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Resumen

En la presente ponencia pretendemos poner en relieve las distintas influencias del
africanismo en Colombia, privilegiando los aportes tedricos del antrop6logo
afrodescendiente Aquiles Escalante y la fiel seguidora de sus estudios Nina
Friedemann*, ambos pioneros importantes de los estudios afrocolombianos. El texto nos
introduce primero en la historia de la esclavitud y de los afrodescendientes en el Caribe
colombiano, para luego hablar sobre las raices africanas en el carnaval de Barranquilla:
la concepcion del cuerpo vy la religiosidad negroafricana; las herencias culturales del
negro y los mecanismos de resistencia que se dieron por parte de los esclavos durante el
periodo colonial. Todos estos temas se entremezclaran para vislumbrar la situacion del
negro durante la colonia y la herencia africana presente en América. Por ultimo,
haremos mencién a la presencia del negro en el discurso antropoldgico colombiano
producto del efecto de la explosidn de investigaciones y publicaciones a mediados de
los ’90 que abordaron sistematicamente los diferentes aspectos de las poblaciones

negras en dicho pais.

! Nina Friedemann (Bogot4,1930-1998), antrop6loga y defensora de los derechos de los negros en

Colombia.


http://www.11caas.org/grupos-de-trabajo/gt02-afrodescendientes-y-migrantes-africanos-subsaharianos-en-argentina-y-america-latina-problematicas-perspectivas-y-desafios/
http://www.11caas.org/grupos-de-trabajo/gt02-afrodescendientes-y-migrantes-africanos-subsaharianos-en-argentina-y-america-latina-problematicas-perspectivas-y-desafios/

Aproximacion histérica: el legado africano en el Caribe

El trafico de esclavos en Africa, que inicialmente habian dominado los arabes para
vender su mercancia en los mercados mediterraneos, comenz6 a caer bajo control
exclusivo de los europeos durante el siglo XV. Alrededor de éste mismo siglo, en las
tierras Amerindias se consolidaron distintos asentamientos como consecuencia de la
conquista y la colonizacion.

Las colonias americanas rapidamente fueron pensadas desde Europa como
expansiones territoriales de los paises coloniales y con una vision mercantilista
imperante de la época. Estas colonias comenzaron a funcionar como abastecedoras de
materias primas y como mercado consumidor de los productos manufacturados. El
unico problema era una mano de obra confiable, estable y suficiente: la mano de obra
africana era la mejor. A partir de esta necesidad, surge la multiplicacion de los
asentamientos negros.

Si bien el imperio predominante era el espafiol, Espafia fue la que menos se dedico
al trafico negrero, limitandose a conceder licencias de entrada, inicialmente a los
genoveses, posteriormente a las compafiias alemanas y a los portugueses, y por ultimo a
franceses e ingleses. Aunque la entrada de esclavos fue en general para todos los reinos
y las provincias de la América espafiola, su nimero fue mayor en el area del Caribe y en
el golfo de México, tanto por razones climaticas como por el rapido descenso de la
poblacién indigena de la zona.

El grueso de la mano de obra esclava negra era para la mineria, como las minas de
oro en Honduras, en el rio Cauca, en Colombia, y en las de Venezuela; y las minas de
plata en México. El resto se ubicaba en las plantaciones agricolas; la mas importante
sera el azlcar, que introducido en Cuba, se extendié rapidamente hacia toda América
Latina. El principal puerto de recepcion de estos esclavos era Cartagena, en Colombia,

luego fueron incorporados Acapulco, México, Buenos Aires y Montevideo.

Un caso particular: el afrocolombianismo

Es muy comun hablar de Colombia como un “crisol de razas”, un territorio donde,
en parte por su ubicacion geogréafica, histoéricamente confluyeron los tres principales
grupos étnicos de Ameérica Latina: el europeo, el africano y el indigena. Pero a
diferencia de la mayoria de paises de la region, en Colombia no predomina ninguno de

los tres, sino mas bien su mezcla.



En el caso particular del grupo étnico africano, los esclavos llegados a Cartagena de
la Indias durante los siglos XVI al XIX, antes de ser derivados a las zonas de mineria
del oro, haciendas y estancias —donde sus descendientes directos todavia comparten los
sitios de vivienda y trabajo de sus antepasados— iniciaron un proceso que la antropologa
Nina Friedeman 2 denominé como fenémeno
de reintegracion étnica ocurridos entre los
esclavos desde el siglo XVI, de manera
simultanea a la trata, cuando gente de igual o
similar procedencia volvié a encontrarse en
escenarios distintos a los de su cotidianidad
africana. Estos procesos de reintegracion
étnica serian los marcos para la génesis de
nuevos sistemas culturales afroamericanos.

