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INTRODUCCION

En 2018, en el marco del proyecto de investigacion “Afrodescendientes en la Amazonia:
cartografias de trayectorias y presencias”, un grupo de estudiantes y profesores’ de la Pontificia
Universidad Javeriana, realizamos trabajo de campo por dos semanas en Putumayo. La
investigacion buscaba dar cuenta de los procesos migratorios de distintas poblaciones
afrodescendientes y la forma en la que han estado presentes en ese departamento desde su
llegada. Algunos de los lugares que visitamos, que contaban con presencia de estas poblaciones,
fueron: Mocoa, Puerto Limdn, Orito y la Hormiga. Entre ellos, nos impact6d especialmente
Puerto Limon, inspeccion de policia de Mocoa, ubicado en la cuenca del rio Caqueté, dedicado
a la economia aurifera y a la extraccion de petroleo por parte de la Gran Tierra Energy. Las
razones por las cuales Puerto Limén llamé tanto nuestra atencion fueron, primero, por sus
caracteristicas demograficas, pues sus pobladores son mayoritariamente afrodescendientes.
Segundo, por la cercania entablada entre el grupo de investigacion y sus habitantes, y, tercero,
por la presencia “prolongada” de ciertos integrantes del equipo en dicho lugar.

Con base en esa experiencia, hubo dos escenarios que me ayudaron a pensar esta
investigacion. Por un lado, el encuentro con una serie de historias que interpelaron la forma en
la que estamos acostumbrados a pensar la identificacidon, especialmente en contextos marcados
por la presencia de organizaciones €tnicas. Por otro lado, los modos en los que poblaciones
afrodescendientes han aparecido en la geografia amazonica, cuyo imaginario nacional ha estado
asociado con las poblaciones indigenas.

Una de las personas que conocimos durante el trabajo de campo fue dofia Emma
Cabezas, quien naci6 en Barbacoas, Narifio, en la década de 1950. Lleg6 a Puerto Lim6n cuando
estaba “jovenciando” a los 15 afios, en compaiiia de sus padres. Ella y su familia, llegaron en
la década de 1960 a Putumayo en busqueda de mejores oportunidades econdmicas, valiéndose
de la tradicion minera barbacoana, con la que habian crecido en el rio Telembi.

En una oportunidad, en medio de la construccion de cuadros de parentesco?, cuando le
preguntamos a dona Emma por el origen de algunos de sus familiares, recibimos una respuesta
para mi inesperada: “mi abuela era india, india, india. Mi mama era el pelo, asi como el

suyo

! El equipo estuvo compuesto por Paloma Aguilar, Cristina Castafio, Andrea Palomar, Maria Alejandra Riveros,
Laura Rodriguez y yo, en compafiia de Luisa Sanchez y Eduardo Restrepo, profesores de la misma universidad.

2 Una de las metodologias centrales para la recoleccion de informacion, fueron los cuadros de parentesco, los
cuales, fundamentalmente, se usaron como activadores de la memoria.
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[liso, refiriéndose al cabello de una de mis compaifieras], pero mas largo, porque ya mi abuelo
era como revueltico, entonces mi mama era el pelo liso, liso”.® Mientras su abuela y su mama
eran de “raza de indio”, y de quienes describia especialmente su cabello, su abuelo era
“revueltico”, categoria que cumplia el mismo rol que “indionegro” o “cruzado”, al ser formas
de nombrar a individuos cuyos padres, uno era indio y el otro negro (Aguilar, 2018:10). Al igual
que dona Emma, dofia Tomasa Criollo, también nacida en Barbacoas, afirmaba que tenia tres
razas: “Mi mama dependia de las dos razas, mi abuelita era indigena y mi abuelo, [que] se
llamaba Leonardo Criollo, era blanco”.* Al ser su padre negro, la hacia tener todas las razas:
negro, indio y blanco.

De ambas historias, resulta interesante la aparicion de dichas categorias, pues, aunque
dofia Emma y dofia Tomasa estén vinculadas a consejos comunitarios y se identifiquen como
“afrodescendientes”, también argumentan tener ascendencia blanca e india, que, entre otras
cosas, pone en evidencia que ser “afro”, es solo uno entre otros los aspectos que conforman la
idea que tienen sobre lo que son, pero no el tnico (Burdick en Wade, 2017:27). El dinamismo
en las formas de identificarse de dofia Emma y dofia Tomasa, planteo, esta articulado con
procesos de categorizacion en los que los sujetos pueden distanciarse o apropiarse de las formas
en las que los agentes externos a ellos los denominan.

