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Título de la ponencia: Limitantes explicativas de los textos escolares de Ciencias Sociales entorno a la esclavitud: Invisibilización y estereotipación de lo(s) negro(s) en la enseñanza del periodo colonial.  

Resumen: La ponencia tiene como objetivo analizar los representaciones escritas y visuales, a través de las cuales, desde una concepción restringida y esencializada de la esclavitud, se invisibiliza y estereotipa a lo(s) negro(s) en las explicaciones históricas que se desarrollan del periodo colonial en los textos escolares de Ciencias Sociales publicados en Colombia desde el año 1991 hasta la actualidad. En este sentido, se hace énfasis en que, el lugar que ocupa la matriz social y cultural africana en el periodo colonial,  es analizada por estos dispositivos pedagógicos a partir de posturas explicativas que son influenciadas por la Colonialidad del saber, produciendo por lo tanto, construcciones epistémicas limitadas que no dan cuenta de la complejidad de un proceso, como, la esclavitud, el cual estuvo marcado por diversas tensiones sociales que colocaron en entredicho la verticalidad de un orden jurídico que sería rebatido desde la cotidianidad de las poblaciones negras. 

Introducción.
Históricamente a lo largo de los siglos XIX y XX la matriz social y cultural africana –conjuntamente con la  indígena- fue excluida del relato oficial que se construyó alrededor de, los antecedentes, la formación y la consolidación del estado nación colombiano. No obstante, a partir del reconocimiento que realizó la constitución política de 1991 entorno a  la multietnicidad y el pluriculturalismo como principios identitarios centrales de Colombia, se abrió una posibilidad  decisiva en la búsqueda y consolidación de acciones que revirtieran dicho desconocimiento. En esta medida espacios socioculturales como el definido por la escuela, se perfilaron como escenarios centrales en la comprensión, interiorización y valoración de este ideal de reconocimiento por parte de las nuevas generaciones. 
El presente escrito
 desde este contexto general, estudia la baja o nula incidencia de este cambio de perspectiva, en la estructura de las explicaciones históricas que se desarrollan en los textos escolares de Ciencias Sociales
, acerca del lugar que ocupa lo(s) negro(s) en la historia de Colombia. Para ello se centra en las formas y sentidos desde los cuales dichos dispositivos pedagógicos abordan y explican el proceso de  esclavización al que fueron sometidas las poblaciones negras durante el periodo colonial.  Este análisis se apoya en el estudio de dos núcleos argumentativos que se constituyen como una constante en los textos escolares. Por un lado, la esclavitud  como elemento que define la presencia histórica de lo(s) negro(s), y por otro, la Invisibilización implícita y explicita de procesos de construcción social y cultural de los esclavos negros por medio de las que resistieron activamente a la colonización de sus cuerpos y ser. 

