tuvo lugar la titulaciéon

colectiva.

Es de esta manera que emergen formas de visualizacién de las comunidades
negras como un grupo que a través de una “concertacion”, con el Estado logra el
reconocimiento de algunos derechos, desde una autonomia relativa. Sin embargo,
este logro, las homogeniza y hace que se produzcan discursos acerca de los
modos como deben organizarse, reglamentarse y participar en las politicas

publicas, sin tener en cuenta sus diferencias culturales, regionales e intereses
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variados; y es de esta forma, que este grupo de afrodescendientes en Colombia
sigue siendo visibilizado desde la racionalidad de la modernidad , a partir de
dispositivos de control social, como el censo del 2005, que configuré unas
subjetividades en las comunidades negras, mediante su propio reconocimiento, a
partir de politicas de redistribucién y reconocimiento basadas en unas cifras
estadisticas, que los clasifico en: raizales, palenqueros y afrocolombianos, lo que
ha dado origen a espacios regionales separados, con su propia idiosincrasia y
apropiaciones simbdlicas en un determinado territorio, cuestion que de alguna

forma contribuye a la dispersion de agendas comunes para estas poblaciones.

En ese sentido, la ley 70 de 1993 hace evidente las diferencias étnicas y culturales
de las comunidades negras, a las que considera Unicamente localizadas en areas
rurales marginales, caracterizandolas dentro de unas determinadas regiones
geograficas, lo que disgrega la unidad de lo negro, pensado desde su nucleo
comun de lo que Friedemann llama las huellas de africania. Por lo anterior,
podemos concluir que las categorias de raza y etnicidad se han convertido en
mediadores de los procesos de identidad politica de los afrodescendientes y que,
de esta forma, las nociones de “etnia y raza”, terminan siendo intercambiables y

semanticas, pero en la practica, han sentado las bases para su auto-identificacion.

En segundo lugar, se puede concluir que, a partir de movimientos sociales
afrodescendientes, ligados a la construccion pedagdgica de lo cultural, se
promueven en Latinoamérica (en paises como Cuba, Brasil, México, Venezuela y
Colombia), procesos de legitimacién de su cultura, basados en el reconocimiento
de su herencia africana, los cuales buscan identificar y reconocer los aportes
culturales que Africa dio a América, con el fin de analizar la situacion de estos
pueblos y cdmo es necesario valorar la contribucién de afrodescendientes que, en
condiciones tan adversas, gracias a su trabajo, con sus aportes culturales

ayudaron a configurar “nuestra América”.

De esta forma, en Colombia, a partir de la aprobacion de la Constitucion politica
de 1991 y su articulo transitorio 55, se construye una hoja de ruta, en la que

introducen categorias en el ambito juridico como: la multietnicidad y la
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pluriculturalidad, que perfilan las primeras bases juridicas para la identidad étnica

afrodescendiente y la construccion de sus propias representaciones.

De esta manera, se puede ver como la Constitucion de 1991 desarrolla categorias
nodales como ‘territorio’, ‘identidad cultural’, ‘desarrollo econémico y social’ que
contribuyen al reconocimiento de las diferentes comunidades étnicas de nuestro
pais, dandoles la posibilidad del ejercicio pleno de ciudadania. Es asi como, desde
la década de los afios 90 del siglo XX, se empieza a esbozar la construccion de la
Ley 70, con la participacion de las comunidades afro que, finalmente, es
sancionada en el afio de 1993, mediante la cual se establecen los mecanismos
tendientes a la proteccion de la identidad cultural de las comunidades
afrodescendientes, de sus derechos como ‘grupo étnico’, y del reconocimiento de
sus aportes ancestrales, a partir del establecimiento obligatorio de la Catedra de
Estudios Afrocolombianos en todos los establecimientos educativos del pais,
mediante el Decreto 1122 de 1998 .

Encontramos que dicha catedra se encuentra determinada en la ley y que se debe
desarrollar a partir de unos lineamientos curriculares, que se orientan desde
politicas del Ministerio de Educacion Nacional, pero los cuales, al ser analizados,
no poseen la consistencia pedagdgica, ya que son vagos y etéreos, dando la
oportunidad para que su desarrollo en los contextos escolares, pueda desviarse
desde précticas de la colonialidad del saber o en el mejor de los casos, desde una
postura decolonial. Es una situacion problematizadora de la céatedra, ya que la
deja sin elementos realmente constitutivos dentro de los curriculos y planes de

estudio de los centros educativos.

Es por ello que la CEA se limita simplemente proyectos trasversales, o a la
celebracion de actividades culturalistas, que la reducen a la folclorizacién de unos
saberes. La fragilidad de la Catedra frente a los lineamientos curriculares se refleja
aun mas, cuando se deja en manos de los docentes la dinamizacion de ésta. Se
encuentran ausencias y derroteros que afectan dicha propuesta pedagogica; es

por ello que, su concrecibn depende de nuevas miradas para pensar,
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problematizar y rehacer los proyectos curriculares y las practicas docentes en
torno a la CEA.

El andlisis realizado en esta investigacion de caracter cualitativo, con enfoque
socio-critico, en las instituciones educativas Toberin, Antonio Narifio y Fernando
Mazuera Villegas, de las localidades de Usaquén, Engativa y Bosa,
respectivamente, reflejan como las categorias analizada a saber: raza, racismo,
afrocolombianidad, desde los diferentes actores (estudiantes, docentes, directivos
docentes), no se evidencian posturas en que estos las problematicen por tanto en
la vivencia que ellos manifiestan sobre la implementacion de la CEA, en sus
diferentes aspectos, prevalece la folclorizacion, el reduccionismo vy
desconocimiento de la misma. Es por esta razon que se hace necesario hacer una
propuesta pedagdgica que contribuya a descolonizar este saber de una manera
critica, en aras de la configuracién de una colombianidad que tenga en cuenta sus
diversas herencias y la riqgueza que ellas encarnan. En términos de la CEA seria
necesario promover su implementacion desde posturas criticas que la cuestionen,
pero a la vez brinden elementos para dinamizar propuestas que lleven a su
transformacion desde el reconocimiento de los saberes ancestrales, los saberes

otros y el cuestionamiento de las diversas problematicas en el tiempo presente.

Se han concretado acciones desde la Secretaria de Educacion del Distrito Capital,
gue ha venido desarrollando estrategias etnoculturales, a partir de cualificacién de
los maestros y maestras, que esbozan y promueven la consolidacion de préacticas
etnoeducativas, que propenden por el potenciamiento de acciones pedagdgicas y
politicas que fortalezcan el proceso de visibilizacidn, inclusién y desarrollo de la
poblacién afrodescendiente en el contexto escolar ,a partir de la implementacion
de la CEA, ya sea como proyecto trasversal o como area del curriculo. Pero esta
dinamica no ha tenido mayor éxito, ya que los maestros no han asumido dicha
cualificacion como un proceso de fortalecimiento para la implementacion de la
CEA, sino, en algunas ocasiones, como un curso mas para el ascenso en el

escalafon; a esto se suma la falta de politicas de seguimiento por parte de la
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Secretaria de Educacion del Distrito al desarrollo de la CEA en las instituciones

donde se han cualificado dichos maestros y maestras en este campo.

En tercer lugar, puedo concluir que, a partir del desconocimiento e invisibilizacion
de la Céatedra de Estudios Afrocolombianos en contextos educativos de la ciudad
de Bogota, se debe realizar un cuestionamiento, en donde se problematicen los
factores de folclorizacion y reduccionismo en los que han caido los saberes de la
CEA. Por tal razon, se pretende buscar trasformaciones de la colonialidad del
poder y del saber, que elimine el discurso multiculturalista engendrado desde el

poder hegemonico del Estado.

Propongo, en suma, desde la pedagogia decolonial y las pedagogias criticas
buscar: en primer lugar una mirada que cuestione y problematice la historia
oficial, para descentrarla de la vision eurocéntrica, abriendo la posibilidad de
reconocer que hay otras formas de pensar y hacer por ejemplo desde los saberes
ancestrales y las vivencias de los pueblos dominados, este abordaje permite la
reflexion que propone Walsh (2009) con una mirada Freiriana para luego pasar a
la accion, es decir buscar la trasformacion de la educacion formal y trasmisionista,
en una educacion critica, en donde se reconstruya el ser y su identidad, y se
desaprenda lo impuesto y asumido, a partir de la produccién de un conocimiento
alternativo, desde una mirada critica, en la que la confrontacién de los saberes y
disciplinas al interior de la educacion apunte a la configuracidbn de sujetos

conscientes de sus subjetividades en su propio contexto social.

De esta manera, la pedagogia decolonial que propongo como mediadora en la
implementacion de la CEA, busca construir un conocimiento que reconoce el
saber de los otros, ya que este no surge exclusivamente desde la episteme
occidental, sino también desde la cultura propia, en donde entra a operar el
dialogo entre culturas (pensamiento fronterizo), que nos invita a traspasar,
interrumpir, desplazar e invertir practicas y conceptos heredados, mediante
metodologias que se entretejen y se construyen en la resistencia y la oposicion

gue llevan a la re-existencia y la re-humanizacion.
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Por todo lo anterior, puedo decir que la pedagogia decolonial se convierte en una
herramienta que desde la escuela coadyuva a la construccién de un curriculo que
inserte la CEA, desde el dialogo con los saberes del otro, reinventando nuevas
formas de desaprender y reaprender el conocimiento producido, en diferentes
contextos. La pedagogia decolonial abarca la comprension critica de la historia, el
reposicionamiento de practicas educativas de naturaleza emancipatoria y el
descentramiento de la perspectiva epistémica colonial, para asi evitar lo que
evidencia la investigacion, que la catedra se encuentra sumida dentro de una
vision culturalista, de folclorizacion y racializacion de las comunidades afro, para
mantener su condicion de inferioridad, tal y como fue definida histéricamente,

dejando sin resolver un sinnimero de interrogantes que este trabajo ha formulado.

También se hace necesario proponer que en la formacion de maestros en sus
diversas modalidades, se trabaje desde perspectivas socio-criticas y pedagogias
decoloniales para promover la construccion paulatina de formas de intervencion
pedagdgica que cuestionen las practicas coloniales y susciten formas otras de ser,
habitar y estar en el mundo a partir de un pensamiento reflexivo que lleve a la

accion-transformacion desde formas alternativas de comprender la humanidad.
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ANEXO N°1

Entrevista para Docentes

Ciencias Sociales.

Nombre de la Institucioén: Jornada:

Nombre del docente Hora

Estimado docente agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del proceso
de investigacién acerca de laimplementacién de la catedra de Estudios afrocolombianos.

La catedra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio 1997, ¢a través de qué
medios ha conocido, el decreto que la reglamenta, los lineamientos y estrategias para su
implementacion?

1. ¢Por qué cree que es importante implementar la catedra en las instituciones educativas?
2. ¢Cuales estrategias pedagogicas y metodolégicas se han desarrollado en su institucién para
implementar la catedra de estudios afrocolombianos?