En cuanto a las condiciones en que debid
desenvolverse el fendmeno de la integracion

étnica, Friedeman reconoce que hay dos

tipos de reintegracion: una pasiva y otra

activa; la primera aparece manifiesta | Monumento a Benkos Biojo en Palenque de San
o . ) Basilio. Lider de esclavos cimarrones en
principalmente en los Cabildos, mientras que | Colombia durante el siglo XVII.

Imagen:

Ia Segunda ocurre en IOS Palenques’ ambas http://adiama.com/ancestralconnections/2009/12/21/pale

ngue-an-afro-colombian-community/

son instituciones que surgen en la colonia, en
territorios que actualmente son parte de paises como Colombia, Paran, Cuba, Per( y
Venezuela, entre otros.

Los cabildos negros en Cartagena que en principio empezaron a funcionar como
enfermerias populares en barracas situadas junto al mar, humedas y fangosas. Se

establecieron con la aprobacion de las autoridades espafiolas en el puerto. Hacinados en

2 Friedemann, Nina, “Huellas de la Africania en Colombia, nuevos escenarios de identificacion”, en
Thesaurus, tomo XLVII, n°. 3, 1992, p.: 544.

% Los mecanismos de resistencia activos en la sociedad colonial brasilefia fueron denominados quilombos
0 mocambos. Véase: Guimaraes, Carlos M., “Los quilombos del Ciclo del Oro (Minas de Gerais, siglo
XVIII)”, Estudios Econémicos, vol.16, N° Especial, Instituto de Pesquisas Econémicas-USP, Sao Paulo,
1998; Péret, Benjamin, El quilombo de Palmares. La republica de los esclavos libres: Brasil, 1640-1695,
Ed. Octaedro, Barcelona 2000 y KENT, R. K. “Palmares: un Estado africano en Brasil” en Richard Price
(Comp.) Sociedades Cimarronas, F.C.E, México, 1981.


http://es.wikipedia.org/wiki/Esclavo_cimarr%C3%B3n

las barracas quedaban aquellos que no podian caminar o que parecian méas extenuados, y
alli los que estaban recuperandose cuidaban de quienes acababan de llegar en el Gltimo
navio. De éste modo, «el cabildo se convirtié en refugio de la africania y tendié uno de
los escenarios tempranos para la génesis de un nuevo sistema cultural en éste lado del
mundo». *

Cuando la muerte golpeaba una de las barracas, tal acontecimiento propiciaba
escenarios activos de reintegracion étnica. Plasmados en lamentos, llantos, percusion de
tambores y cantos, como parte del complejo de memorias recreadas en torno a recuerdos
funerales compartidos de diversas etnias del Africa Central. Cuando los cabildos-
enfermerias dejaron de servir a los esclavistas como estaciones de recuperacion porque
los hospitales en la ciudad comenzaron a recibir a los enfermos, se comenzaron a
inaugurar en diversos lugares de Cartagena el cabildo-nacion con el espiritu de las
cofradias que desde el siglo XII existian en Espafia y que cobijaban a etnias africanas y
a otras etnias. Asi, tanto los cabildos-enfermeria como los cabildo-nacion fueron centros
de evocacion y afirmacién de valores, expresiones linguisticas o gestuales, imagenes,
masica o culinaria.

En cambio, la integracion étnica activa se dio en el cimarronaje: bandas de esclavos
fugados y trashumantes, en su inicio compuesto por recién llegados, pero todos rebeldes
y aguerridos se internaron en los montes y lucharon por organizarse en las fronteras del
territorio espafiol en oposicion al gobierno colonial y como parte de las estrategias
misma de huida y enfrentamiento. En este punto, Guido Barona Becerra ° sefiala que los
negros furtivos, una vez en los confines del territorio colonial, rapidamente entraron en
contacto con las etnias indigenas adoptando sus rasgos culturales, y especialmente la
tecnologia, con el propdésito de adoptar los elementos, las variables culturales que
estarian en capacidad de asegurar la permanencia y el asentamiento, la reproduccién
bioldgica en el medio y los procesos de explotacion econdémica del mismo. Si bien, las
relaciones que se establecieron entre los esclavos y los nativos que, en muchos casos,
superaron el enfrentamiento y la apropiacion tecnologica. También se debe tener en

cuenta, que éstos hombres enfrentaron un medio de una naturaleza que, al igual que para

* Friedemann, op. cit., p.: 550.