Elisabeth Cunin (2003) afirma que, desde que Colombia se conformé como una nacién
pluriétnica y multicultural, los términos implementados para definir parte de la poblacion que
tiene derechos especificos por su diferencia, no han parado de evolucionar: “negro”,
“afrocolombiano”, “afrodescendiente”, son categorias que reflejan 16gicas multiples que se
cruzan y se superponen (54). Sin embargo, siguiendo a la misma autora, no se trata de decir
cual es la “buena” o “verdadera”, sino tomar en consideracién las variaciones semanticas de
cada una y considerarlas como un objeto de analisis pertinente, en el cual se revelan procesos
de atribucion identitaria y de construccion de diferencia étnico-racial. Por ello, la multiplicidad
y densidad semantica actual de los términos, requiere un analisis que va mas alla del periodo
oficial del reconocimiento de la diversidad en la década de 1990, en Colombia.

Partir de esos presupuestos, nos conduce a interrogarnos sobre coémo fueron
representadas y designadas las diferencias en la historia de la nacion colombiana, poniendo
especial atencion a los matices regionales en los procesos de categorizacion e identificacion, y
su relacion con diferentes procesos politicos, economicos y culturales. A lo anterior cabe

agregar que los procesos de formacion de categorias raciales y étnicas no solo obedecen a

3 Entrevista Emma Cabezas julio 2018.
4 Entrevista Tomasa Criollo julio 2018.



mecanismos de la gestion de la alteridad, sino también a la manera en la que, desde el siglo
XIX, surgid la pregunta por la identidad nacional, con fundamentos basados en la tension entre
homogeneidad y heterogeneidad, y entre inclusion y exclusion (Arias Venegas, 2007; Cunin,
2003; Munera, 2005).

La segunda experiencia que ha tenido una especial relevancia en la orientacion de este
trabajo, fue un ejercicio preliminar a la salida de campo de dicho proyecto, que consistio en la
revision de prensa nacional y regional entre 1991 y 2018, realizado con el fin de identificar las
noticias relacionadas con personas afro en la Amazonia, buscando quiénes aparecen, como
aparecen, y como son nombrados y representados. Sin embargo, los resultados de dicho
gjercicio mostraron que las categorias centrales en el ejercicio de legibilidad de la poblacion
amazoénica durante ese periodo eran “campesinas” e “indigenas”. Quienes eran incluidos dentro
de la primera de esas categorias eran usualmente asociados a la ilegalidad, producto de la
estigmatizacion sistematica, al ser, muchos de ellos, cultivadores de hoja de coca. Mientras que
los asociados a la segunda categoria se los representan como los legitimos cuidadores de la
selva.

Una situacion similar ocurri6 transitando por las calles y carreteras de distintos
municipios del Putumayo. Fue frecuente encontrar vallas de bienvenida o publicitarias, algunas
de ellas caracterizadas por agrupar una serie de elementos: guacamayas, leopardos y diversidad
de plantas, acompafiadas de la clasica representacion del indigena amazonico: una persona de
parcial desnudez, piel pintada y adornados con plumas, que buscan evocar la selva y la
exaltacion del indigena. Tras dichas experiencias, una de las reflexiones a las que llegamos
desde el equipo fue que, desde 1990, en el conjunto de las representaciones oficiales se han
asociado a los indigenas y el Putumayo -vision que puede extenderse a otras regiones de la
Amazonia- de modo que unos y otros parecen indisociables. Tal asociacion se complementa
con la concepcion de que las poblaciones negras solo se ubican en zonas costeras y en el Litoral
Pacifico.

En este, como en otros casos, lo que encontramos es un ejercicio de laicalizacioén del
espacio que supone unas equivalencias entre ciertas geografias con poblaciones raciales (Wade
en Restrepo, 2020: 6), que no es mas que la interseccion entre sociedad-espacio, que acumula
perspectivas racializadas por medio de una historia de larga duracion, que, para el caso
colombiano, se remontan desde la época colonial temprana (Wade, 2020: 32). Esa postura, ha
generado que la relacion entre pobladores y regiones especificas sea tan fuerte, que no a

pocos colombianos les cuesta



entender, que gran parte de los afrodescendientes no viven en el Pacifico y en las zonas del
Caribe colombiano (Restrepo, 2020: 6).

Esas formas de imaginar y representar dichas geografias y poblaciones, ha sido la forma
recurrente en la que se ha pensado la otredad desde la década de 1990 en virtud de dos procesos.
El primero, de los discursos de diversidad cultural, al definir a Colombia como un pais
multiétnico y pluricultural, y, el segundo, de discursos ambientales, relacionados con la
construccion de identidades ecoldgicas, como resultado de redes complejas de politicas
ambientales globales y nacionales (Ulloa, 2007: 305). Por esa razdn, ubicar historicamente las
formas en las que las poblaciones afrodescendientes han estado presentes en Putumayo, implica
cuestionar las maneras mas limitadas en las que, desde los imaginarios citadinos, se piensa la
diferencia, la cual reproduce imagenes esencialistas y legitima practicas racistas cuando estos
pobladores se ubican en unas geografias distintas a las que se les ha sido asignadas.