3. ¢Cual es el enfoque tedrico que permite el desarrollo de estas estrategias pedagogicas y
metodoldgicas?

4. ¢ Para usted qué significa?
a) RAZA:

b) RACISMO:

c) AFROCOLOMBIANIDAD:

5. A partir de lo anterior, ¢ cuales manifestaciones de discriminaciéon y racismo se presentan con
mayor frecuencia en la Institucién?

6. La catedra fue creada con el propésito de....... ¢ Desde su conocimiento que seria necesario
mejorar para cumplir con él?

7. La Catedra fue creada con el propésito de afianzar la identidad de las comunidades
afrocolombianas, también con la pretension, que todos los nifios, nifias, jovenes, adultos del pais,
conozcan sus valiosos aportes, a la formacion de la Nacién y para que realmente, tenga sentido la
interculturalidad. ¢Desde su conocimiento que seria necesario mejorar en la institucion para
cumplir con é1?
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Entrevista para Docentes

Ciencias Sociales. /)pTOiv(O/UAKII\: o

Nombre de la Institucién: L NAT \iuc w & € DUCATT /4 Jornada: _ { PRTE
Nombre del docente_ = A Lig pA © N WERESE S Hora_ - 40

Respetado docente agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del proceso
de investigacion acerca de la implementacién de la catedra de Estudios afrocolombianos.

1. La catedra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio 1997, ;a través de
qué medios ha conocido el decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y
estrategias para su implementacion?

No \o e cauwesdo , wo ey Ao dde

2. ¢Considera que es importante su implementacién en las instituciones educativas?

€5 C!U“Po»"\ anwXe @aXoNR\ecey e~ \c&) VST (.'{ vea oy lC& CEA
3. ¢Qué tipo de estrategias pedagégicas y metodoldgicas se han desarrollado en su
institucién para implementar la catedra de estudios afrocolombianos? :
%\,\\Q Tuzdidouon Ve S e cevsdev e ?3\'0\:\"""6’k5m°’*°°'&
4. ¢Desde qué perspectiva se fundamenta tedricamente esta implementacion?

Tl q,wp.(\—\: ’\A\‘V\c\o“wl‘« (’t\’fccv\*\‘vm\ S &'V_'mel"%(y{z‘ac{u“
5. ¢Para usted qué significa?
a) RAZA: Cyd\\\)v\\ o Ae SAavocde Wit sa Fevodipl oy, B
Sy Joeral ey de Vi dode VHRARS A A .'“KVU(DC loaam s
b) RAGISMO:} Sewchow cvldova) A e enmro <« (& <7"k\V'4\‘cU‘\ G\t
A\t J fc_us:,\/\c\)) POy vazones el wmicean leu\cw(’ru :
f
c) AFROCOLOMBIANIDAD: Couio e e e ormuna duwdl s aanibddy (day
to\‘i\’ \=a o\1a5('ufa AAIcicama <« n g vervp Acuritore

6. A partir de lo anterior, ¢cudles manifestaciones de discriminacién y racismo se presentan

con mayor frecuencia en la Instituciéon? ,

= Mo Se evddencin. e cho ves Ae A i (exvim oD

7. La catedra fue creada con el propdsito de afianzar la identidad de las comunidades
afrocolombianas, también con la pretension que todos los nifios, nifias, jovenes, adultos del
pais, conozcan sus valiosos aportes a la formacion de la Nacion, y para que realmente
tenga sentido la interculturalidad. ¢ Desde su conocimiento que seria necesario mejorar en

la institucién para cumplir con é1? o E VN e ﬂ\"‘\c\\r Rkl £ A o
t’q (Umum’a\wl}\' ¢ dacabive ave | {vvavan v g g reQesn
&Q veCouwses an Vet s ar Ua o\ '\):9<'\’4W<_»‘o\ \»\ \Qcio
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Entrevista para Docentes

Ciencias Sociales.

Nombre de la Institucién: _ L £ ). ToCER Y Jornada: _ 7% o0&
Nombre del docente Esdela pas/;'//a Dinz Hora__ /' 30 .5,
5 ¥

Respetado docente agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del proceso
de investigacion acerca de la implementacién de la catedra de Estudios afrocolombianos.

1. La céledra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio 1997, ;a través de
qué medios ha conocido el decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y
estrategias para su implementacion? e Ae Coyy ocs L/.) /ar‘ mred, o (/e, /a <
iferentes Qedswicfades Gue co plonean en ef Coleg'e .
2. ;Considera que es importante su |mplementam6n en las instituciones educativas?
£s mo m/m Jande:: smplevweidonle Je gue oo: e:.Z se ismminviren e
416::-:»:1'7‘.:/00\} /a JJQ 70—/?ﬂ7r7?fa 426141 /Q/’a//dcvl—bl ﬁfl“ﬂ
3. ¢Qué tipo de eslrateglas pedagégicas y metodolégicas se han desarrollado en su
institucion para implementar la catedra de estudios afrocolombiapos? e fan #émJo a ealo
a cemana de /q /-ro;,,) (B ,a‘mja c/a,;c/e c Huseo is¢atrr e e pe/ a/
la raxa mesra. o de 2 /o /0
4. Zﬁesde qué*;ierspectlva se fundan‘/o nta teéncamente esta |nﬁ'émentac:on7
heo cue cJesde [ /6619 beetrva oo Ja /ﬂé/&(ﬁ/azl " /Szm/q/a

?r“‘ o< 40:770770.! /
5. g,Para usted que significa?

74 17 ‘/4 mdivic o5 ~ A
L{O";\/}A:% / t/ /q S Jf:cewza/lon)és ‘3/0 “no fam,/a o Q/e

b) RACISMO:

/?07117&((9/ C/Z J?S/brfclo Aae/a bno Royza C//Gfl‘lr)p),d,,q/,/a

/ﬁar Si lo/pr ) /b/e § x/e’nc:uq C’ce/‘?é(ftz e/{’
c) AFROCOLOMBIANIDAD:

(;‘D/D”%;a}!éomo Hesc (Pr)()//‘?nA ale: .Za raZa wmegre /o,p Vpn1?r)7é
6. A partir de lo ariterior, ;cuales manifestaciones de discriminacién y racismo se presentan
con mayor frecuencia en la Institucién?
}35/‘0&/0:7?5 ﬁ‘s/raa J Verdelos s se Gl . A fo= ol viss 5D /':»am
ofender, ¢i )les YUlerme niches exn e/ras =
7. La catedra fue creada con el propédsito de afianzar la identidad de las comunidades
afrocolombianas, también con la pretension que todos los nifios, ninas, jévenes, adultos del
pais, conozcan sus valiosos aportes a la formacién de la Nacion, y para que realmente
tenga sentido la interculturalidad. ;Desde su conocimiento que seria necesario mejorar en
Ia institucién para cumplir con é1?

\/o,aa’ e/ A“-b') 74? ne- 59/" Sea, Yira @,e/eéracjaal‘) , 8/m0
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Entrevista para Estudiantes

Nombre de la Institucion: Jornada:

Nombre del estudiante: Hora

Estimado alumno agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del proceso de
investigacién acerca de la implementacion de la catedra de Estudios afrocolombianos.

En Colombia la Catedra de Estudios Afrocolombianos fue reglamentada a partir del afio 1997. ¢ En
el colegio, cuales actividades se realizan para su implementacion?

1. ¢Cuales han sido los principales aprendizajes y reflexiones que ha construido a partir de las
diferentes actividades que sobre afrocolombianidad se realizan en el Colegio?

2. ¢ Desde estos aprendizajes que significados le puede asignar a las siguientes palabras?

a) RAZA:

b) RACISMO:

¢) AFROCOLOMBIANIDAD:

3. A partir de lo anterior, ¢ cuales manifestaciones de discriminacion y racismo se presentan con
mayor frecuencia en la Institucién?

4. ¢ Coémo estudiante qué importancia le concede al reconocimiento de lo afrocolombiano?

5. El propésito general de la catedra es...... ¢ Qué seria necesario hacer para que este propdsito
se cumpliera?
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Entrevista para Estudiantes

Nombre de la Institucion: I € 9] TO LeyiN. Jornada: TQVd e
Nombre del estudiante: ( } ) i\(’)’\('} [(()’0/”\ CCLI 4!0 Hora

Respetado estudiante agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del
proceso de investigacion acerca de la implementacion de la catedra de Estudios
afrocolombianos.

1. En Colombia la Catedra de Estudios Afrocolombianos fue reglamentada a partir del afo
1997 ((En el colegio, cuéles actividades se realizan para su implementacién?

ndera, oy de Souo\Q& Cron\ed e ouddono
2 ,,Cuales han s:do los pnncxpales aprendizajes y reflexiones que ha construido a partir de
las diferentes actividades que sobre afrocolombianidad se realizan en el Colegio?
QUQ \OCI()S SOW\O) \‘jvulﬂ) ‘ q\)Q VO \W‘YO; G SL‘

(b{()' d prel 2o po hote ¢ \a pevond
3. ¢Desde estos aprendizajes que significados le puede asignar a las siguientes palabras?
a. RAZA: l
Colov cla an\ Ongon Av oy prionc)

b. RACISMO:

dk) i NG COM o ( , |

I oiod o ol o

Jupos de penoia) P - Olj"m J

¢c. AFROCOLOMBIANIDAD:
Lo) (olomlm ong) qUL )tQH(’I\ un (Jm c’q_ /). QJ morgne
CJE g on A Jianp
4. A partir de lo anterior, ;Qué manifestaciones de discriminacién y racismo se presentan

con mayor frecuencla en Ia Institucié
1 M 1O fogpet 10
LC?‘“/\Q ¢l lod E/Suc meu que o negroo.

5. ¢Coémo estudlanle que mporlancua le conce e al reconoc1mxento de lo afrocolombiano?

kC\ 1618¢, qu UOL/\ Pg(o OséC‘J ‘upo

6. La cétedra fue creada con el propdsito de afianzar la identidad de las ‘comunidades
afrocolombianas, también con la pretension que todos los nifos, nifias, jovenes, adultos del
pais, conozcan sus valiosos aportes a la formacién de la Nacién, y para que realmente
tenga sentido la interculturalidad. ¢Desde su conocimiento que seria necesario mejorar en
la institucion para cumplir con é1?

nOy  (haa) Ao el e
¢ 20Au - folleros que Ay
KX \V»[Q\f MOCIoN-
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Entrevista para Estudiantes i"

—

; A
Nombre de la Institucién: ¢ rncn A‘, [/ Y BIXEN \j/A‘j cs Jornada:

. 4 1 oo
Nombre del estudiante: _,, 7 \v LviGag "on?cl\( 74 Hora

Respetado estudiante agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del
proceso de investigacion acerca de la implementacién de la catedra de Estudios
afrocolombianos.

1. En Colombia la Catedra de Estudios Afrocolombianos fue reglamentada a partir del afio
1997. ¢En el colegio, cuales actividades se realizan para su implementacion?