® Barona Becerra, Guido, “Ausencia y presencia del ‘negro’ en la historia Colombiana”, en Obregon, et.
al (comps.), El negro en Colombia: en busca de la visibilidad perdida, en publicacién: Documento de
Trabajo nim. 09, CIDSE, Centro de Investigaciones y documentacién socioeconémica, Universidad del
Valle, Cali, Colombia, Febrero. 1992, pp.: 22-59.



los esparioles, les era desconocido. «Las relaciones de los esclavos con los miembros de
los grupos étnicos nativos, estuvieron mediadas por los imperativos de un sistema
econdmico y social que los emple6 como instrumentos del conflicto y del
enfrentamiento directo [...] creando un marco de hostilidades permanente que fue
interpretado como el producto de la falta de “civilizacion” de todos los miembros de los
grupos subordinados» °. Asimismo, retomando a Nina Friedeman (1992) puede hablarse
de una impregnacion de cultura negra con acentos palenqueros en amplios territorios del
area caribefia, discernible en la musica y el habla, en los rituales de la muerte o en la
tradicion oral. El propio Palenque de San Basilio fue fundado de éste modo y la historia
de esta insurreccion vive aun en las tradiciones orales de ambas comunidades.
Particularmente en Palenque se desarroll6 el temor de la reaparicion de la esclavitud asi
como un verdadero orgullo en la pureza de la raza y el deseo de mantener las exiguas
costumbres y ain hoy en dia sigue siendo un testimonio vivencial de un proceso de

integracion étnica activa, donde la resistencia sigue siendo gran protagonista.

Las africanidades en las raices del Carnaval de Barranquilla

Para inferir en las raices africanas existentes en las practicas culturales que se
desarrollan en el Carnaval de Barranquilla es necesario comprender el proceso de las
diasporas forzadas por las que pasaron las distintas generaciones de africanos en el
continente americano. A pesar de toda la dureza de la trata de esclavos y de la vida
laboral en las colonias, los africanos y sus descendientes supieron mantener vivas
matrices culturales que ganaron nuevas formas de transmision, comunicacion y
aprendizaje en el nuevo continente. Los rasgos culturales que identifican a las
comunidades afrodescendientes se constituyeron como herencia cultural, y estan
directamente relacionados al mundo simbolico de las creencias y los valores religiosos.
Como hemos visto anteriormente, dichos rasgos se fortalecieron en el periodo colonial-
esclavista, cuando los africanos tenian que luchar de variadas maneras para no perder
completamente sus memorias ancestrales. En estas luchas, muchas veces, era necesario
huir y formar nuevas comunidades y otras veces era necesario negociar y adaptarse a las
reglas del sistema esclavista.

El carnaval de Barranquilla, es el resultado de la diversidad étnico-cultural de la

region del Caribe colombiano, esta fuertemente marcado por la presencia de las

®Ibid., p.: 46



comunidades africano-descendientes, y presenta expresiones derivadas de las mezclas
culturales, conjugadas con marcas especificas de las memorias africanas, re-
elaboradas en los territorios de las diasporas. ’ Si bien Escalante Polo (2002) remite los
antecedentes del carnaval al siglo XVIII, no hay un registro histérico de las fiestas
barranquilleras, y la tradicion oral tiene tal importancia, que las estimaciones sobre su
origen varian de una version a otra, con las caracteristicas de que ninguna logra definir
una fecha exacta. Sin embargo, los documentos histéricos depositados y guardados en
los archivos regionales y nacionales, demuestran que las festividades en las provincias
de Virreinato de Nueva Granada (hoy Colombia), como en el resto de la América
hispanica y portuguesa, eran comunes en el siglo XVIII. Su crecimiento aumento,
después de producirse las revoluciones de la independencia a principio del siglo XIX,
sobre cuatro de las ciudades-puerto mas importantes de Ameérica Latina (Rio de
Janeiro, Lima, La Habana y Buenos Aires) el carnaval funcion6 como catalizador, y
como espacio privilegiado para el mestizaje latinoamericano. De manera que los
antecedentes inmediatos del Carnaval de Barranquilla se encuentran, en especial, en la
region de Cartagena de Indias —donde funcionaba el principal Puerto de la region—
incluyendo la influencia del Palenque de San Basilio que a partir de las practicas
cimarronas y religiosas aseguro la preservacion de précticas culturales. Este se presenta
como la principal matriz de lo que viene a ser el Carnaval de Barranquilla.

El Palenque se encuentra ubicado en un territorio de africanos esclavizados
furtivos, también conocido como “comunidad de cimarrones”, el Palenque de San
Basilio se localiza a 70 Km de la ciudad de Cartagena de Indias en el Caribe
colombiano. Hasta 1942 no habia carreteras, la energia eléctrica llegd solamente en
1974 y el sistema de agua potable en 1979, parcamente como acontece en las
comunidades rurales. El pueblo se mantiene muy cercano a las descripciones de los
antropologos en los afios ‘80, con muchas casas de paja que todavia existen, la iglesia,
la plaza, el puesto de salud, el cementerio y la escuela. Los rituales realizados en el
Palenque son muy proximos a aquellos realizados en los de Candomblés de Bahia. Para
profundizar sus estudios sobre el universo de la religiosidad palenquera, Escalante Polo

utilizé referentes brasilefios: «utilizaremos en gran medida, la riqueza brasilefia