La esclavitud como elemento que define la presencia histórica de lo(s) negro(s) en los textos escolares.
Al revisar las unidades temáticas y contenidos por medio de los que en los textos escolares de ciencias sociales se organiza el estudio general de la historia de Colombia, se puede apreciar como, la esclavitud, es el elemento a partir del cual se le da identidad y presencia histórica a lo(s) negro(s). En otras palabras, antes de la  esclavización a la que serán sometidas las poblaciones negras durante el periodo colonial, la matriz cultural y social africana, definida como tema ha ser estudiado, no  representa ningún tipo de referente dentro de los marcos explicativos que son desarrollados  por parte de los libros de texto para entender la historia de Colombia, configurándose así como un no lugar, histórico, epistemológico y ontológico (Díaz, 2012). Sumada a esta ausencia, se presenta luego un proceso de disolución de la matriz africana a partir de lo que históricamente se conoce como la abolición de la esclavitud. En este sentido, lo(s) negro(s) en los textos escolares, deja de ser asumido como una entidad definida e identificable desapareciendo nuevamente, ahora, bajo la figura del mestizaje. 
De esta forma, ausencia y disolución, vistas desde los textos escolares, inscriben la historicidad de lo(s) negro(s) exclusivamente al periodo colonial. Historicidad que será entendida desde parámetros de interpretación reducidos y limitados, los cuales, configuran un anclaje identitario subsumido a una concepción de esclavitud estereotipada –cerrada y totalizante- que establece “una presencia incorpórea, inasible del negro” (Calzadilla y Salazar, 2000: 101), en las explicaciones que se desarrollan acerca del lugar histórico que ocupa esta población. La estereotipación a la cual hacemos referencia, está definida en la mayoría de los textos escolares analizados, por representaciones visuales y escritas que se apoyan en la reproducción sistemática, ya sea, del discurso colonial acerca de la esclavitud, o de concepciones analíticas de carácter economicista sobre este fenómeno
. 
En el primero de los casos, la cosificación del esclavo y la naturalización de su condición, explican y  definen su presencia. Por lo tanto, se establece un obstáculo epistemológico que se configura desde la reproducción acrítica de “ (…) la idea de ahistoricidad del esclavo, heredada de la juricidad esclavista, la cual lo definió cómo un objeto, mercancía o bien mueble, por consiguiente incapaz de registrar su pasado, transmitir las informaciones necesarias para la reproducción cultural e incidir en la sociedad colonial” (Maya, 1996: 30). De esta forma, se esencializa y naturaliza la condición pasiva del esclavizado negro por medio de una descripción narrativa que le quita toda capacidad de acción, cosificándolo de acuerdo a los parámetros del discurso colonial sin que éste sea expuesto a un análisis crítico. 

La circulación extendida de este tipo de representaciones, demuestra que las explicaciones históricas que se desarrollan en la mayoría de los textos escolares, salvo algunas excepciones, están orientadas por una perspectiva cognitiva eurocentrada, constitutiva de lo que Castro-Gómez (2005) define como, dominación epistémica o colonialidad del saber
. De ahí que, por ejemplo no se haga evidente por lo general en los libros de texto la “contradicción ética del conquistador” (Maya, 2001) -quien comerciaba con seres humanos y defendían a la vez el catolicismo- y por el contrario se desarrollen explicaciones históricas que indirectamente justifican la esclavitud de las poblaciones negras
. 
La segunda concepción analítica, al estar centrada en el economicismo, desarrolla un análisis en el que la figura del negro esclavo esta reducida a un lugar como “objeto” dentro del sistema económico y por lo tanto  a las funciones que cumplía en dicho sistema como mano de obra esclavizada. Por lo tanto, cualquier alusión a construcciones culturales y sociales por parte de la matriz africana está  invisibilizada o simplemente ignorada, desde descripciones que se enfocan exclusivamente al registro de las labores que cumplían los esclavos en las minas y las haciendas. Dichas descripciones, se ven fortalecidas y naturalizadas en cierto sentido, por imágenes (dibujos, pinturas, gráficas) en las que: se exaltan la predisposición física de la población negra para cumplir con tareas “pesadas” (se marca su musculatura), se les ubica en un universo espacial encasillado en las dinámicas de trabajo “forzado”, y se les asocia permanentemente con elementos simbólicos de subyugación como son los grilletes y las cadenas
.
Por otra parte, en medio de la estructura narrativa que conforman tanto la reproducción de los discursos coloniales como las explicaciones centradas en el economicismo, la condición de esclavo del negro se naturaliza por medio de construcciones lingüísticas  que no permiten evidenciar un proceso o transito entre la libertad y la esclavitud. Es decir, esta condición se expone como algo constitutivo de lo(s) negro(s) que le permite ser sin ser;  estado por el cual es cimentada discursivamente su identidad. De ahí que, cuando se realiza una referencia hacia lo negro en las explicaciones que se desarrollan entorno al periodo colonial, ésta esté antecedida o definida  en la mayoría de las ocasiones por la palabra esclavo en singular o plural independientemente del espacio o tiempo al que se haga referencia.
Pasividad y docilidad: criterios restringidos a partir de los que se invisibiliza la agencia de las comunidades negras en el periodo colonial. 
Conectada a la limitante analítica que postula la naturalización de la esclavitud y cosificación del esclavo, se desarrolla la idea de sometimiento total del cuerpo del esclavizado por parte del conquistador. Es decir, los textos escolares desarrollan una narración histórica sobre el esclavo negro, en la que se resalta una pasividad que determina completamente sus relaciones sociales, políticas y culturales. La figura del esclavo se estudia, entonces,  por medio de un unilateralismo amo-esclavo, desde el cual, se producen distinciones totalizantes entre la libertad y la esclavitud, negando así, la existencia de tensiones y conflictos en las relaciones esclavistas de la sociedad colonial y, fortaleciendo, a la vez,  la imagen de un orden preestablecido e inalterable. De esta forma se desconoce que “la esclavitud dentro de sus rigores y controles fue larvada por un conjunto de factores y variables históricas, generando intersticios sociales mediante pactos, discursividades y fugas de todo tipo” (Díaz, 2008: 471) que permitieron ciertos grados de movilidad y acción del negro.