2. ¢Cudles han sido los principales aprendizajes y reflexiones que ha construido a partir de
las diferentes actividades que sobre afrocolombianidad se realizan en el Colegio?

3. ¢Desde estos aprendizajes qégj sigq\iﬁcados le puede asignar a las siguientes palabras?

a. RAZA: 60?) Ly Cj‘fue@j qu( \\Q,x(
b. RACISMO: \\¢n \;o(e,nuc\ a d\(os Oswech

c. AFROCOLOMBIANDAD: £5 (na ofenesq ot hos &_jqron
huses ancanc‘.S,

4. A partir de lo anterior, ;Qué manifestaciones de discriminacion y racismo se presentan -
,.\con mayor frecuencia en la Institucién?

mpaiteiones ’}( &) Qenc,ko nes
5. ¢Coémo estudiante qué importancia le concede al reconocimiento de lo afrocolom?i\ano?
£ lmpo(\m\ ¢ AQfens X" \/ X:OMG\VOCV\ A\’Yor« S\
e\ Q&zs@&\ro \AGeA neestvo e\t Vosa o
6. La catedra fue creada con el propdsito de afianzar la identidad de las comunidades
afrocolombianas, también con la pretension que todos los nifos, nifas, jévenes, adultos del
pais, conozcan sus valiosos aportes a la formacién de la Nacién, y para que realmente

tenga sentido ia interculturalidad. ;Desde su conocimiento que seria necesario mejorar en
la institucion para cumplir con é1?

Maﬁ OLQ,\\\RLQ&QS ém [oag c(,cxc\o'n
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Entrevista para Estudiantes

Nombre de la Institucién: _/\ ~lenio NennO Jornada: _“Tcurcle
Nombre del estudiante: Hmv (Cl —fe(nor\(\g ?\ner‘n Hora '_'5 > ‘ 25

Respetado estudiante agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del
proceso de investigacion acerca de la implementacion de la catedra de Estudios
afrocolombianos.

1. En Colombia la Cétedra de Estudios Afrocolombianos fue reglamentada a partir del afio
1997. ¢ En el colegio, cudles actividades se realizan para su implementacién? N NGUNO

2. ¢Cudles han sido los principales aprendizajes y reflexiones que ha construido a partir de
las diferentes actividades que sobre afrocolombianidad se realizan en el Colegio?
€n veahdad NC han  echo . nada sobre \g
Gfroolombian wdad (24 maqgo
3. ¢Desde estos aprendizajes que significados le puede asignar a las siguientes palabras?
a RAZA Gente,0 persona) Con distntos
Colorey de crel.
. RACISMO: : i
b. RACISMO:ACegtawr 93"16 con  cigtindod
colorey de  pel.

c. AFROCOLOMBIANIDAD: \J a\ac oy

lee ol
ura Negyrc
en Colombice g

4. A partir de lo anterior, ;Qué manifestaciont;s de discriminacion y racismo se presentan
con mayor frecuencia en la Institucién? mMmasS o "MendsS

5. ¢Coémo estudiante qué importancia le concede al reconocimiento de lo afrocolombiano?
selear
Aceptar 4 redpelar oy roday_
Reypelo Y Valor.
6. La caledra fue creada con el propdsito de afianzar la identidad de las comunidades
afrocolombianas, también con la pretensién que todos los nifios, nifas, jovenes, adultos del

pais, conozcan sus valiosos aportes a la formacién de la Nacion, y para que realmente
tenga sentido la interculturalidad. ;Desde su conocimiento que seria necesario mejorar en

la institucién para cumplir con é1? AHe rh I hO.( ev oo PO;‘O J‘
respetordo 1A raza  qe Autinta  gente |
q los  mochachos profesored respetan
a edtqs coMuras.
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Entrevista para Directivos Docentes

Nombre de la Institucién: Jornada:

Nombre Directivo Docente Hora

Estimado Directivo docente agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del
proceso de investigacion acerca de la implementacion de la catedra de Estudios
afrocolombianos.

1. La catedra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio 1997, ¢a través de qué
medios ha conocido, el decreto que la reglamenta, los lineamientos y estrategias para su
implementacion?

2. ¢ Por qué cree que es importante implementar la catedra en las instituciones educativas?

3. ¢En su calidad de responsable de la institucién educativa (tanto administrativamente como
académicamente), que acciones institucionales han tomado para implementar la catedra de
estudios afrocolombianos

4. ¢Cudles estrategias pedagdgicas y metodolégicas se han desarrollado en su instituciéon para
implementar la catedra de estudios afrocolombianos?

5. ¢Cual es el enfoque tedrico que permite el desarrollo de estas estrategias pedagogicas y
metodoldgicas?

6. ¢ Para usted qué significa?

a) RAZA:

b) RACISMO:

¢) AFROCOLOMBIANIDAD:

7. A partir de lo anterior, ¢ cuales manifestaciones de discriminacion y racismo se presentan con
mayor frecuencia en la Institucién?

8. La catedra fue creada con el propésito de....... ¢ Desde su conocimiento que seria necesario
mejorar para cumplir con él?
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Entrevista para Directivos Docentes

Nombre de la Institucién: 7087280 Jornada: £/ .
Nombre Directivo Docente_ 47 &G. Hora 7230

Respetado Directivo Docente agradecemos responder la siguiente entrevista como parte del
proceso de investigaciéon acerca de la implementacion de la catedra de Estudios

afrocolombianos.

1.

La catedra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio 1997, ;a través de
qué medios ha conacido el decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y
estrategias para su lmplementaclon'7

¢ Considera que es importante su implementacién en las instituciones educativas?

,6 U Bolr B L7 JeiityT Celdo o
3 WM QQ@’(/«WW Sflemotig
/j%m@

¢En su calidad de responsable de la institucion educativa (tanto
administrativamente como académicamente), que acciones institucionales han tomado
para implementar la catedra de estudios afrocolombianos

¢Cudles estrategias pedagdgicas y metodolégicas se han desarrollado en su institucion
para implementar la catedra de estudios afrocolombianos?
04%

— Cytfle s lice AL m
é—»ézz[ e{”)/;/ T e/c/ M/ﬁ/cdg
(,Deit{e qué perspectlva se fundamehita tedricaméfte esfa xmpleme%cnén" Yy (/ZZLZ_ :’r zﬁ ((,

&//naz/é’ v
4 %m»r ,
c,Pa;a ue;:;::ue/slxlg/mfcaﬁz Grdrbeiih A ,f{éé%fﬁ/ % 2z 7/_-—//»57(/

L o STt 7ol
b. RACISMO: éﬂﬂf%’ g ﬁ;% . boeo pans
e of. wﬂ;é/ ¥ s
) mmm:%wb« 7
c. AFROCOLOMBIANIDAD: /oo /141t bpzc é&Zﬂ[{f&é@' %Z
e (z/éw L. Cren
7 ocrogp e 7 [or &) .d‘—- s,
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La cétedra fue creada con el propésito de afianzar la identidad de las comunidades
afrocolombianas, también con la pretensién que todos los nifios, ninas, jovenes, adultos del
pais, conozcan sus valiosos aportes a la formacion de la Nacion, y para que realmente
tenga sentido la interculturalidad. ¢Desde su conocimiento que seria necesario mejorar en
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TALLER SENSIBILIZACION.
CINE DIASPORA AFRO.

GUIA DE DESARROLLO DE CINE.

PELICULA: AMISTAD.
TEMATICA: La trata transatlantica de esclavos desde Africa.

ASPECTOS RELEVANTES:

Este filme recrea con gran realismo algunos de los momentos histéricos de como fueron
traidos desde Africa en cautiverio; la mayor parte de los negros esclavizados desde el
siglo XV, hasta finales del siglo XIX a nuestro continente; y la concepciéon de objeto o
mercancia que recaia sobre estos seres.

GENERO: CINE DE EPOCA.

FICHA TECNICA:

EE.UU. 1997. 152'

Direccion: Steven Spielberg

Intérpretes: Matthew McCaughey, Djimon Hounsou, Morgan Freeman, Anthony Hopkins,
Pete Postlethwaite, Stellan Skarsgard.

MARCO CONTEXTUAL.:
La historia se enmarca en el principio del siglo XIX, en medio de un proceso de

revoluciones e independencias de paises de América Latina, y donde tanto en Europa se
declaraba la abolicion presionados por el imperio Britanico; bajo leyes proteccionistas, que
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simplemente eran una fachada; es asi como en EE.UU. es abolida en los estados del
norte industrial, siendo una esta de las causas de la llamada guerra de sesion, para
finalmente caer derrotados los del estado del sur y poner fin a la esclavitud en todo el
territorio.

A partir del siglo XVIII empiezan a ser importantes los movimientos abolicionistas de la
esclavitud. Dos razones fundamentales existen para ello: el surgimiento de un nuevo
orden filoséfico y politico a partir de las ideas de la, ilustracion, que tienen su punto
culminante en la declaracion de los derechos del hombre y el ciudadano del789 en la
Revolucion Francesa y el surgimiento de un nuevo orden econdmico a partir de la
Revolucion Industrial que se iniciara en Inglaterra, que hizo que el sistema esclavista
fuera menos conveniente que el sistema de trabajo remunerado.

ARGUMENTO:
En 1839, el barco esparfiol LA AMISTAD, surca el Atlantico con su cargamento de
hombres africanos cautivos en su bodega.

En mitad de la noche y cuando la tormenta balancea el buque con fuerza los prisioneros
consiguen deshacerse de sus grilletes. En pocos momentos y guiados por el lider Cinque
inician una encarnizada lucha cuerpo a cuerpo de la que s6lo se salvan dos hombres de
la tripulacién. Los recién liberados toman control del barco y reclaman su libertad. Sélo les
mueve una meta: volver a Africa.

Sin los conocimientos de navegacion necesarios para volver a casa, se ven obligados a
ponerse en manos de los tripulantes y después de dos meses de travesia llegan a la
costa este de Estados Unidos. El barco es capturado por la marina de Long Island y los
africanos acusados de asesinato y pirateria.

Alli durante dos afios se ven enfrentados a un largo juicio; en dénde; son tratados como
un objeto o mercancia; por una parte, los espafioles piden que le sean devueltos pues son
propiedad de ellos; los ingleses; buscan juzgarlos como criminales y su Unica esperanza
es el abolicionista ; quien con su abogado da una larga batalla, en donde lo politico juega
un papel trascendental convirtiéndoles , en un asunto de estado; lo cual conlleva a que su
caso y libertad sean dilatados, por interese meramente politicos. Pero finalmente en un
asunto meramente capitalista; pues para los abolicionistas, los de los estados del norte,
veian con claridad mas econémica pagar un obrero, que mantener un esclavo, es por ello
gue a pesar que la pelicula muestra a los americanos como abolicionistas esto no es asi.
Finalmente son devueltos a Africa, con ayuda del comité abolicionista Amistad en donde
es derribado él fuerte de esclavos de Lomboko; alli en Africa Cinque no encuentra a su
familia. Este Filme presenta también la importancia que el comité abolicionista logro para
darle un vuelco al concepto de la Afronorteamericanidad.