" El tema de la diversidad cultural y las huellas de africania en el Carnaval de Barranquilla, ha sido
traducido al portugués y ha facilitado comparaciones con los carnavales de Bahia y Rio de Janeiro.
Véase: Miranda Freitas, Joseania, “Las raices africanas del Carnaval de Barranquilla”, Revista Brasileira
do Caribe, vol. X, n° 20, Enero-Junio 2010, pp.: 423-445.



existente sobre los cultos magico-religiosos [...] De tal manera encontraremos los
caminos mas indicados para llegar a las regiones africanas que mas contribuyeron a la
cultura material y espiritual de la cultura palenquera. En este sentido, los estudios
brasilefios sobre los candomblés funerarios son los que mas iluminaron nuestro
entendimiento». ® Las referencias de la cultura espiritual, pasadas de generacion en
generacion, y materializadas en la practica de los rituales funerarios, garantizan la
permanencia de los principales elementos que remiten a la memoria ancestral africana.
Los ritos, los canticos y los ritmos rememorados revitalizan, en cada ceremonia, los
lazos con el pasado y los compromisos con el presente y futuro. La permanencia de
fragmentos de las lenguas originales, evocando divinidades africanas indicaria que en
el lejano pasado posiblemente se habian iniciados en los cultos afropalenqueros °. Estas
celebraciones, realizadas alrededor de la familia y de los amigos del fallecido,
garantizan su continuidad, manteniendo un ciclo de celebraciones festivas durante los
nueve dias consecutivos al fallecimiento. ElI Palenque, como comunidad rural, se
sostiene con actividades agropastorales, con las crias de aves, ganado, cerdos, caprinos
y otros animales. El ciclo productivo que organiza la vida econémica del pueblo
estd basado en las fases de la luna (para el cultivo de yuca, maiz) y por el
calendario festivo-ritual, articulado con las celebraciones catélicas. Este conjunto de
celebraciones es un marco importante para la permanencia de practicas culturales,
llevaron a la distincion en el 2003 como Obra Maestra del Patrimonio Oral e
inmaterial de la Humanidad. En estas celebraciones «son re-revitalizados elementos
fundamentales de la vida comunitaria: la lengua, a traves de la transmision y
preservacion de los canticos, las danzas e instrumentos musicales (destacandose el
tambor), lo culinario, los peinados, la indumentaria, en fin una serie de elementos que
hacen del Palenque un lugar de memoria ancestral»™°. El carnaval de Barranquilla es
una de las mayores herencias de tipo colonial. El carnaval como tal, es una celebracién
de origen europeo Roma, Grecia y Egipto, todas civilizaciones donde existié la
esclavitud—y consistia en una fiesta donde se conmemoraba la “Edad Feliz”, entonces

por determinados dias todos los hombres eran libres e iguales y nadie trabajaba y toda

® Escalante Polo, Aquiles, El negro en Colombia, Barranquilla: Ediciones Universidad Simoén Bolivar,
2002, p.: 161.
% Ibid., p. 165.

19 Miranda Freitas, op. cit., p.:11.



la poblacidn se entrega a la fiesta y la alegria. Es por esto que en las zonas con mayor
concentracion de esclavos se dieron los carnavales mas importantes de América. El
carnaval fue un espacio para la supervivencia de las creencias y costumbres africana,
pues como veremos a continuacion: en las danzas y en las mascaras hay

representaciones de su cultura mas autoctona.

Antropologia y Carnaval: religiosidad, cuerpo y resistencia

jCumbia! -jdanza negra, danza de mi tierra!

Toda una raza grita
en esos gestos eléctricos,
por la contorsionada pirueta

de los muslos epilépticos!

Trota una afioranza de selvas
y de hogueras encendidas,

que trae de los tiempos muertos

un coro de voces UiUﬂS.ll

Nina S. de Friedemann, académica colombiana, analizard por primera vez con una
mirada cientifica el Carnaval de Barranquilla, pero sobre todo aportara con sus
incomparables estudios, las bases fundamentales para la defensa y el reconocimiento de
los derechos de la poblacion afrocolombiana. Una de las bases de sus estudios para su
importante obra el Carnaval de Barranquilla (1985), fue la obra El Negro en Colombia
(1964) del antropologo afro-colombiano Aquiles Escalante Polo, quien dedicé partes
importantes de su investigacion etnografica a las expresiones de africanidad en el
Carnaval de Barranquilla, por ejemplo: las méscaras, danzas musicas e instrumentos
musicales.

Las semejanzas entre las maéscaras y figuras africanas que aparecen en el

1 “La cumbia”, poema del escritor cartagenero Jorge Artel, considerado el poeta negro de América,

publicado en “Tambores en la noche” (1940).