Estos intersticios solo son evidentes y claros cuando se entiende que el esclavo se definía como tal no porque él fuera el objeto de propiedad, sino porque no podía llegar a ser el sujeto de propiedad (Patterson, 1982), esta diferencia permite entender que las relaciones de poder definidas por los marcos jurídicos y económicos en el periodo colonial no ejercían un control total sobre la subjetividad del esclavizado, hecho que le permitía márgenes de maniobra social y cultural.  No obstante, en los libros de texto esta variable analítica esta ausente de los marcos explicativos con los que se suele presentar y desarrollar el tema de la esclavitud, siendo por el contrario  la negación de la posibilidad de producir resistencia y subversión al orden colonial establecido, el criterio desde el cual, por lo general se van a definir las relaciones sociales y culturales de las poblaciones negras.  

De ahí que, aunque más de la mitad de los textos escolares analizados desarrolla algún apartado para describir la práctica de Cimarronaje y  la constitución de los llamados palenques, en su mayoría, éstos no son analizados como ejercicios de libertad política que obedecían a acciones planificadas orientadas a fines concretos  (Friedemann, 1992), sino que por el contrario son descritos de una forma simple y reduccionista, que en algunos casos está más próxima a la barbarización y subvaloración. Problema analítico que se agudiza, si se tiene en cuenta que, estas prácticas se convierten en los únicos referente de libertad de lo(s) negro(s) en la explicación del periodo colonial desarrollada en la mayoría de los textos escolares. En este sentido, muy pocos estudian dentro de sus páginas, las luchas que las poblaciones negras establecieron desde  un comienzo en contra de la condición de esclavos que se les quería imponer (lo que incluye una resistencia desde África; durante la trata transatlántica y; desde su llegada a América).
Además, las variadas formas en las que los esclavos negros resistieron y modificaron el “orden” colonial,  dentro de  las que se incluyen, “la rebelión abierta, (…) el saboteo a las explotaciones agrícolas, ganaderas y mineras de los europeos y la automunumisión” (Arocha, 1998: 206), quedan invisibilizadas en la mayoría de textos escolares de Ciencias Sociales por una ausencia que silencia las acciones de lucha de estas poblaciones; invisibilización que también se extiende a lo que Díaz (2003) ha denominado cultura afrocolonial, la cual fue forjada, según este autor, por medio de prácticas de resistencia, reacción, clandestinización, disimulación, mimesis y reinterpretación, que se establecían alrededor de, los parámetros y prácticas culturales de los conquistadores. Por lo tanto, los únicos referentes culturales que aparecen como una constante en la mayoría de los textos escolares estudiados a la hora de dar cuenta del periodo colonial, están inscritos en la orbita de la producción Europea (pintura, literatura, arquitectura, educación), la cual, se presenta como superior y el parámetro de normalidad que orienta sin conflicto ni tensión a la sociedad colonial en general. Desde está posición, la cultura negra no se aborda, o en el mejor de los casos es subsidiaria de la europea, a partir de “aportes” que se desarrollan de una forma  estereotipada (de acuerdo a como son analizados), centrados en el baile y la música.  A partir de estas descripciones es que gran parte de los textos de Ciencias Sociales, de forma simplista, distorsionada y reduccionista, dan por sentado el cumplimiento de los lineamientos establecidos desde la legislación educativa -formulada a partir de la década de los noventa- alrededor de la importancia de dar visibilidad histórica a la matriz socio-cultural africana como parte fundamental de la identidad en Colombia.  