PUNTOS DE PARTIDA PARA LA RETROALIMENTACION.

» Antes de la llegada de los portugueses y espafioles a las Costas Africanas, las
etnias afros eran pobladoras y duefias de sus territorios. ¢Qué factores hicieron

posible la apabullante victoria de los colonizadores sobre los afros?
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En un mapamundi ubica; la regidon de donde fueron traidos los esclavos, y la ruta
que siguieron hasta ser capturados.

El modo de produccién imperante era el capitalismo en América Anglosajona, en
las colonias del norte y las colonias del sur. ¢Qué aspectos de la cinta intentan
describirlo y que carencias tiene la cinta al respecto?

¢ Porgue es tan relevante la actitud de abolicionista de los Estados del norte?

¢, Cuales son las circunstancias: ¢ lugar, época...?

Dadas estas condiciones, ¢Cual es la concepcidon de raza presente en las
relaciones entre los grupos en conflicto en el filme?
¢En la cinta c6mo se vivencia el racismo?

A partir de las consideraciones sobre raza y racismo: ¢Existen violaciones de
derechos humanos?

¢En caso afirmativo, qué derechos crees que no se respetan?

En grupos de a cuatro elabora una cartelera, donde presentes ideas para fomentar
una cultura por el respeto a la diversidad, la identidad étnica y la interculturalidad.

PUESTA EN COMUN.

Se manejara a través de los siguientes componentes.

» Reconocer los territorios de los que procedia la trata de esclavos y los lugares
a los que se dirigia este comercio. Comparacion entre los desarrollos de la
época y los actuales en estas regiones.

» lIdentificar el modelo econémico que permitié la esclavitud y sus consecuencias
en la configuracion de colonias: paises desarrollados, paises en vias de
desarrollo, desigualdad, inequidad.

» Emergencia del concepto raza y sus consecuencias en términos de la
legitimizacion del racismo.

» Derechos humanos un camino hacia el reconocimiento de la diferencia y la
diversidad cultural.

» Apuestas interculturales para la reivindicacibn de los pueblos
afrodescendientes.
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TALLER DIASPORA CINE AFRO. (ANEXO. 4)
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TALLER DIASPORA AFRICANA

PELICULA: AMISTAD.
TEMATICA: La trata transatlantica de esclavos desde Africa.

ASPECTOS RELEVANTES:
Este filme recrea con gran realismo algunos de los momentos historicos de como fueron
trafdos desde Africa en cautiverio; la mayor parte de los negros esclavizados desde el siglo

XV, hasta finales del siglo XIX a nuestro continente; y la concepcion de objeto o mercancia
que recaia sobre estos seres.

GENERO: CINE DE EPOCA.

FICHA TECNICA:

EE.UU. 1997. 152

Direccion: Steven Spielberg

Intérpretes: Matthew McCaughey, Djimon Hounsou, Morgan Freeman, Anthony Hopkins,
Pete Postlethwaite, Stellan Skarsgard.

MARCO CONTEXTUAL:

La historia se enmarca en el principio del siglo XIX, en medio de un proceso de revoluciones
e independencias de paises de América Latina, y donde tanto en Europa se declaraba la
abolicién presionados por el imperio Britdnico; bajo leyes proteccionistas, que simplemente
eran una fachada; es asi como en EE.UU. es abolida en los estados del norte industrial,
siendo esta una de las causas de la llamada guerra de secesion, para finalmente caer
derrotados los del estado del sur y poner fin a la esclavitud en todo el territorio.

A partir del siglo XVIIT empiezan a ser importantes los movimientos abolicionistas de la
esclavitud. Dos razones fundamentales existen para ello: el surgimiento de un nuevo orden
filosofico y politico a partir de las ideas de la ilustracién que tienen su punto culminante en
la declaracion de los derechos del hombre y el ciudadano de1789 en la Revolucién Francesa
y el surgimiento de un nuevo orden econémico a partir de la Revolucion Industrial que se

1
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TALLER DIASPORA CINE AFRO. (ANEXO. 4)
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TALLER DIASPORA CINE AFRO. (ANEXO. 4)
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TALLER DIASPORA AFRO. (ANEXO. 4)
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ANEXO N°5

TALLERES SENSIBILIZACION CINE AFRO.
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TALLERES SENSIBILIZACION CINE AFRO.
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ANEXO N°5

TALLERES SENSIBILIZACION CINE AFRO.
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ANEXO N° 6
TABULLACION DE ENTREVISTAS Y SITEMATIZACION DE DATOS POR CATEGORIAS

TABULACION DE LA INFORMACION DE LAS ENTREVISTAS APLICADAS A DIRECTIVOS DOCENTES, DOCENTES Y
ESTUDIANTES DE LA IED TOBERIN

DIRECTIVOS DOCENTES 3 ENCUESTAS
DOCENTES 2 ENCUESTAS
ESTUDIANTES 27 ENCUESTAS

ENTREVISTA RECTOR Y COORDINADORAS. I

ENCUESTAS: 2. Larespuesta No. 1 Corresponde al Rector, la No. 2 ala Coordinadora de Convivenciay 3 ala
Coordinadora

1. La catedra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio de 1997. ¢ A través de qué medios ha
conocido el Decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y estrategias para su implementacion?

1.10.
1.2 Através de los medios de comunicacion e Internet
1.3 LA SED

2. ¢Considera que es importante su implementacién en las instituciones educativas?

2.1 Es fundamental en la formacion de los nuevos ciudadanos sensibles y respetuosos de la dignidad humana.
2.2Si
2.3 Si. Los alumnos deben aprender a convivir y respetar a la poblacién afrocolombiana

3. ¢En su calidad de RECTOR /COORDINADORA responsable de lainstitucién educativa (tanto administrativa como
académicamente), qué acciones institucionales han tomado para implementar la catedra de estudios
afrocolombianos?

3.1 0.
320
3.3 En el &rea de Sociales se ha analizado la importancia de inclusién de la etnia

4. ¢Cuales estrategias pedagodgicas y metodoldgicas se han desarrollado en su institucion paraimplementar la
catedra de estudios afrocolombianos?

4.1 Consejo Académico desarrolla la estrategia de plan de estudios para dejar plasmado en el curriculo.
4.2 Foros, Talleres, etc.
4.3 Celebracion del dia de la afrocolombianidad. Analisis del Decreto 112/97 y aplicacién

5. ¢ Desde qué perspectiva se fundamenta tedricamente esta implementacion?

5.1 Actualizacién del curriculo desde la interculturalidad y derechos humanos

5.2 Nolosé

5.3 Exaltar los aportes historicos y culturales de las comunidades afrocolombianas

6. Para Usted qué significa:

A. RAZA:

6.1. Nuestra ascendencia, sangre y costumbres

6.2. Se refiere a personas a seres que comparten ciertas caracteristicas.

6.3. Grupo de personas con caracteristicas fisicas, biolégicas, culturales, sociales iguales
B. RACISMO:

6.1. Tendencia que refleja una falta de tolerancia con el respeto y dignidad de los seres humanos es discriminatoria.
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6.2. Se refiere a la superioridad frente a otra raza

6.3 Ideologia que considera la superioridad de una raza frente a las demas. Surge la discriminacién.

C. AFROCOLOMBIANIDAD:

6.1. Todos los seres con ascendencia afro y nacidos en tierra colombiana con posibles cruces con autéctonos indigenas o
mestizos.

6.2. Este término se refiere a los colombianos descendientes de Africa

6.3 Es un término para denominar a aquellos colombianos descendientes de Africa

7. ¢ A partir de lo anterior, Qué manifestaciones de discriminacion y racismo se presentan con mayor frecuencia en
la Institucion?

6.1. No existen en serio.

6.2. Se presentan muy minimamente, pero se saben manejar

6.3 Apodos, burlas, matoneo

8. La céatedra fue creada con el propésito de afianzar la identidad de las comunidades afrodescendientes, también
con la pretension que todos los nifios, nifias, jovenes y adultos del pais conozcan sus valiosos aportes ala
formacién de la Nacién y, para que, realmente, tenga sentido la interculturalidad. ¢Desde su conocimiento qué seria
necesario mejorar en la Institucion para cumplir con él?

8.1 La tolerancia, el respeto al ser humano.

8.20

8.3 Valorar a los estudiantes descendientes de Africa, considerarlos como iguales, rescatar sus cualidades y aportes como
seres humanos.

ENTREVISTA DOCENTES . |

1. Lacatedrade estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio de 1997. ¢ A través de qué medios ha
conocido el Decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y estrategias para su implementacién?

1.1 La he conocido por medio de las diferentes actividades que se planean en el Colegio.
1.2 Socializacién de los proyectos institucionales sobre afrocolombianidad.

2. ¢;Considera que es importante su implementacién en las instituciones educativas?

2.2 Es muy importante implementaria ya que con esto se disminuirian la  discriminacion y la falta de tolerancia
hacia la poblacién afro.

2.2 Muy importante para crear conciencia sobre el respeto a la diversidad
Sociocultural

3. ¢Quétipo de estrategias pedagdgicas y metodolégicas se han desarrollado en su institucién para implementar
la catedra de estudios afrocolombianos?

3.1 Se hanllevado a cabo la semana de la afrocolombianidad donde se busca rescatar el papel de la raza
negra en nuestro proceso de mestizaje.

3.2 . Proyectos en el aula desde el area de Ciencias Sociales y trabajos colectivos presentados en izadas de
bandera.

4. ¢Desde qué perspectiva se fundamenta tedricamente esta implementacion?

4.1 Creo que, desde la perspectiva de la inclusion, igualdad

4.2 Desde el reconocimiento del otro, como representantes de diversas etnias, sus valores, creencias, folclor, musica,
religion, gastronomia, retos y demas manifestaciones como el deporte, etc.

5. Para Usted qué significa:

A. RAZA
5.1 Conjunto de individuos descendientes de una familia o de un pueblo.

5.2 Determinada genéticamente con origen geografico definido y/o de antepasados nativos o inmigrantes de otros lugares
del planeta.

B. RACISMO
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5.1 Actitud de desprecio hacia una raza, discriminandola por su color de piel, lengua, cultura, etc.

5.2 Actitud discriminatoria hacia algin grupo o integrantes de peste, ya sea por segregacion o por actitudes xené6fobas que
influyen negativamente en la pluriculturalidad.

C. AFROCOLOMBIANIDAD
5.1 Colombia como descendiente de la raza negra proveniente de Africa

5.2 Se llama asi al grupo de colombianos de origen africano que ingresaron como esclavos en la época de la colonia en
América.

6. ¢ A partir de lo anterior, Qué manifestaciones de discriminacion y racismo se presentan con mayor frecuencia en
la Institucion?