Carnaval de Barranquilla y la produccion original africana, fueron observadas por Nina
de Friedemann a finales de 1984, cuando “atonita” en el Museo de Dakar, registrd: «tenia
frente a mi una mascara de toro, tallada en madera, casi idéntica a la que le habia
comprado [...] en Barranquilla. La mascara procedia de Guinea-Bissau, a los bijagos y
formaba parte de un rito de agricultura. El dibujo explicativo, para bailar, el danzante
imitaba la postura y los movimientos del toro». ** Simbolo de la riqueza para varios
pueblos africanos, el buey, aparece representado en éstas esculturas. Las méscaras de
animales de origen africano son recuperadas en el Carnaval de Barranquilla de
diferentes maneras, principalmente las representaciones del toro, de tigres, el caiman.
Las interrelaciones culturales, presentes en estas expresiones, evocan elementos muy
antiguos, como las luchas feudales, presentadas en las fiestas de moros y cristianos, que
habian sido legadas a los ancestros africanos por las manos de los misioneros en el
periodo colonial. Tal vision sugiere que los pueblos africanos del Nuevo Mundo
compartian algunos principios culturales basicos, algunos valores y modos de pensar
que habian moldeado la manera como ellos desarrollaron nuevas formas culturales en la
Américas. Eso dio origen a lo que Friedemann Illamo huellas de la africania. ** Esa
deseada africanidad aparece en los momentos de la fiesta, en la religiosidad, y en las
luchas por la libertad. EI proceso de supervivencia cultural diaspérica presenta en su
modo de expresion, resultante de la diversidad regional de las matrices africanas y de
las locales donde se instal6, mezclando la cultura de los diversos pueblos africanos a la
cultura de los indigenas nativos y a la cultura de los colonizadores.

La complejidad de la cultura negra se hace evidente cuando se observa la
concepcion del cuerpo. El cuerpo ha sido usado como medio de expresion, como un
texto particular que permite una comunicacion con lo divino, lo ancestral y lo
comunitario. Es por medio del cuerpo que el negro se inserta en “su mundo” y vive
sus creencias; entonces, la relacion entre cuerpo y religiosidad, se hacen evidente.
Sobre la concepcién de cuerpo y religiosidad negroafricana destacamos el texto de
Andrea Nensthiel Orjuela **, quien a partir de David Le Breton plantea que: «cada

sociedad esboza, en el interior de su vision del mundo, un saber singular sobre el

'2 Eriedemann, Nina, Carnaval de Barranquilla, Editorial La Rosa, Bogota, 1985, p.: 79.

3 Eridemann, op. cit., 1992, p.: 544.

Y Nensthiel Orjuela A., “Religiosidad, cuerpo y resistencia: aproximacion a algunos mecanismos de
resistencia negros para sobrevivir en el mundo colonial”. En

< http://www.javeriana.edu.co/Facultades/C_Sociales/fractales/docs/religiosidad.pdf >



cuerpo: sus constituyentes, sus usos, sus correspondencias. Le otorga sentido y valor».*
La autora sefiala que «es posible analizar una sociedad a través del cuerpo, pues
alrededor de él se forman estructuras sociales, mentales, religiosas, de control y de
género». *® Por lo tanto, segin Nensthiel Orjuela el “choque” entre blancos y negros
que se dio durante el periodo colonial se puede explicar, de algin modo, teniendo en
cuenta la concepcion del cuerpo para africanos y espafioles.

Africanos y occidentales (o negros y blancos), para el siglo XVI tenian una
concepcion muy distinta del cuerpo: occidente se caracterizd por ejercer una fuerte
vigilancia sobre el cuerpo y por tildarlo desde las ideas judeocristianas, como un lugar
propicio para el pecado, por el contrario, los africanos han comprendido el mundo como
una doble realidad en donde se da una integracion entre material y espiritu, entre lo
visible y lo invisible, lo humano y lo divino. Ademas, en la religiosidad africana no
existen antagonismos sino una verdadera integracion: los animales, las plantas, las
piedras, el viento, el agua, el fuego, etc. Estan todos animados por una energia vital, que
les da consistencia e influye sobre su integracion en la red existencial. Para, éste tipo de
concepcién del universo existe una conexion entre todo lo viviente y para el ser
negroafricano es necesario insertarse en ésta red existencial. La concepcion del cuerpo
permite entender la organizacién del mundo, y para el negroafricano el cuerpo es una
manera de comunicarse con lo invisible, por lo cual cada parte cuenta con un
significado simbdlico; por ejemplo: la sangre y el soplo son un conducto movilizador
de fuerzas fisicas y espirituales, la cabeza representa la voluntad y la conciencia, el
cabello encarna la fuerza de vida de los individuos. Todos estos elementos de la
religiosidad africana eran juzgados desde la mentalidad europea como simbolos de
idolatria, brujeria, hechiceria y pacto con el demonio.