Con base en las entrevistas y cuadros de parentesco elaborados en el proyecto referido
al principio de esta introduccion, identificamos que, en Puerto Limon, los pobladores
afrodescendientes provenientes del Pacifico narifiense, hicieron parte de dindmicas migratorias
que tuvieron lugar desde la década de 1930. Aunque su presencia es identificable después de la
Constitucion de 1991, en parte, por la organizacion de consejos comunitarios, lo cierto es que
han estado asentados alli, por casi un siglo. Pese a su larga permanencia en Putumayo, sus
trayectorias y presencias han sido historicamente invisibilizadas. Teniendo en cuenta que
muchas de ellas han estado marcadas por la racializacion y la discriminacion.

Por ello, uno de los interrogantes que le dio vida a este trabajo, fue situar la forma en la
que estos pobladores fueron categorizados antes de 1990. La categoria de “afrocolombiano”,
al ser una categoria étnica, marca unas formas de relacionarse con otros y de situarse de
manera muy distinta a como estos sujetos venian haciéndolo. En décadas anteriores a 1990,
estos pobladores habian sido categorizados como ‘“colonos”, categoria que, dentro de los
imaginarios hegemonicos, corresponde a poblaciones de origen mestizo.

En este sentido, es importante reconocer, desde una perspectiva historica, las diferentes
brmas de categorizacion con las que estos pobladores han sido identificados pues no
profundizar en las densidades historicas de sus procesos de categorizacion, implica una
invisibilizacidn histérica, primero, porque no se los reconoce dentro de procesos y dinamicas
regionales, y, segundo, se pasan por alto prejuicios raciales propios de categorias como negro.

De hecho, estos mismos pobladores perciben que no han sido del todo visibles dentro
del imaginario demografico departamental. Una afirmacion hecha por Mayer Landazuri, el

representante legal de El Consejo Comunitario Cultural de la Comunidad Negra de la vereda
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de Villanueva, es que dicha invisibilidad est4 relacionada con que, desde el imaginario nacional,
se tiene la idea de que no hay afrodescendientes en Putumayo, situando la Ley 70 de 1993 como
la tnica via de interlocucion con el Estado. Es necesario precisar que las afirmaciones de Mayer
se ubican dentro de los marcos de las politicas multiculturales, es decir, desde el periodo de
reconocimiento oficial de la alteridad. Paraddjicamente, dicho reconocimiento marca una
experiencia de invisibilidad en didlogo con unas nociones de lo que significa ser visible
asociadas a las politicas multiculturales y al giro hacia el lenguaje del reconocimiento como
expresion de la verdadera ciudadania (Taylor, 1993).

Por ello, es vital ubicar los espacios que ocupaban dichos pobladores en periodos
anteriores a la década de 1990. Para el caso de la poblacion hoy reconocida como
afrodescendiente en Puerto Limon -andlisis que se puede extender a otros municipios en
Putumayo- han sido designados desde distintas categorias cuyos contenidos y valores se han
transformado en virtud de procesos econdmicos, sociales y culturales. Las formas de ser
designados, estuvieron en dialogo con la forma en la que, desde el Estado, fueron categorizados.
Ambas experiencias, me hicieron reflexionar, por un lado, sobre los procesos de
categorizacion en los que el Estado tiene un rol fundamental, y, por otro lado, la forma en la
que estas poblaciones se han identificado, en didlogo con proyectos de agenciamiento que
cuestionan, desplazan y apropian formas de ser designados en el marco de sus luchas cotidianas.
En ese sentido, es vital ubicar el rol del Estado dentro de los procesos de categorizacion. Segun
Corrigan y Sayer (2007) algunos marxistas han comprendido al Estado como una simple
maquina de coercion, como un simple reflejo de poder econdmico, siendo esos enfoques los
que no valoran el significado de las actividades rituales del Estado para la constitucion y la
regulacion de identidades sociales, que, en pocas palabras, se refieren a nuestras subjetividades
(42). La formacion del Estado, al figurar no solo como un proceso politico sino también cultural,
representa a los seres humanos, segun Karl Marx, como miembros de una “comunidad ilusoria”,
en donde el epitome de dicha comunidad es la nacion que exige la lealtad y la identificacion
social de quienes pertenecen a ella. La nacionalidad, reciprocamente, permite la categorizacion
de “otros” tanto de adentro como de afuera (Sayer & Corrigan, 2007: 46).