6.1 Agresiones fisicas y verbales. Se utiliza la palabra negro para ofender, se les llama niches entre otros.

6.2 Bullyng o matoneo a compafieros o estudiantes de origen afro o tez oscura por tener ese color que denota su origen y
descendientes de esclavos

7. La céatedra fue creada con el propésito de afianzar laidentidad de las comunidades afrodescendientes, también
con la pretension que todos los nifios, nifias, jovenes y adultos del pais conozcan sus valiosos aportes ala
formacion de la Nacion y, para que, realmente, tenga sentido la interculturalidad. ¢Desde su conocimiento qué seria
necesario mejorar en la Institucién para cumplir con él?

7.1 Mejorar el hecho que no solo sea una celebracion, sino una oportunidad constante para involucrar a toda la comunidad
educativa con el proceso de concientizacion y apropiacion de la cultura negra como formadora de nacién.

7.2. Difundir los valores y caracteristicas de los integrantes de esta etnia, como de todos los que habitamos en el territorio
colombiano. La diferencia no es un defecto, es parte de la riqgueza cultural en nuestro pais. Reconocerse en el otro como un
ser con iguales condiciones en todas las etnias o grupos culturales. Interculturalidad es el intercambio entre colombianos de
todos los grupos sin distincion

ENTREVISTA ESTUDIANTES . |

1. Cada Entrevistarespondidatiene un consecutivo desde el nimero 1, de tal manera que a cada respuesta
le antecede dicho nimero.
1.1 Ninguna
1.2 Se hacen talleres, izadas de bandera
1.3 lzadas de bandera, clases de sociales, charlas en el auditorio
1.4 Ninguna
1.5 Ninguna
1.6 Noticias e Internet
1.7 Eldiadelarazay el dia de la afrocolombianidad
1.8 Ninguna
1.9 Obras de teatro
1.10 Ensefiar sobre la cultura y hacer implemento de ella
1.11 Ensefiar sobre la cultura y hacer implemento de ella
1.12 Se celebra el dia de la Afrocolombianidad
1.13 Actividades como el dia de la Afrocolombianidad y la historia de Colombia
1.14 0
1.15 El dia de la Independencia y el dia de los derechos humanos
1.16 Ensefiar sobre la cultura
1.17 Se realizan actividades como la Izada d bandera sobre este tema
1.18 Actividades culturales donde damos a conocer sobre afrocolombianidad
1.19 Actividades culturales donde damos a conocer sobre afrocolombianidad
1.20 Las izadas de bandera.
1.21 No discriminar a las diferentes razas
1.22 El dia de la afrocolombianidad
1.23 Ninguna
1.24 Ninguna
1.250
1.26 0
1.27 Ninguna
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2.

3.
A. RA
B. RACIS
3.1 Quev
3.2 Gente

¢Cuédles han sido los principales aprendizajes y reflexiones que ha construido a partir de las diferentes

actividades que sobre afrocolombianidad se realizan en el Colegio?
2.1 Ninguna
2.2 No la discriminacion, respetar a las personas de otro color

2.3 Que todos somos iguales, que no importa el color de la piel eso no hace a la persona.

2.4 Respetar la raza de cada persona y la forma de pensar
2.5 Respetar a las personas de color y no siendo elitista
26 Si

2.7 Que todos somos iguales, nadie es mas o menos por tener caracteristicas o creencias diferentes

2.8 Pues no critica ninguna raza como afrocolombiana

2.9 Con obras de teatro

2.10 Se diferencia cultura y raza por eso no lo discriminariamos
2.11 Se diferencia cultura y raza por eso no lo discriminariamos
2.12 Pues las verdades casi no ensefiaron nada eso a mi

2.13 Ensefiarnos

2140

2.15 Nos ensefiaran a no ser racistas y tener tolerancia

2.16 Se diferencia cultura y por eso no hay discriminacién

2.17 Que los afrocolombianos son personas como todo el mundo, tuvieron un pasado muy feo y eso jamas debi6

ni debe suceder
2.18 Que todos somos iguales
2.19 Que todos somos iguales

2.20 Actividades como foros, presentacion de grandes pensadores acerca de la diferencia de la raza

2.21 Evitar el racismo

2.22 A querer a nuestros compafieros y a aceptarlos
2.23 No aprendi nada porque el tema se trata muy poco
2.24 Respetar a los demas o no discriminarlos

2250

2.26 Que no podemos entrar a juzgar a ese tipo de personas porque también son seres humanos

2.27 Ninguna

De estos aprendizajes que significados le puede asignar a las siguientes palabras:
ZA:

3.1 Tipo de color, de cultura, etc.

3.2 Mestizos, negros, etc.

3.3 Color de piel

3.4 Tipo de color, de cultura, etc.

3.5 Tipo de persona que segun su tipo de color y cultura se define
3.6 Grupo humano con unas caracteristicas especiales.

3.7 Personas con diferentes caracteristicas

3.8 Casta o calidad del origen o linaje

3.9 Mestizos, etc.

3.10 El habla cambia

3.11 El habla es diferente

3.12 El color de la piel que nos caracteriza

3.13 Distintivo de cultura de ciertas personas en el mundo

3.140

3.15 Variacion del aspecto de una especie

3.16 Color de piel de una persona

3.17 Es el color de piel de cada persona. Ej.: blancos, mestizos, afrocolombianos, etc.
3.18 Distincion

3.19 Se distingue una raza

3.20 Gran porcentaje de personas de una cultura

3210

3.22 Es la forma de dividir a la gente segun su raza y su sociedad
3.23 Gente con caracteristicas fisicas similares de un mismo origen

3.24 Tipo de comunidad de la cual nos diferenciamos unos de otros por el color de la piel.

3.25 Color de piel
3.260

3.27 Color de piel
MO

an contra la raza afrocolombiana (negra).
que nos les gusta las personas de otro color

3.3 Discriminacion por color de piel o algunos grupos de personas
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3.4 Que van contra la raza afrocolombiana

3.5 Insultar el color o la raza de una persona

3.6 Es una ideologia de superioridad de algunos individuos sobre otros
3.7 Discriminacion por el color de la piel o religion, etc.

3.8 Diferencia de diferentes razas

3.9 Es cuando la gente desprecia a las personas de color negro o blanco
3.10 El color de piel oscura

3.11 Color de piel

3.12 Discriminacién del color

3.13 Persona que odia a otra por su raza

3.140

3.15 Odio/fobia a las personas que no son iguales a otras.

3.16 Discriminar a una persona de distinto color de piel

3.17 Es cuando insultamos o maltratamos a alguien por ser de otro color d piel u otro motivo
3.18 Discriminacién de color

3.19 Discriminacién por color o aspectos fisicos

3.20 Discriminacioén a personas con diferente tono de piel

3.210

3.22 Discriminacién por el color de la piel

3.23. Cuando una raza discrimina a otra

3.24 Discriminacién a una persona por su color de piel

3.25 Son personas que no aceptan a una persona solo por su color de piel
3.26.0

3.27 Son personas que no gustan de los negros

C. AFROCOLOMBIANIDAD

3.1 El cruce de los afrodescendientes y los colombianos
3.2.0

3.3 Los colombianos que tienen un color de piel morena

3.4 Personas de color que residen en nuestro pais

3.5 Persona de color que es oriunda de Colombia

3.6 Es la integracién de cultura africana con la indigena

3.7 africanos que vinieron a Colombia a mejorar su estado de vida
3.8 Es la raza afrocolombiana que hace parte de nuestro pais
3.9.0

3.10 Llegada a América

3.11 Llegaron a América

3.12 Que en Colombia hay raza negra

3.13 Persona la cual es descendiente de Africa

3.140

3.15 Raza de origen colombiano formada entre las mezclas de la Colonia
3.16 Persona de color negro de nacionalidad colombiana
3.17 Son las personas de piel oscura

3.18 Son todos aquellos descendientes de los africanos

3.19 Orgullo del Pacifico

3.20 Negros Afros nacidos en Colombia

3.210

3.22 Son los negritos de Colombia

3.23 La raza negra de Colombia

3.24 Raza perteneciente a Colombia

3.25 El cruce de afrodescendientes y colombianos

3.26 0

3.27 Que son de raza negra y tienen nacionalidad colombiana

4. A partir de lo anterior, ¢Qué manifestaciones de discriminacion y racismo se presentan con mayor
frecuencia en la Institucién?

4.1?

4.2 A veces molestan a la gente de color, les hacen bullying

4.3 Que algunos estudiantes no respetan y le hacen mucho bullyng a los estudiantes que son negros
4.4 Ninguna

4.5 Ninguna

4.6 Si hay manifestaciones de discriminacion con estudiantes discapacitados

4.7 Por el tono de piel, alguna discapacidad, por sexualidad

4.8 Pues no he visto y no se han presentado frecuencias de discriminacién o razas

4.9 El tipo de color de la persona

4.10 Color de piel, origen, acento

178



4.11 El racismo es como la raza, la cultura, el habla, el origen, su personalidad

4.12 No. Ninguna

4.13 Muy frecuente, por el esquema que es la persona

4140

4.15 Realmente ninguna para que se sientan ofendidos

4.16 La discriminacion y la falta de respeto

4.17 Ninguna. Hay muchos afrocolombianos en el colegio y no ha habido ningtin problema con racismo
4.18 Hay discriminacion segun su lugar de origen

4.19 Se discrimina con frecuencia manifestaciones, aspectos fisicos y de color

4.20 Algunas veces los afros

4.21 A las personas negras

4.22 Que los llamen negros bullosos

4.23 Ninguna

4.24 Discriminacion de raza-bullyng de mayores hacia los menores-racismo hacia los morenos
4.25 Se presenta 10%

426 0

4.27 Que uno no debe discriminar a las personas negras

4.28 Sl

5. ¢Coémo estudiante qué importancia le concede al reconocimiento de lo afrocolombiano?

5.1 Elrespeto
5.2 Que estd muy bien cuando hacen este tipo de actividades
5.3 La aceptacion para estos grupos
5.4 Mucho orgullo pues todos somos iguales
5.5 Una gran importancia porque hay que respetar a las personas como son
5.6 Si hay manifestaciones de discriminacién con estudiantes discapacitados
5.7 Es bueno porque empezamos a entender que todos somos iguales y no tiene que haber discriminacion
5.8 La afrocolombianidad es importante ya que muchos hacen parte de ella y entre esos todos los colombianos
tanto afros como no afros
5.9 Aprendizaje
5.10 El origen y cultura, buena creacién artistica
5.11 El origen y cultura y la integridad
5.12 Mucha importancia porque ademas yo soy negro
5.13 Bastante ya que es uno de los factores el cual se ha fundado esta nacién
5.140
5.15 La importancia suficiente como para que sentamos integridad entre variacion, raza y afrocolombianidad
5.16 La raza es el origen porque por ellos somos como somos
5.17 Pues la importancia que debo tener a todas las personas del mundo por todo por igual
5.18 Buena porque ellos son seres humanos igual que todos los demas sin importar su origen
5.19 A eso se puede saber las raices de esa persona
5.20 Pues los afros eran esclavos y sin ellos Colombia no seria asi
5.21 Tiene mucha importancia porgue la raza afrocolombiana hace parte en mayor parte de nuestro pais y
Suramérica
5.22 A respetar al préjimo in importar su color de piel
5.23 Mucha pues esa raza es el origen de nuestro pais
5.24 Mucha porque necesitamos reconocer que todos somos iguales asi sea que seamos de diferente raza
5.25 Respetar a los que no son de mi misma clase
5.26 0
5.27 Que son muy trabajadores
5.28 Valorar a la raza negra
6. Lacatedrafue creada con el propésito de afianzar la identidad de las comunidades afrocolombianas,
también con la pretension que todos los nifios, nifias, jovenes, adultos del pais, conozcan sus valiosos
aportes ala formacion de la nacién, y para que realmente tenga sentido la interculturalidad. Desde su
conocimiento ¢qué seria necesario mejorar en lainstitucion para cumplir con él?