Para el negro el cuerpo es fuente de sensibilidad y emocidn, es el lugar desde cual
percibe el mundo en que vive. Las expresiones corporales cobran un significado
simbdlico, generan un lenguaje y se transforman en pautas que permiten la
comunicacion entre lo visible y lo invisible, a través de movimientos coreograficos de
los cuales el negroafricano libera y domina las fuerzas de la naturaleza contenidas en el

simbolo del baile; mediante el ritmo éstas se vuelven creadoras. El cuerpo tiene tal

15 Kasanda Lumembu Albert, “Elocuencia y magia del cuerpo: un enfoque negroafricano”, En
Memoria y sociedad, Vol 6, nim.12, agosto de 2002, p. 102. (citado por Nensthiel Orjuela, op. cit.,p.:1)
'® Nensthiel Orjuela, op. cit.,p.:1.

10



importancia para el africano como en sus religiones los dioses existen y comparten con
los hombres, el cuerpo humano prestado, manifestdndose en gestos y ritmos. Como
sefiala Nensthiel Orjuela: «éstas culturas consideraradas erréneamente “analfabetas” el
cuerpo es un texto, en el que se inscriben signos y mensajes humanos y divinos». *'

Los dos elementos méas importantes de la religion negroafricana, fuertemente
relacionados con el cuerpo son el trance y la posesion (estados inducidos por la
ingerencia de algunas bebidas, el ritmo de tambores, el ayuno prolongado, el baile en
exceso Yy los cantos).

En cuanto a las clasificaciones tradicionales que se hicieron de la religion africana
como fetichismo, magia, supersticiones o animismo, podemos decir que no sélo niegan
el caracter de la religion sino que ademés desvian o encubren el verdadero caracter
transnacional de las manifestaciones religiosas de raices africanas, y sobre todo el hecho
de que la religiéon es conductora de una continuidad institucional que permitié a los
agrupamientos y a las comunidades constituirse en centros organizativos de la
resistencia cultural. Precisamente, fue la religiosidad negroafricana la que permitid
sobrevivir fisica y espiritualmente al esclavo en América durante el periodo colonial.
Fue la religion la que permitié que el negro no fuera vaciado de su pasado y de su
cultura. Fue tal la complejidad de su cultura que lograron mezclarla entre ellas y
africanizar las contribuciones de otras culturas més alla de asimilarlas. La supervivencia
de la religién negroafricana también fue posible gracias a que la cultura blanca
hegemdnica nunca logré comprender en su totalidad, su practica, su morfologia, sus
contenidos que se expresan a través de simbolos o por estructuras simbdlicas muy
complejas; y fue, precisamente, a través de esta forma que se originaron los mecanismos
esclavos de resistencia.

Los negros supieron aprovechar su concepcion de que el ser humano es un
verdadero altar vivo en que pueden ser invocadas las presencias de las entidades
sobrenaturales. El sonido también era importante ya que invocaba a entidades
sobrenaturales, lo que explica el uso de cantos y tambores. En lo religioso, como en
muchos otros aspectos existe una continuidad de Africa en América Latina, que no es
algo insignificante y débil, sino por el contrario vital y fuerte. «El golpe de tambor abre
las puertas a los senderos que conducen a los planos ocupados por Dios y por los santos

0 entidades asimilares a ellos y tambien a los otros planos donde permanecen los

Y Ibid. p.: 2.
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antepasados, los espiritus buenos, las almas de los nifios y los espiritus malos y otros
seres, ligados a los vivos. Si bien el tambor, siempre fue un instrumento que a lo largo
de los siglos ha permanecido en la ritualidad de las culturas negras americanas, su
ejecucion nunca ha dejado de ser piedra de discordia de jerarcas y representantes de las
religiones cristianas, dominantes en las relaciones desde hace casi 500 afios en
Colombia».*

De esta continuidad, centrandose especialmente en el territorio colombiano, nos
habla Aquiles Escalante (2002), el autor demuestra la influencia de la cultura del Africa
occidental subsahariana en la cultura popular de las costas colombianas; a nivel
musical, esto es muy notorio pues la cumbia tiene fuertes raices africanas tanto en
sus instrumentos como en la forma como se bailan, se cantan y se componen. Esta
continuidad y supervivencia en la musica, se explica desde la capacidad y la necesidad
de socializar del negro, considerado por Escalante como el méas gregario de los seres
humanos; entonces la masica, la danza y el canto son partes inseparables del ser
“negro”, pues por medio de ellas se integra con los suyos, con los demés y con la
red existencial, por lo tanto crea relaciones y las fortalece por este medio. Es tan
importante la socializacion para estas culturas que «la intensa sociabilidad del negro
africano es lo que motiva en sus cantos el predominio del dialogo». *°