En virtud de esa perspectiva, Pierre Bourdieu (2014) afirma que pese a ser interesante
la forma en la que dialogan entre Marx, Durkheim y Weber en lo concerniente a comprender
los problemas de Estado, manera que cree adecuada, considera que lo hacen de manera difusa,
pues no aclaran la articulacion de las aportaciones teoricas de estos tedricos a la comprension
de lo que es el poder simbdlico, que desde su perspectiva, es vital para comprender el sentido

del Estado como lugar de acumulacion del poder simbolico y legitimo (119).
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Para Bourdieu no es posible comprender las relaciones de fuerza fundamentales del
orden social sin que se intervenga la dimension simbolica de estas relaciones, si se tratara solo
de fuerza fisica, serian fragiles y faciles de intervenir, la “fuerza simbdlica, del poder simbdlico,
ese poder que se ejerce de manera tan invisible que hasta nos olvidamos de su existencia”
(Bourdieu, 2014: 135). En didlogo con Durkheim, Bourdieu afirma que las formas de
clasificacion, no son trascendentales y universales, sino formas histéricamente constituidas,
asociadas a condiciones historicas de produccion y adquiridas en relacién con un contexto
histérico determinado (Bourdieu, 2014: 137).

En didlogo con Pierre Bourdieu, Rogers Brubaker y Frederick Cooper (2001) sefialan
que el Estado es un poderoso “identificador/categorizador”. Esto, no solo porque tenga la
capacidad de crear, sino porque tiene el poder material y los recursos simbolicos para imponer
las categorias y esquemas clasificatorios. Dichos autores, desde sus perspectivas individuales
abordan el caracter performativo de las categorizaciones que son producidas desde el Estado.

En ese sentido, considerando que las categorias sociales estdn asociadas a procesos de
regulacion social, resalto tres puntos importantes a tener en cuenta: primero, que implican
pensar que a los que son incluidos dentro de alguna categoria social les quedan imputados
ciertos atributos, bajo determinados marcos morales, que pueden hacerlos objetos de desprecio
o aprecio social (Alonso en Yie Garzon, 2018). Segundo, en relacion con esos atributos, las
categorias, al tener efectos redistributivos, determinan el acceso a bienes materiales y
simbolicos o formas desiguales de precariedad. Y, tercero, que las categorias sociales gestan
distintas formas de articulacion politica (Yie Garzon, 2018).

En Putumayo, los procesos de categorizacion han estado en didlogo con las formas en
las que se piensa la region y sus pobladores. Margarita Serje (2013) buscando desmitificar la
idea de la “ausencia del Estado” en los “margenes™ de la nacion -territorios conceptualizados
como tal pero parte constitutiva del mismo- , propone que el Estado estd lejos de estar
conformado por instituciones abstractas, mas bien estd constituida por visiones, practicas e
intereses de grupos dominantes, que son los que lo encarnan (101).

Esa perspectiva, valdria complementarla con algunos argumentos de James Scott. Dicho
autor afirma que en los procesos de formacion estatal requieren de “marcadores de nivel de
civilizacion” (Roca Martinez, 2017). Los marcadores de civilizacion, que también pueden ser
entendidos como representaciones, son usados para justificar y operacionalizar los proyectos

estatales. Los Estados, para gobernar, necesitan hacer legible aquello que gobierna: las

3> Llanos Orientales, la Amazonia, el Pacifico chocoano, el Darién, el Uraba, Sierra Nevada de Santa Martha, la
Guajira y Serrania del Perija.
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poblaciones, las regiones y los recursos. Ese ejercicio implica categorizar y pensar estrategias
de medicion de esos objetos gobernados (James Scott, 1998).

Por ello, para poder gobernar se establecen categorizaciones que se imponen en un orden
espacial y poblacion, de alli la interseccion entre las representaciones sobre habitantes y la
geografia amazonica. Algunas de esas representaciones son, por un lado, la percepcion de los
“margenes” como potencial econdmico al poseer grandes riquezas naturales, tierras incognitas,
inaccesibles, zonas de conflicto -de ahi que se las denomine como “zonas rojas”- (Serje, 2013)
y, a su vez, para el caso de la Amazonia, como el “pulmoéon del mundo” (Rozo & Del Cairo,
2017). Por otro lado, sus habitantes son representados como pobladores “salvajes” y
“violentos”, afirmaciones que, como mostraré a lo largo del texto, se transforman en virtud de
los procesos de configuracion regional, en los cuales, las poblaciones que alli habitan, viven
experiencias diferenciadas. En relacion con lo anterior, Serje (2011) afirma que dichas regiones,
a lo largo de la historia se han convertido en el refugio de poblaciones, que operan en un proceso
de doble inversion “solo se las reconoce, o como potencial de conflicto, de ilegalidad y desafio,
0 como instrumento para el logro de los ideales de la sociedad urbana ilustrada y sus intereses”
(259). Esa doble inversion a lo largo del siglo XX y parte del XXI, fue el eje central que
movilizo la produccion y las reconfiguraciones de categorias sociales, desde las categorias
articuladas al mestizaje, hasta las categorias asociadas al multiculturalismo. Siguiendo el
argumento de Serje (2011) la doble inversion pone en evidencia que la diferencia es producto
de los procesos de dominacion, y, por ello, se trata de un proceso que “define” identidades y la
naturaleza de los sujetos (259).