6.1 Hacer reconocimiento a esto a través de festivales

6.2 0

6.3 Mas charlas acerca del tema y repartir folletos que tengan esa informacion

6.4 Desde pequefios a los estudiantes ponerles normas ante personas de color y de una forma de pensar

6.5 Con mas actividades sobre el aprendizaje de este tema

6.6 Establecer como tal la catedra

6.7 Conmemorar sus dias mas seguidos como para tratar de concientizar a las personas de la igualdad y, desde
mi punto de vista, hacerles un homenaje

6.8 0
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6.9 Concursos-carnavales

6.10 Tener cultura y aprender que muchas cosas y calamidades les haya ocurrido a los afrocolombianos

6.11 No entiendo la pregunta

6.12 Que hayan dias del afrocolombiano y sea un dia de interactuar

6.13 Mas programas de integracién que comience desde los padres formadores hasta que llegue a los nifios y
jovenes para integrarse mas todas las culturas

6.14 No veo lo que hay que mejorar, asi esta bien porque si se hace algo puede causar depresién para todos

6.15 Mas capacitaciones para aprender a ser mas tolerantes

6.16 No lo comprendo

6.17 Pues que en clases de sociales hicieran una reflexion sobre este tema

6.18 Fomentar el respeto

6.19 Aprender a aceptar a otras personas sin importar afrocolombiano

6.20 0

6.21 No cambiara sélo d actitudes por aceptarlos como personas que son como humanos que son

6.22 No sabemos del tema casi porque no se habla entonces todo

6.23 Toda pues no se sabe nada practicamente ni sabemos del tema

6.24 El respeto hacia otro- lejos el racismo, a un lado- No ofender a los demas

6.250

6.26 Que inculcaran mas los valores de donde viene cada persona porgue muchas veces podemos juzgar, pero
sin conocimiento.

6.27 Para la educacion de la Institucion de un buen colombiano

6.28 Crear campafias para dar a respetar a los negros

TABULACION DE LA INFORMACION DE LAS ENTREVISTAS APLICADAS A DIRECTIVOS DOCENTES, DOCENTES Y
ESTUDIANTES DE LA IED ANTONIO NARINO

DIRECTIVOS DOCENTES 1 ENCUESTAS
DOCENTES 2 ENCUESTAS
ESTUDIANTES 27 ENCUESTAS

ENTREVISTADIRECTIVO DOCENTE —COORDINADORA |

1. Lacéatedrade estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio de 1997. ¢ A través de qué medios
ha conocido el Decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y estrategias para su
implementacion?

No he tenido acercamiento

2. ¢Considera que es importante su implementacion en las instituciones educativas?
Creo que debe ser tratada desde sociales de forma integral
3. ¢En su calidad de COORDINADORA responsable de la instituciéon educativa (tanto administrativa como
académicamente), qué acciones institucionales han tomado para implementar la catedra de estudios
afrocolombianos?

Ninguno en especifico. Los maestros lo trabajan desde su asignatura

4  ;Cudles estrategias pedagogicas y metodolégicas se han desarrollado en su institucién para implementar la
céatedra de estudios afrocolombianos?

Talleres

5 ¢Desde qué perspectiva se fundamenta te6ricamente esta implementacion?

Reconocimiento de la diversidad y las raices latinoamericanas desde la integralidad de las ciencias sociales

6 ParaUsted qué significa:

A. RAZA:
Mas alla del color de piel se refiere a la cultura y tradiciones de un grupo de personas
B. RACISMO

Rechazo a las personas de raza o cultura diferentes
C. AFROCOLOMBIANIDAD
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Colombianos afrodescendientes. Reconocimiento de las raices africanas

7  ¢Apartir de lo anterior, Qué manifestaciones de discriminacién y racismo se presentan con mayor frecuencia
en la Institucién?

En ocasiones es mas una actitud de las personas mestizas o negros que sienten

que los demas estan en contra de ellos

8. La céatedra fue creada con el proposito de afianzar la identidad de las comunidades afrodescendientes, también

con la pretension que todos los nifios, nifias, jovenes y adultos del pais conozcan sus valiosos aportes a la

formaciéon de la Nacién y, para que, realmente, tenga sentido la interculturalidad. ¢Desde su conocimiento qué seria

necesario mejorar en la Institucién para cumplir con él?

Tal vez sacar un poco del aula esos procesos de reflexién que se desarrollan al
Interior de las aulas: muestras, foros, presentaciones....

ENTREVISTAA DOCENTES |

La céatedra de estudios afrocolombianos fue instaurada desde el afio de 1997. ;A través de qué medios
ha conocido el Decreto 1122 de 1998 que la reglamenta, los lineamientos y estrategias para su
implementacion?

1.2 No lo he conocido, no es difundido
1.3 Se hicieron seminarios en esa época, pero no mas

¢Considera que es importante su implementacion en las instituciones educativas?

2.2 Esimportante establecer en las instituciones la CEA
2.3 Partiendo del hecho de entender al pais como una nacién plurietnica y multicultural es basico y fundamental

¢Qué tipo de estrategias pedagdgicas y metodolégicas se han desarrollado en su Institucién para
implementar la catedra de estudios afrocolombianos?

3.2 En lainstitucion no se evidencia esta implementacion

3.3 Se ha desarrollado en el colegio como proyecto transversal

¢Desde qué perspectiva se fundamenta te6ricamente esta implementaciéon?

4.2 No existe ninguna perspectiva de implementacion

4.3 Los conceptos de interculturalidad y multiculturalidad

Para usted qué significa:

A. RAZA

5.2 Conjunto de caracteristicas fenotipicas, culturales y sociales de un determinado grupo humano
5.3 Etnia

B. RACISMO

5.2 Factor cultural asociado a la exclusién de las personas por razone étnicas o de género
5.3 Discriminacion

D. AFROCOLOMBIANIDAD

5.2 Conjunto de comunidades constituidas por la diaspora africana en nuestro territorio
5.3 Pluriculturalidad y aportes de etnias al desarrollo y consolidacién de nacién

6. A partir de lo anterior, ¢Cuales manifestaciones de discriminacion y racismo

7.

se presentan con mayor frecuencia en la Institucion?

5.2 No se evidencian factores de discriminacién
5.3 Discriminacion racial

La céatedra fue creada con el propésito de afianzar la identidad de las comunidades afrodescendientes,
también con la pretensién que todos los nifios, nifias, jovenes y adultos del pais conozcan sus valiosos
aportes ala formacién de la Nacion y, para que, realmente, tenga sentido la

Interculturalidad. ¢ Desde su conocimiento qué seria necesario mejorar en la Institucién para cumplir con él?
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7.2 En primer lugar sensibilizar a la comunidad educativa para iniciar un proceso de reconocimiento a la diferencia y, luego
se inicia su implementacion.
7.3 Politicas institucionales que orienten al proyecto y no sélo desde el area de Ciencias Sociales.

ENTREVISTAESTUDIANTES I

1. En Colombiala Catedra de Estudios Afrocolombianos fue reglamentada a partir del afio 1997. En el
Colegio, ¢Cuales actividades se realizan para su implementacion?
1.1 Ninguno
1.2 Ninguno
1.3 No. No hay
1.4 No
1.5 Nosé
1.6 No sé o no he visto eso
1.7 No
1.8 No hacen ninguna actividad
19 0
1.10 No
1.11 No sé
1.12 No se ha hablado de eso
1.13 El dia de laraza
1.14 El dia de laraza
1.15 Ninguna
1.16 0
1.17 Ninguna actividad
1.18 Ninguna actividad
1.190
1.20 El proyecto 40x40
1.21 No sé
1.22 Pues que yo sepa ninguna
1.23 No hay
1.24 No hay
1.25 Que no los discriminen
1.26 Ninguna. Discriminacion de las personas en las instituciones
1.27 Ninguna
1.28 Que por ley en los colegios no debe haber esclavos o cosas asi

2. ¢Cuales han sido los principales aprendizajes y reflexiones que ha construido a partir de las diferentes
actividades que sobre afrocolombianidad se realizan en el Colegio?

2.1 En realidad, no han hecho nada sobre la afrocolombianidad (21 de mayo)
2.2 En el colegio no se realiza

2.3 No

2.4 Diade laraza no se muestra aqui

2.5 No se ha realizado

2.6 Nosé

2.7 Nosé

2.8 No han hecho eso

29 0

2.10 No. Aca no hacen el dia de la afrocolombianidad
2.11 No han hecho actividades sobre eso aqui

2120

2.13 Ya he aprendido que, aunque seamos de color diferente todos tenemos derecho a la igualdad
2.14 Que todos tenemos los mismos derechos

2.15 Ninguno

216 0

2.17 Que no hay que ser racista

2180

2190

2.20 Todos

2.21 No sé

2.22 No ser racista y aprender a valorarlos a ellos
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2.23 No se realiza en el colegio

2.24 No hay

2.25 En el colegio no

2.26 No ser racistas, pero en este colegio no ensefian
2.27 No

2.28 En el colegio no se realiza

3. De estos aprendizajes que significados le puede asignar a las siguientes palabras:

A. RAZA
3.1 Gente o personas con distintos colores de piel
3.2 Persona de color
3.3 Diferencia de animales
3.4 Atentar contra los derechos del ser humano
3.5 Es como diferenciar los tipos de animales
3.6 Diferencia del color de una persona
3.7 Diferencia de animales
3.8 Depende de la descendencia
3.9 Como se clasifican los animales de la misma especie, pero de diferente aspecto
3.10 Es un grupo que tiene iguales genes o que tienen algo del que todos los del grupo
3.11 Son las clases de color de las personas o animales
3.12 Su cultura o tipo de color
3.13 Mestiza
3.14 Es la gente que tiene el mismo color de piel
3.15 Las cuales se identifican por su color
3.16 Blanco, tipo de color
3.17 La raza de alguien
3.18 Origen de una persona
3.19 Tipo de color
3.200
3.21 No sé
3.22 Lo que se le dan a las personas de cada pais segln sea
3.23 Es el color de la piel
3.240
3.25 De donde viene color u otra cosa
3.26 Que color de piel
3.27 Una diferencia
3.28 Es el color de la piel