Aquiles Escalante en su libro El negro en Colombia (1964), dedica capitulos
especiales al Carnaval, resaltando la influencia negra en éste y en otros carnavales del
continente. Para Escalante (2002), los carnavales derivan de celebraciones coloniales
con claras raices africanas. Profundizando en el fendmeno, describe que desde Europa
se difundi6 el Carnaval al continente americano, donde alcanz6 su mayor esplendor en
las ciudades ubicadas en la zona de explotacion negrera: New Orleans, Rio de Janeiro,
La Habana y Barranquilla ®. Agreguemos que los antecedentes inmediatos del Carnaval
barranquillero los encontramos en la época colonial cartagenera donde se celebraba
como fiesta de los esclavos. COmo mencionamos anteriormente, la aparicion del
Carnaval de Barranquilla se correlaciona con su gran auge como puerto maritimo y
fluvial en el ultimo cuarto del siglo XIX. Para ello se organizaban en cabildos (de

congos, minas y carabali) donde subian las esclavas negras con los mejores vestidos y

'8 Eridemann, op. cit., 1992, p.: 555.
19 Escalante, op. cit., p.: 111.
2 1bid.,: 119.
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joyas de sus amas. De las danzas grandes sobrevivientes, la de mas afieja tradicion es la
del Congo Grande, que tienen su origen inmediato en los cabildos de negros bozales
existentes en Cartagena durante la época colonial. Dichos grupos aglutinaban a los
negros esclavos bozales procedentes de una misma “etnia” o “nacion”, de ahi los
cabildos Mandinga, Carabali, Mina y Congos. Cada cabildo tenia su rey, su reina y sus
principes. Sus funciones eran de mutua ayuda y de tipo recreativo. Las danzas de
congos estan asociadas al totemismo del buey, como lo indican sus nombres: Negros del
Toro, la Burra Mocha, el Torito Ribefio, Toro Grande. Debemos incluir en la lista de la
influencia africana en los negros congos, la musica que los distinguen: un solista, a
quien responde un coro acompafiado de palmas, mas un tambor tronconico
monomembrano6fono y también la guacharaca, de origen amazoénico. Finalmente, las
mascaras de madera usadas por los disfrazados de animales constituyen herencia de la
artesania africana de madera.?* Desde luego, que las danzas del Carnaval de
Barranquilla no pueden catalogarse como “danzas puras” puesto que ninguna de ellas
corresponde exactamente en su forma y en su formacion, a las danzas tipicas de las
culturas indigenas, mestiza 0 mulata. Son fundamentalmente los grupos coreograficos
los que llegan a recoger la mausica, el canto y los instrumentos musicales de aquellas
culturas. Asi, mientras que para el indigena la danza pura es un acto ritual de carécter
religioso con suma trascendencia, que hace parte de su vida diaria, las danzas del
carnaval cumplen apenas una funcion de divertimento que incorpora elementos
indigenas, negros y mestizos. La danza ha tenido siempre una composicion social
tipicamente subproletaria. De este modo la danza, como factor aglutinante, solamente
opera en tiempos de carnaval y en los dias de preparacion, en contraste con lo que
sucedia antiguamente, cuando la danza constituia una sociedad de ayuda mutua para

todos los tiempos.

La presencia del negro en el discurso antropol6gico colombiano

A fines de la década pasada, la antropologia colombiana ha registrado una
explosion de investigaciones y publicaciones sobre negros. A mediados de los ’90,
como nunca antes los antropélogos han intensificado sus estudios sobre las

“comunidades” negras rurales y las ciudades con presencia negra, de manera que en los

2! |bid., pp.: 125-126.
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departamentos de antropologia del pais se han multiplicado notoriamente las tesis de
grado que abordan los diferentes aspectos de las poblaciones negras.

Esta situacion contrasta con la de unos cuantos afios atras, donde hasta hace no
mucho tiempo, los antropodlogos pioneros en las investigaciones sobre el negro en
Colombia se encontraban con la incomprension de sus colegas. Sélo unos pocos se
atrevieron a centrar sus intereses en el negro en el contexto de una disciplina incipiente
y marcadamente orientada hacia los grupos indigenas.