Un punto importante de reflexion en la categorizacion social es que hay una relacion de
mutua influencia entre los procesos de categorizacion y la “formacién” de grupos humanos. El
nombrar individuos de determinada manera no es equivalente a la autoidentificacion
automatica de dichas personas con ciertas categorias, en parte, porque el sentido de las
categorias se pone en juego en medio de relaciones sociales en las que participan multiples
sujetos, y, se forman dentro de procesos historicos amplios (Brubaker, 2012; Brubaker &
Cooper, 2001).

Un clasico ejemplo de dichas elaboraciones fue analizado por E. P. Thompson, al
asegurar que la clase social cobraba existencia cuando hombres y mujeres, desde experiencias
comunes (heredadas o compartidas), articulaban la identidad de sus intereses, a la vez comunes
a ellos, frente a otros sujetos cuyos intereses son opuestos a los suyos (Thompson, 2012).

Aunque Thompson pensod dicha experiencia, exclusivamente desde las relaciones de
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produccion, autoras como Joan Scott han propuesto otras categorias como el género o el origen
racial dentro de las variables que pueden configurar dicha experiencia (Joan Scott, 2001).
Desde esa perspectiva, era posible pensar que para el caso de los pobladores
barbacoanos en Puerto Limon, ademds de experimentar la explotacion laboral y el
empobrecimiento -articuladas a los valores propios de la categoria de colono- por parte de
patrones y compaiiias petroleras, estaban sujetos a experiencias de racializacion -articuladas a
prejuicios raciales asociados al color de la piel-, no solo por parte de los detentores de poder
politico y econdémico, sino también, por parte de individuos con quienes compartian la
explotacion laboral y el empobrecimiento. La interseccion entre la experiencia de ser sujetos
racializados y ser sujetos empobrecidos en tanto colonos, gesto la configuracion de modos de
agenciamiento que les permitié diferenciarse o autoidentificarse, frente a ciertas categorias
sociales.
Dichas reflexiones cobran sentido en la periodizacion propuesta, que comprende de
1938 a 2018 . Por los alcances de este trabajo, y por los pocos acercamientos que ha habido en
cuanto a pobladores afrodescendientes en Putumayo -y en toda la Amazonia colombiana-, esta
investigacion tiene un caracter exploratorio. La periodizacion estd dividida en tres partes, las
cuales estan pensadas a partir de los procesos regionales que mediaron la categorizacion social
en Putumayo. Cada periodizacion es una division analitica pensada a partir de las
transformaciones en los sistemas de clasificacion social, por lo que no suponen una sustitucion
de un sistema por otro, mas bien responden al predomino de un eje de clasificacion sobre otro.
La primera, comprende de 1938 a 1960, algunas variables que determinaron esa
periodizacion, fueron: primero, la llegada de los primeros pobladores provenientes de
Barbacoas a Puerto Limén en 1938; segundo, las dindmicas de colonizacion que dieron lugar a
la ocupacion de territorios indigenas, y, tercero, la configuracion de un imaginario social en el
que se planteaba una jerarquia social interna que sostenia la division colono/civilizado e
indio/salvaje. La segunda va de 1960 a 1990, y esté relacionada con el cambio frente a las
formas de entender a la poblacion indigena y colona, En este caso los colonos fueron pensados
desde concepciones negativas, al representar una amenaza para los pobladores indigenas, para
los intereses de la petrolera Texas Oil Company, para la naturaleza al ser los “depredadores” de
la selva y para la “seguridad” nacional al ser considerados ilegales por ser, algunos de ellos,
cultivadores de hoja de coca La tercera, de 1991 a 2018, esta marcada especialmente por la

Constitucion de 1991 que establecio a las poblaciones negras como sujetos étnicos.



1.1 Justificacion

Como mencioné anteriormente, en Colombia, la racializacion del espacio ha generado
que las poblaciones afrodescendientes sean asociadas con el Pacifico narifiense y la Costa
Caribe, mientras que las indigenas con la Amazonia (Wade en Restrepo, 2020: 6). Dicha
asociacion ha permeado la forma en la que muchos colombianos ubican a poblaciones
indigenas y afrodescendientes en la geografia nacional, por lo que a muchas personas les cuesta
entender que gran nimero de personas afrodescendientes no viven en dichas regiones
(Restrepo, 2020: 6).