B. RACISMO
3.1 Aceptar a gente con distintos colores de piel
3.2 No aceptar a las personas de color
3.3 Discriminacion a una persona
3.4 Discriminacion hacia una persona diferente
3.5 Cuando alguien discrimina personas de otra cultura
3.6 Discriminacion a una persona
3.7 Discriminacion hacia una persona
3.8 Es una discriminacion
3.9 Acto discriminatorio contra cualquier persona ya sea de color, chino, gringo o por idioma
3.10 Es discriminar por ejemplo un hombre de otro color porque es diferente a los demas
3.11 Es lo que se hace cuando no aceptamos a las personas de otro color o nacionalidad
3.12 Estar en contra de las personas de color
3.13 Discriminacién de color mestiza
3.14 Criticar a las personas por el color de la piel
3.15 Cuando se rechaza a alguien por sus creencias o su color de piel
3.16 Negro. Personas que no aceptan a las demas personas de color
3.17 Cuando alguien no quiere a los negros y les da asco
3.18 Personas que discriminan
3.19 Personas que no aceptan a las personas de color
3.200
3.21 Su color de piel
3.22 Discriminacién a los negros
3.23 Rechazar o irrespetar a los Afros
3.24 Tenerle fastidio a un negro
3.25 Burlarse de alguien por su color, por ser grande
3.26 Rechazar a los que no son de su raza
3.27 Diferencias entre todos
3.28 Burlarse de alguien negro
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C. AFROCOLOMBIANIDAD

3.1 Valorar la cultura negra en Colombia

3.2 Valorar la cultura negra en Colombia

3.3 Nosé

3.4 Discriminar y atentar sobre sus derechos como ser humano
3.5 Nosé

3.6 Nosé

3.7 Nosé

3.8 Son colombianos que tienen descendencia africana

3.9 Comunidad de Africa que trajeron a Colombia hace miles de afios
3.10 Descendientes africanos que fueron traidos a Colombia cuando se realiz6 la colonizacion.
3.11 Son los afros o africanos que se crian aqui en Colombia
3.12 Persona con rasgos africanos

3.13 Color piel morena

3.14 Gente de color que vive en Colombia

3.15 Poblacion negra de Colombia

3.16 0

3.17 De los negros

3.180

3.19 No sé

3.200

3.21 Mezclacion

3.220

3.23 Pues los afros de Colombia

3.240

3.25 Valorar la cultura negra

3.26 Africanos que fueron traidos aqui y nacieron aqui

3.27 Personas afro de Colombia

3.28 Respetar la cultura negra

4. A partir de lo anterior, ¢ Qué manifestaciones de discriminacién y racismo se presentan con mayor
frecuencia en la Institucién?

4.1 Més o menos

4.2 Més o menos

4.3 Pues no he conocido casos

4.4 El racismo

4.5 Ninguna

4.6 El color de la piel, la altura

4.7 Racismo en forma de juego o broma

4.8 Las protestas gay

49 0

4.10 Los hombres que son homosexuales

4.11 Peleas en las calles, discriminar a las personas especiales y/o de otro color
4.12 Ninguna

4.13 No. Porque si uno se hace respetar no le haran nada de racismo

4.14 Racismo

4.15 Ninguno

4.16 Raza

4.17 Ninguna

4.18 Por lo que yo tengo sabido es racismo

4.19 Raza

4.20 Que mas o0 menos estan como en pandillas

4.21 Hacen sentir muy mal a los de color canela. Hay mucho racismo y discriminacion
4.22 Discriminan a muchos nifios por su color o muchas veces porque no tienen un aspecto bonito
4230

4.24 Ninguna

4.25 A tratar mal a los negros

4.26 Maltrato, bullyng, groserias, apodos

4.27 Nada

4.28 Si

5. ¢Como estudiante qué importancia le concede al reconocimiento de lo afrocolombiano?
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5.1 Aceptary respetar las razas. Respetar y valor

5.2 Valorar a la raza negra

5.3 Nosé

5.4 Qué es una potenciacion de fascismo. Sélo porque sean diferentes no signifique los conocimientos de cada
uno

5.5 Nosé

5.6 Una fiesta es el reconocimiento que hacen cada afio

5.7 Nosé

5.8 Ninguna

59 0

5.10 Ninguna

5.11 Algunos son muy importantes para trabajos, estudios, deportes

5.12 Su historia

5.13 Le preguntan hartas cosas que uno sabe

5.14 Me interesa lo afrocolombiano

5.15 No

5.16 0

5.17 De los negros los esclavos

5.180

5190

5.20 El proyecto 40x40

5.21 Mucha importancia al afrocolombiano

5220

5.23 Respetar, valorar y no discriminar

5.24 Respeto

5.25 Pues no me gusta que sean malos con los negros

5.26 El respeto a esas personas

5.27 Respeto, bienvenida

5.28 Colaborar a la raza negra

La catedra fue creada con el propésito de afianzar laidentidad de las comunidades afrocolombianas,
también con la pretensién que todos los nifios, nifias, jovenes, adultos del pais, conozcan sus valiosos
aportes ala formacion de la nacién, y para que realmente tenga sentido la interculturalidad. Desde su
conocimiento ¢qué seria necesario mejorar en la institucion para cumplir con él?

6.1 Seria hacer campafias respetando a la raza de distinta gente y los muchachos y profesores respeten a estas
culturas.

6.2 Que aceptaran a cualquier persona en Colombia en cualquier pais o en los colegios

6.3 Nosé

6.4 Supongo que dejar el racismo, la discriminacion hacia la otra persona diferente a nosotros mismos

6.5 Nosé

6.6 No sé

6.7 Nose’

6.8 Nosé

6.9 0

6.10 No sé la verdad

6.11 Dejar de discriminar a la gente. Todos somos iguales ante Dios

6.120

6.13 No he participado

6.14 Comportamiento e igualdad

6.15 Si para la interculturalidad

6.16 0

6.17 0

6.18 0

6.190

6.20 Los niflos siguieran en los mismos deportes todos los afios

6.21 No sé

6.220

6.23 Hacer actividades

6.24 Que los profesores ensefien que no haya fascismo

6.25 Crear actividades para respetar a los negros

6.26 Hacer campafias para que los nifios los respeten

6.27 Respetar las personas

6.28 Crear una camparia para dar a respetar a los negros
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TABULACION DE LA INFORMACION DE LAS ENTREVISTA APLICADAS A DIRECTIVOS DOCENTES, DOCENTES Y
ESTUDIANTES DE LA IED FERNANDO MAZUERA

310

En Colombia la Céatedra de Estudios Afrocolombianos fue reglamentada a partir del afio 1997. En el

Colegio, ¢Cuales actividades se realizan para su implementacion?

1.1 Si. El respeto a todas las personas

1.2 Tratarlos con mucho respeto

1.3 No sé nada de afrocolombianos.

1.4 Eldiade laraza, el dia de blancos y negros, integraciones afrocolombianos

1.5 Eldia de laraza negra, el dia de blancos y negros, integraciones afrocolombianas.

1.6 No sabia de esto hasta ahora, pero creo que es algo ya superado por la mayoria de las personas.

1.7 Celebracion y festivales sobre la cultura Afrocolombiana, talleres y actividades relacionados con compafieros
de distinto color, raza y costumbres. Se nos ensefia a respetar y no practicar ningin tipo de Bullyng a
nuestros compafieros afrocolombianos porque todos somos seres humanos con igualdad de oportunidades.

1.8 Elrespeto

1.9 EL respeto, la colaboracién con ellos

1.10 La ténica del Quindio 10 de agosto de la Raza

1.11 La crénica del Quindio, 10 de agosto de 2014

1.12 La cronica del Quindio, 10 de agosto de 2014

1.13 Las actividades que realizan son: Carteleras, discursos, bailes

¢Cudles han sido los principales aprendizajes y reflexiones que ha construido a partir de las diferentes

actividades que sobre afrocolombianidad se realizan en el Colegio?

2.1 En que la gente es igual a todas las demas

2.2 Aprender de ellos y verlos como iguales

2.3 Que uno debe respetar el color de las demas personas.

2.4 Elrespeto, la tolerancia.

2.5 Elrespetoy la tolerancia

2.6 No discriminar por el color o raza ya que somos personas, sino que se diferencia de color

2.7 A veces uno piensa qué decirle negro a un compafiero o persona de distinto color de piel no significa nada o
gue esas personas estan acostumbradas a comentarios racistas y esclavistas y uno aprende que hay que
tratar a las personas como que son sin importar su raza, género y costumbres, a respetarlos y no
identificarlos por su color de piel porque para eso tienen un nombre y viven en el mismo pais que nosotros

2.8 No he participado de ninguna

2.9 Aprender a convivir con ellos y ayudarles en lo que se pueda y asi somos buenos amigos y nos llevamos
bien en todo momento

2.10 Las danzas y carnavales del respeto y racismo

2.11 Las danzas y carnavales, el respeto y el racismo

2.12 Las danzas y carnavales, el respeto y el racismo

2.13 Primeros aprendizajes y reflexiones: Que debemos respetar y respetarnos, que todos somos iguales,
seamos blancos o negros tengamos el mismo idioma o no o las diferentes creencias

De estos aprendizajes que significados le puede asignar a las siguientes palabras:

A. RAZA
31 0
3.2 Tipo de piel o estrato social
3.3 Que no importan de donde vengan
3.4 Son cuatro grupos que hay
3.5 Son cuatro grupos étnicos que hay
3.6 Diferente color, nacionalidad, personalidad, acento, etc.
3.7 . Nuestros origenes culturales que nos hacen diferentes de las otras personas
3.8 Humanidad digna
3.9 Se refiere a un grupo de humanos caracterizado por un mismo rango fisico, color de piel o la fisonomia que
se transmite de generacion en generacion.
3.10 Se refiere a un grupo de humanos caracterizado por un mismo rasgo y color de piel
3.11 Gran grupo d personas pertenecientes a una de las grandes razas con caracteristicas culturales propias y
distintivas que perduran en la historia “raza gitana”
3.12 Se refiere a un grupo de humanos caracterizados
3.13 Son grupos étnicos en los que se divide la especie humana o las diferentes creencias
B. RACISMO
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3.2 Persona que no quiere a su color contrario o estrato social contrario

3.3 Que uno debe respetar a las demas personas, no importa de donde vengan ni el color

3.4 No tolerancia a otros grupos

3.5 No tolerancia a otros grupos

3.6 Discriminar hasta matar

3.7 La no aceptacion de convivir con personas diferentes o iguales a nosotros es la ignorancia en cierto sentido creer que
somos mas que los demas

3.8 Igualdad

3.9 Es un sentimiento o comportamiento que consiste en la exacerbacion del sentido racial de un grupo étnico

3.10 Es un sentimiento de comportamiento que consiste en la observacion del sentido

3.11 Se refleja, ademas en las agresiones contra los negros y asiaticos en discriminaciones en el sistema judicial y en el
empleo