Consideraciones finales 
El reconocimiento de la multietnicidad y pluriculturalismo que estableció la constitución política de 1991, y  las políticas articuladas a él, -como lo son la ley 70 de 1993 o la instauración de la cátedra de estudios afrocolombianos- aunque representan en si mismas un avance significativo dentro de la valoración de la matriz cultural y social afro-descendiente como parte constitutiva de la identidad en Colombia, no han tenido, a nuestro modo de ver, una influencia clara en el establecimiento de cambios en los parámetros discursivos desde los cuales en los textos escolares- se estructuran las explicaciones históricas acerca del lugar que ocupa(n) lo(s) negro(s) en la historia de Colombia.  
En este sentido además de ausencias y silencios, en los libros de texto de ciencias sociales se siguen reproduciendo estereotipos históricos, desde los que se subvalora y minimiza la agencia histórica de las comunidades negras. De tal forma, la no revisión de los marcos de análisis sesgados, tendenciosos y simplificadores desde los cuales se siguen estudiando las dinámicas culturales y sociales de la colonia en los textos escolares, son una evidencia clara del peso que aún mantiene la exclusión de la otredad como criterio y base sustantiva de la memoria nacional en Colombia. 
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� La ponencia expone resultados parciales de la investigación “Ausencia y Presencia-ausente de lo(s) Negro(s) en la enseñanza de la historia de Colombia: una revisión desde las representaciones sociales del periodo colonial contenidas en los textos escolares de Ciencias Sociales de Colombia (1989-2013)”, la cual desarrolla el autor como trabajo de grado de la Maestría en Historia de la pontificia Universidad Javeriana


� Los textos escolares que se tomaron dentro del marco de la investigación están  delimitados en la enseñanza básica primaria (Cuarto) y secundaria (Séptimo), años escolares en los que el tema de la periodo Colonial es abordado curricuralmente. Analíticamente se delimito aún más la muestra estableciendo como condiciones de selección:  la representatividad de los manuales en todo el territorio Colombiano, el reconocimiento  de las casas editoriales por parte de la comunidad académica y, que se tuviera acceso a ediciones que se encontraran en el periodo de la renovación curricular y la formulación de los estándares en Ciencias sociales. Aplicados estos criterios, se seleccionaron un total de 20 textos escolares que conforman la muestra en la que se sustentan los resultados y conclusiones que estructuran esta ponencia


� En los casos más complejos se puede encontrar una combinación de estas dos tendencias explicativas. 


� A traves del desarrollo de este tipo de colonialidad, la dominación europea ha persistido aunque ya no se exprese directamente a partir del ejercicio de la fuerza directa (ocupación territorial)


� Dichas justificaciones por lo general se desarrollan  a partir de la idea retórica colonial que sostuvo la necesidad de la esclavización de la población negra como mecanismo de defensa y protección de las comunidades indígenas 


� De un total de 105 imágenes que se centran en elementos de descripción de lo(s) negro(s) en la explicación del perido colonial (sumatoria de las imágenes que cada uno de textos escolares destinan al tema) el  61% vinculan cadenas y grilletes en el desarrollo de la escena 