Es paraddjico que, en un pais con unas dindmicas de desarraigo y migracion interna
muyactivas a lo largo del siglo XX, se reproduzcan dichos imaginarios. Por ese motivo, este
trabajoes oportuno. Primero, porque al historizar la diferencia, cuestiono la naturalizacion que
supone la racializacion del espacio. Segundo, al dar cuenta de los procesos sociales,
economicos, politicos y culturales de los que han sido parte, profundizo en la visibilizacion de
los pobladores de Puerto Limon dentro de procesos de configuracion regional, en los que
tradicionalmente sehabla de colonos e indigenas. Tercero, al profundizar en los procesos de
fronteras identitarias por medio de la categorizacion y autoidentificaciéon pongo en evidencia
la forma relacional en la que se construyen grupos sociales, especialmente en la conformacion
de procesos organizativos de colectividades que se piensan completamente opuestas al ser
grupos “cerrados”: indigenas y afrodescendientes. Y, por ultimo, se teje una argumentacion
apropiada sobre la pluralidad de la categoria de “colono”, la cual se ha caracterizado por
agrupar un conjunto de personas cuyas dindmicas se marcan por la migracion, sin habérsele

asignado mayor profundidad a los matices de esta.

1.2 Estado del arte

El siguiente apartado estd divido en dos partes. La primera se refiere a los estudios
afrocolombianos, destacando la manera en la que se han desarrollado estos estudios en la
Amazonia colombiana y algunos de los ejes tematicos en la produccion de investigaciones de
poblacién afrodescendiente en Colombia. La segunda parte se refiere al campo de los estudios
de identidad, poniendo especial énfasis en algunos de los enfoques desde donde se ha pensado

dicha linea de investigacion.



1.2.1 Estudios afrocolombianos

Desde la publicacion de “Estudios de negros en la antropologia colombiana: presencia
e invisibilidad”® por Nina S de Friedemann, texto pionero dentro de lo que en su momento
Fridemann denomin6 como “estudios del negro”, las investigaciones de las poblaciones antes
designadas como “negras” (Restrepo, 2016) han tenido variaciones y se han ido complejizando,
no solo las tematicas con las que se venia abordando dicho campo de estudios, sino también los
enfoques y las perspectivas teodricas en la antropologia (Restrepo, 2016: 167).

Después de poco mas de 30 afios de la publicacion de dicho texto, existe una amplia red
de lineas tematicas y enfoques tedricos, que se distanciaron radicalmente de los primeros
trabajos, caracterizados por posicionarse desde miradas esencialistas. Dichas aproximaciones
se nutrieron de los estudios afroamericanos iniciados por Melville Herskovits, que se situaban
en la busqueda de huellas africanas que eran evidentes en la musica, el lenguaje y ciertos
aspectos de la manera de pensar, que suponian la existencia de “comunidades
afrodescendientes” como un grupo humano transhistorico, que generaba la naturalizacion de la
alteridad. En Colombia, algunos de los pioneros en dicha linea de investigacion fueron
Fernando Ortiz, Nina Rodriguez, Aquiles Escalante, Nina S. de Friedemann y Jaime Arocha
(Cunin, 2003; Restrepo, 2005, 2016; Wade, 2000).

Muchas de esas reflexiones se hicieron en torno al Pacifico, y en menor medida, al
Caribe insular, razén por la que, durante muchos afios, la mayor parte de estudios se
concentraron en dichas regiones. Con un simple balance cuantitativo, Restrepo (2005), para
inicios de la década del 2000, aseguraba que cerca de tres cuartas partes de la literatura
académica sobre “las colombias negras”, se ubicaban en dicha region. Dindmica acompafiada
de una evidente “ruralizacién”, pese a que gran parte de las personas afrodescendientes se
ubicaban en contextos urbanos (Cali, Medellin y Bogota) (35).

Con las politicas multiculturales se empezo a profundizar desde perspectivas asociadas
al posestructuralismo y la teoria de los movimientos sociales, centradas en el desarrollo de
procesos organizativos, al ser pensadas estas poblaciones como grupo étnico. En este enfoque,
se destacan las investigaciones elaboradas por Arturo Escobar, Mauricio Pardo y Manuela
Alvarez, en el Pacifico (Restrepo, 2016: 179).

Con la entrada de las dinamicas de violencia al Pacifico, por la presencia de grupos

armados legales e ilegales y por la expansion de cultivos de hoja de coca, hubo una serie de

¢ Aunque es un texto pionero en la antropologia, no fue el primero. En la década de 1950 hubo trabajos elaborados
por Pbro. Arboleda, Thomas Price, Robert West y Manuela Zapata Olivella. Otros pioneros, Aquiles Escalante y
Rogelio Velasquez.



cambios en este campo de estudios. Por un lado, hubo una evidente disminucion de entidades
interesadas en financiar investigaciones sobre territorio, identidad, practicas tradicionales y
culturales de poblaciones negras en el Pacifico, como también la reduccion de antropologos
dispuestos a hacer trabajo de campo en la region. Por otro lado, cabe resaltar la emergencia, en
la década de los 2000, de estudios sobre los impactos del conflicto armado en las poblaciones
locales, entre los que se destacan las investigaciones de Carlos Agudelo, Oscar Almario,
Santiago Arboleda, Arturo Escobar, Ulrich Oslender y Carlos Rosero (Restrepo, 2016: 179).