3.12 Es un sentimiento el comportamiento que consiste en la observacion del sentido racial de un grupo

3.13 Es una ideologia en la cual menosprecian otras razas, de la cual se mantiene aislados. Se refleja mucho contra
personas negras, asiaticas, en los campos judiciales, sociales y de empleo

C. AFROCOLOMBIANIDAD
310
3.2 Los descendientes de los indigenas o persona de color oscuro
3.3 Afro es de otro color
3.4 Es una herencia que nos dejaron culturas africanas
3.5 No al racismo a la igualdad
3.6 No al racismo y a la igualdad
3.7 Personas con color oscuro de piel que llamamos de color o “negros” que viven en Colombia y que no soélo viven en el
Chocé o en la Costa Pacifica-Atlantica si no que comparten nuestro entorno en la capital Bogot4, de los cuales también
aprendemos sus raices y cultura; ademas que todos tenemos de nuestros ancestros afrocolombianidad en la sangre por
mas blancos que nos veamos.
3.8 Todos hermanos colombianos
3.9 Es el conjunto de aportes y contribuciones materiales y espirituales desarrollado por los pueblos africanos y la
poblacion afrocolombiana en el proceso de construccién y desarrollo de nuestra nacion
3.10 Es el conjunto de aportes y contribuciones materiales y espirituales
3.11 Es una de las dos grandes herencias que sembraron las culturas africanas dentro de la identidad cultural colombiana
3.12 Es el conjunto de aportes y contribuciones materiales y espirituales desarrollado por los pueblos africanos y la
poblacién afrocolombiana en el proceso de construccion y desarrollo de nuestra nacién
3.13 Es un conjunto de aportes y contribuciones materiales y espirituales, valores y sentimientos que estan integrados en la
cotidianidad individual de todos nosotros y nosotras, es un patrimonio de cada colombiano
4. A partir de lo anterior, ¢ Qué manifestaciones de discriminacién y racismo se presentan con mayor
frecuencia en la Institucién?
4.1 En que muchas personas llaman negros a nuestros afrocolombianos sin tener en cuenta que nadie tiene la
culpa de tener la piel de color o no
4.2 Ninguno
4.3 Es frecuente mas el racismo
4.4 Comparaciones y ofensas
4.5 Comparaciones y ofensas
4.6 Que los discriminan por su color, lo llaman por su color o apodo y no por su nombre u otras discriminaciones
del pasado
4.7 A veces hacer Bullyng y decirle negro a un compafiero
4.8 Ninguna
4.9 Hay algunos jovenes que los llaman negros, pero con respeto
4.10 Promover mas la identidad raizal desde los primeros afios de escolaridad
4.11 Estos son como el maltrato hacia los nifios de color y crean un rechazo psicol4gico y provocan temores, etc.
4.12 Promover mas la identidad raizal desde los primeros afios de escolaridad hasta la educacion media,
expresiones artisticas como representacion de carnavales resaltando las diferentes danzas representativas
de cada region
5. ¢Como estudiante qué importancia le concede al reconocimiento de lo afrocolombiano?
5.1 Que son seres humanos y, por lo tanto, tienen los mismos derechos que las demas personas
5.2 Me parece que es muy importante porque ellos vienen de nuestros ancestros y son personas guerreras que
valen mucho
5.3 Pues que el afrocolombiano las personas deben respetar a los demas, todos somos iguales
5.4 Es importante aprender y poner en practica el respeto hacia nuestro antepasado
5.5 Es importante aprender y poner en practica el respeto hacia nuestro antepasado
5.6 L igualdad porque eso es lo que se merece y no estar discriminando por su color
5.7 Yo creo que todos somos iguales y que tanto Afrocolombiano como mestizos porque blancos no somos,
tenemos talentos y cosas positivas que aprender uno de otro.
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5.8 Es bueno pensar que haya personas que se preocupan por una sociedad mejor sin importar raza o color

5.9 Laimportancia es la diversidad étnica que es muy vista aqui en Colombia. La cultura, las costumbres y
dialectos

5.10 Que debemos respetar a todas las personas de diferente color y no ser rechazados

5.11 Lo que soportaron como la esclavitud y el rechazo por ser de color

5.12 Qué debemos respetar a todas las personas de diferente color y no ser rechazados

5.13 Todos somos personas, considero que todos somos iguales como seres humanos. La afrocolombianidad es
un patrimonio y orgullo para mi como estudiante...

La catedra fue creada con el propésito de afianzar la identidad de las comunidades afrocolombianas,

también con la pretension que todos los nifios, nifias, jovenes, adultos del pais, conozcan sus valiosos

aportes ala formaciéon de la nacién, y para que realmente tenga sentido la interculturalidad. Desde su
conocimiento ¢qué seria necesario mejorar en lainstituciéon para cumplir con él?

6.1 Que sean tratados como los demas hombres sin importar sus creencias, religiéon o nivel econémico

6.2 Escuchar méas y ser muy unidos

6.3 Pues que la gente piensa que el color de las personas es malo y no sabe que el color no importa, que todo el
mundo vale igual, que la gente debe cambiar en lo que piensa de ellos.

6.4 Mas actividades de socializacion

6.5 Mas actividades de socializacion

6.6 No discriminar de ningiin modo a los otros y simplemente igualdad y humildad

6.7 A veces la cultura Afrocolombiana es propiamente mas racista que la blanca, por asi decirlo, creo que uno se
debe aceptar como es sin importar lo que digan los demas, a compartir momentos buenos y malos porque el
bullyng es para cualquiera sin importar el color de la piel, creo que a los jévenes de ahora les deberian
inculcar el respeto, la prudencia y la solidaridad hacia los demas.

6.8 Quizas formar grupos mas seguidos de integracién para compartir ideas todos juntos.

6.9 Promover mas la identidad raizal desde los primeros afios de escolaridad hasta la educacién media,
expresiones artisticas como representacién de carnavales resaltando las diferentes danzas representativas
de cada region.

6.10 Las cantaoras (¢ de historia?) se unen en Bogota, didlogos en céatedra de la Afrocolombianidad

6.11 Promover mas la identidad raizal desde los primeros afios de escolaridad hasta la educacién media,
expresiones de carnavales resaltando las diferentes danzas representativas de cada region, mas material
audiovisual para el reconocimiento de la cultura afrocolombiana

6.120

6.13 La comunicacion y el respeto de esto depende que todos nos logremos conocer y saber cuan importante
son las razas y lo Afrocolombiano que tenemos todos
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DIRECTIVOS

CONOCIMIENTO DE LA POLITICA

DOCUMENTOS SED, MEN, INTERNET

NO LA CONOCE, NO HAY DIFUSION.

SEMINARIOS RECIEN PROMULGADA LA
POLITICA.

POR MEDIO DE ACTIVIDADES PLANEADAS
EN EL COLEGIO. SOCIALIZACION DE
PROYECTO AFROCOLOMBIANIDAD.

ORIGEN Y CULTURA BUENA CREACION ARTISTICA.

COLABORAR A LA RAZA NEGRA.

PROYECTO 40X40.

IMPORTANCIA FORMACION NUEVAS CIUDADANIAS S IMPORTANTE IMPLEMENTAR PARA
ACCIONES ASIGNATURAS, AREA SOCIALES
ESTRATEGIAS

ICOLECTIVOS EN
IZADAS DE BANDERA.

NO SE EVIDENCIA IMPLEMENTACION.

ATIVIDADES EN EL COLEGIO.

- NINGUNA

= DIA DE LA RAZA.
IACTIVIDADES CULTURALESI

- CLASES DE SOCIALES.

- CELEBRACION DE FESTIVALES.
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- NO SABE NADA DE

AFROCOLOMBIANOS.
FUNDAMENTACION _ NO EXISTE UNA PERSPECTIVA TEORICA APRENDIZAJES:

IR | -=n su weLcvenTACON.

. NO SE HA HECHO ESO.
. . - NO SE REALIZA.
EXALTACION DE APORTES HISTORICOS Y RECONOCIMIENTO DEL OTRO COMO ETNIA
CULTURALES DESDE CREENCIAS, FOLCLOR, MUSICA
RELIGION Y GASTRONOMIA.
EOLORIDE PIEL CULTURA Y TRADICIONES. | CONJUNTO DE CARACTERISTICAS, PERSONAS CON DISTINTOS COLORES DE PIEL.
NO SE.

RACISMO
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TENDENCIA A FALTA DE TOLERANCIA
RESPETO Y DIGNIDAD DE LOS SERES
HUMANOS.

AFROCOLOMBIANIDAD
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los cuales también aprendemos sus raices y cultura;
ademas que todos tenemos de nuestros ancestros
afrocolombianidad en la sangre por mas blancos que
nos veamos.

Es el conjunto de aportes y contribuciones materiales y
espirituales desarrollado por los pueblos africanos y la
poblacion afrocolombiana en el proceso de construccion

y desarrollo de nuestra nacion.

MANIFESTACIONES RACISMO

ACTITUD PROPIA DE NEGROS O MESTIZOS
QUE SE SIENTEN DISCRIMINADOS
(AUTODISCRIMINACION)

NO EXISTE.

SE PRESENTA MINIMAMENTE.

NO SE EVIDENCIAN FACTORES DE
DISCRIMINACION.

DISCRIMINACION RACIAL.

NINGUNA.

PROTESTAS GAY.

LOS HOMBRES QUE SON HOMOSEXUALES.

PROPUESTAS

TOUERANGIA RESPETO) vaLoRAR LOS

ESTUDIANTES DESCENDIENTES DE AFRICA ,
CONSIDERARLOS COMO IGUALES Y
RESCATAR SUS CUALIDADES Y APORTES
COMO SERES HUMANOS.

SENSIBILIZAR A LA COMUNIDAD
EDUCATIVA PARA INICIAR UN PROCESO DE
RECONOCIMIENTO DE LA DIFERENCIA'Y
LUEGO SI LA IMPLEMENTACION.

OPORTUNIDAD CONSTANTE PARA
INVOLUCRAR A TODA LA COMUNIDAD
EDUCATIVA EN TODO EL PROCESO DE
CONCIENTIZACION Y APROPIACION DE LA
CULTURA NEGRA COMO FORMADORA DE
NACION.

DIFUNDIR LOS VALORES Y
CARACTERISTICAS DE LOS INTEGRANTES
DE ESTA ETNIA, COMO DE TODOS LOS
QUE HABITAMOS EL TERRITORIO
COLOMBIANO.

MAS ACTIVIDADES DE SOCIALIZACION.

PROMOVER LA IDENTIDAD RAIZAL DESDE LOS

PRIMEROS ANOS HASTA LA MEDIA CON

EXPRESIONES ARTISTICAS.

COMUNICACION Y RESPETO.

CONCURSOS.

0
>
3
4
<
>
z
m
o

ESTABLECER COMO TAL LA CATEDRA.




l

RECOCERSE EN EL OTRO COMO UN SER
CON IGUALES CONDICIONES,

NO SE.

ASPECTOS O FACTORES

REDUCCIONISMO

FOLCLORIZACION

INVISIBILIZACION

NORMALIZACION.

VISIBILIZACION
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