El negro como objeto de investigacion antropoldgica aparece en los afios *50, casi
dos décadas después de haberse iniciado los estudios de ésta disciplina en Colombia. Si
bien los primeros trabajos antropoldgicos dedicaron su atencién a las culturas indigenas
y a los restos arqueoldgicos de los primeros pobladores prehispanicos. A partir de los
’50 apareceran las primeras publicaciones de los antropdlogos pioneros en el estudio
negro en el pais: Aquiles Escalante y Thomas Price entre otros, van a ser los encargados
de introducir el interrogante antropoldgico del negro, mientras que el grueso de la
produccion antropoldgica se centraba en los grupos indigenas, los estudios sobre negros
solo se reducian a los aportes de un pufiado de antropologos. La explosion de los
estudios antropologicos sobre el negro en los ultimos quince afios principalmente «se
debe a que han aparecido un sinnimero de entidades gubernamentales que han
consolidado los proyectos de cooperacion técnica internacional y los programas de los
diferentes gobiernos. Los antropélogos han entrado a participar, al igual que los
bidlogos, economistas [...] en el inmerso ejército de expertos requeridos por estos
organismos, proyectos y programas. Dada la predominancia de la poblacién negra en
esta region, el conocimiento antropoldgico deviene en uno de los tantos insumos para su
disefio, funcionamiento y ejecucion». > Todos éstos factores explican la consolidacion
de un contexto institucional y politico que ha apuntalado el incremento de publicaciones
e investigaciones sobre el negro por parte de los antropélogos y, asi mismo, indican el
sentido que orienta la produccién antropoldgica, en su mayoria. El pacifico es la regién
mas estudiada por los antropd6logos interesados en la poblacion negra del pais, aparte de
otras regiones con una amplia poblacién negra, como los valles interandinos y la costa

Atlantica que han sido menos trabajadas antropoldgicamente.

22 Rastrepo, Eduardo, “Avatares del negro en la antropologia colombiana”. Revista Némada (Col.), nam.
9, septiembre, 1998, Universidad Central de Colombia, p.:197.
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Algunas consideraciones finales

Desde comienzos del siglo XVI, hasta finales del XIX, cerca de diez millones de
personas fueron secuestradas en Africa por tratantes europeos. Dentro de la historia de
la humanidad, constituyen el Unico conglomerado de gente obligada a migrar en la
desnudez. Esos hombres y mujeres dispusieron de la memoria como unico medio para
luchar por la libertad perdida y rehacer la identidad que el cautiverio les habia hecho
trizas. Convulsionaron el paisaje americano, poblandolo con tambores mitos, saberes,
ritos, estéticas multicolores y polirritmos que —no obstante la represion— hoy siguen
practicando los afrodescendientes en Cuba, Brasil o en las selvas humedas colombianas
del Choco, Cauca y en el Palenque de San Basilio, cerca de Cartagena. El antrop6logo
mexicano Gonzalo Aguirre Beltran, el antropélogo afrocolombiano Aquiles Escalante y
el poeta cubano Nicolas Guillén, entre muchos otros pensadores, dedicaron sus obras a
elogiar la africania, nocion de si mismos que los afrodescendientes moldearon en
América partiendo de las memorias que portaban sus antepasados.

En Colombia, a partir de las “insurrecciones” de esclavos se fueron dando los
procesos que heuristicamente demostrarian el cardcter de la retencion cultural, de
algunas costumbres, formas de ver el mundo y de organizacion social de los
“negros”, en esta region del continente. El andlisis de la memoria cultural de los
grupos de negros y de su legado africano, es un ingrediente necesario para aclarar
problemas de identidad cultural no s6lo en Colombia, sino en otros paises de América
Latina. El patrimonio cultural expresado en las practicas culturales diaspéricas es fruto
de procesos de luchas y negociaciones, conflictos y acuerdos vividos en el campo
material y simbdlico; portador de valores que son materializados a partir de la busqueda
de elementos africanos en las huellas perdidas. No se puede negar que, en muchos casos,
los grupos buscaban, y todavia buscan, un Africa mitica, a través de las huellas perdidas,
de los fragmentos de una memoria negada, secuestrada en la captura de sus ancestros.
La inclusion de préacticas culturales diasporicas, como el Carnaval de Barranquilla,
en la categoria de patrimonio oral e inmaterial de la humanidad, se constituye en una
etapa importante para el reconocimiento de estas practicas culturales. Sin embargo, esta
inclusion necesita considerar, también, las luchas del pasado, que no pueden ser
olvidadas, y las luchas y contradicciones del presente, insertadas en la dindmica de las
transformaciones socio-culturales. Como pudimos ver, existe una relacién entre cuerpo,

religiosidad y resistencia, pues fendmenos como el canto, las juntas, los bailes, las
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mascaras, el cimarronaje, y la africanizacion del demonio entre otros —todos
considerados mecanismos de resistencia— no hubieran sido posibles sin los presupuestos
que la concepcion del cuerpo y la religiosidad africana proporcionaba a los negros
esclavos para interpretar el escenario colonial y afrontarlo. De este modo la cultura
negra logré sobrevivir en América y hoy en el territorio colombiano, aun es posible
encontrar su herencia, pues gran parte de la musica y las fiestas populares colombianas,

entre otros fendmenos mas, son un rastro de Africa en América.
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