Por esa misma década, adquirieron fuerzas tematicas como la raza y el racismo,
muchas de ellas elaboradas en contextos urbanos (Cartagena Cali, Bogotd y Medellin)
(Restrepo, 2016: 180). Dentro de dichas investigaciones, se destaca la investigacion de
Elisabeth Cunin (2003) en Cartagena, Franklin Gil y Julie Andrea Chaparro en Bogota.

Asimismo, Restrepo (2016) destaca las investigaciones criticas de los efectos del
multiculturalismo en dichas poblaciones. Dentro de esta linea hay varias investigaciones, pero
quiero destacar dos. El trabajo de Peter Wade (2004) con respecto a los cerramientos del modelo
indigena con respecto a la Ley 70 de 1993 y el trabajo de Restrepo (2013) que se refiere a los
procesos de etnizacion por parte de poblaciones negras como sujetos étnicos, dando cuenta de
la historicidad de un imaginario politico y tedérico recientemente naturalizado. Sin querer
profundizar en todas las lineas y ejes tematicos que conciernen al estudio de poblaciones
afrodescendientes, es muy diciente que en los textos elaborados por Restrepo (2005, 2016), que
se refieren al desarrollo de los estudios afrodescendientes, no habla sobre investigaciones en la
Amazonia colombiana.

Curiosamente, al profundizar en la antropologia amazonica, sucede una situacion
similar. La antropologia amazonica clésica se definia a si misma como el conjunto de estudios
antropologicos especializados en las poblaciones indigenas habitantes de la cuenca amazonica.
Con un enfoque mas procesual, durante las décadas de 1980 y 1990, este campo de estudios se
centr6 en el analisis de coyunturas sociales, politicas y econdémicas en donde ganaron
protagonismo, no solo indigenas, sino también individuos y colectivos catalogados como
mestizos, campesinos y colonos. Pese a ese nuevo giro, continuaba siendo problematico que
individuos y colectivos no indigenas mantuvieran una posicion marginal como “objetos” de
analisis (Chaves Chamorro & Del Cairo, 2010: 25).

Aunque los enfoques de trabajo ya no sean los mismos, ni se busque responder a
imagenes idealizantes de las poblaciones indigenas, ni se las piense como grupos homogéneos
y cerrados, es muy diciente el lugar marginal de las poblaciones afrodescendientes en esas

investigaciones y, mas aun, que no sean pensadas desde una dimension historica. Es decir, desde



una perspectiva que reconozca la diversidad de sus trayectorias y su involucramiento en
procesos dentro de la configuracion regional.

Entre los pocos trabajos que han dado cuenta de ciertas presencias afrodescendientes en
algunos departamentos de la geografia amazonica quiero destacar algunos de ellos, elaborados
por la Corporacion de Estudios Sociales y Culturales de 1a Memoria (CESYCME). El primero,
en Calamar, Guaviare, y, el segundo, en el Parque Nacional Natural de la Macarena. Al ser
proyectos de intervencion, los objetivos de cada uno estuvieron guiados por las coyunturas
politicas del momento y orientados hacia el fortalecimiento comunitario, no solo de personas
afrodescendientes sino también de la poblacion blanco-mestiza. Para el caso del proyecto en
Calamar, Guaviare, el eje tematico fue la resistencia a la violencia de los pobladores de la vereda
de Puerto Gaviotas, que mayoritariamente son afrodescendientes (CESYCME, 2017). Para el
segundo caso, la discusion se centrd en campesinos cocaleros en parques nacionales naturales
(Sanchez et al., n.d.).

Hay dos importantes aspectos que diferencian la investigacién que dio origen a estas
paginas, de las realizadas por CESYCME. Primero, mientras este trabajo tiene una orientacion
exclusivamente investigativa, los proyectos mencionados buscaban ser un proyecto de
intervencion que sentara las bases de procesos investigativos mas amplios en el tiempo.
Segundo, esta investigacion contempla un horizonte histérico que busca dar cuenta de las
formas en las que poblaciones afrodescendientes eran designadas antes de la década de 1991 y
la forma en la que estuvieron presentes dentro de los procesos regionales.

Otro trabajo que quiero mencionar, fue el proyecto que le dio paso a este trabajo. Como
mencioné, “Afrodescendientes en la Amazonia: cartografias de trayectorias y presencias”, fue
un proyecto cuyo objetivo fue profundizar en las trayectorias y presencia de poblaciones
afrodescendientes en esta region del pais. Los productos finales de ese proyecto fueron una
serie de vifietas etnograficas que recogen las historias de pobladores y un informe de
investigacion: “Afrodescendientes en el Putumayo: trayectorias y presencias negras en la
Amazonia colombiana” elaborado por Eduardo Restrepo. Aunque mi trabajo estad nutrido en
gran parte por las reflexiones que hace Restrepo en dicho informe y por la informacion
recolectada, la forma de abordar las trayectorias y presencias es sustancialmente diferente.
Mientras Restrepo hace un barrido de la presencia de poblaciones afrodescendientes en todo el
Putumayo, yo me centro en Puerto Limén, y busco entender esas presencias en su articulacion

con procesos de categorizacion.



1.2.2 Procesos de formacion identitaria

Un segundo campo de investigacion en el que se inscribe mi trabajo es el de los llamados
estudios de la identidad. Este constituye un campo amplio de indagacion en relacion con las
perspectivas, escenarios y actores involucrados, el cual empezo a tener resonancia en la década
de los noventa. Su rapida difusién generd que cruzara limites disciplinares, y produjo que se
estableciera en el 1éxico periodistico, en el académico, en el lenguaje de la practica social y en
el anélisis politico (Brubaker & Cooper, 2001:3). De acuerdo con algunos teodricos, la identidad
es la construccion de sentido, que atiende a uno o varios atributos culturales, destacandolos del
resto de atributos, que se construyen por el individuo y representa su autodefinicion (Castells
en Vera Noriega & Valenzuela Medina, 2012: 273).

Pese a ser un campo de estudios tan amplio, se han destacado dos corrientes: el
esencialismo y el constructivismo. El esencialismo fue una corriente que tomo fuerza en la
segunda mitad del siglo XX con los estudios Erik Erikson. Sin querer profundizar mucho en
ello, el esencialismo piensa al sujeto como una persona centrada y unificada, considerandolo
como algo inmutable y, por lo tanto, fijo. Esa forma de comprender la identidad esta articulada
con conceptos como territorio, sociedad y cultura. En la medida en que las fronteras de dichos
conceptos son “definidas” los grupos humanos aparecen como cosificados. Es decir que para
esta perspectiva, la identidad se deriva de la cultura, por lo que no se toma en cuenta la
interaccion, ni los procesos migratorios, ni la capacidad de agencia que tienen las personas
(Quintana, 2016: 47).

Por su parte, el enfoque constructivista nace en oposicion al esencialismo. Desde esta
perspectiva, el sujeto es considerado como un individuo socioldgico, abandonando el
individualismo y dotandolo de significacion en relacion con otros. Dentro de ese enfoque hay
variaciones donde se configura un sujeto descentrado en si mismo, compuesto por una variedad
de identidades, dando una especie de hibridez no resuelta o contradictoria, pero siempre en
relacion con el otro, como un proceso dindmico, relacional y dialégico (Quintana, 2016: 48).

Una de las dimensiones de dicho enfoque, es la comprension de la identidad como un
fenomeno relacional producto de la interaccion social, en la que “identidad” y “alteridad” tienen
una parte comun y relacion dialéctica (Quintana, 2016). Dos de sus exponentes, por un lado,
Stuart Hall (2003) quien destaca el caracter construido e inacabado de la identidad, afirmandola
como parte de un proceso que actiia por medio de la diferencia, entrafiado por un trabajo
discursivo y por la marcacion y reificacion de limites simbolicos (16). Por otro lado, Charles
Taylor (1993), quien pensaba la identidad como resultado de interacciones negociadas, es decir

que, no se trataba de “algo” autogenerado en donde se ponia en juego el reconocimiento.



En Colombia, esta tltima perspectiva se ha venido desarrollando desde la década de
1990 con el giro hacia el multiculturalismo, y con el auge de poblaciones étnicas. Para el caso
de las poblaciones afrodescendientes a partir de este enfoque, se destacan los trabajos de
(Restrepo, 2013; A. Rojas, 2004) y para el caso de poblaciones indigenas (Chaves Chamorro,
2002; Chaves Chamorro & Zambrano, 2006; Gros, 2012; Ulloa, 2004).

Otra perspectiva que ha sido vital dentro de los estudios de identidad, tiene que ver con
los aportes elaborados por la teoria feminista desde la interseccionalidad. La interseccionalidad
es un aporte tedrico-metodologico que busca dar cuenta de la percepcion cruzada de las
relaciones de poder, tratando de dilucidar un conjunto variado de opresiones (raza, clase y
género) sin jerarquizarlas al ser inseparables (Viveros Vigoya, 2016). Como resultado, los
sujetos se constituyen por medio de la experiencia que genera dicho entrecruce (Joan Scott,
2001). En relacion con lo anterior, quiero llamar la atencion sobre los trabajos de Mara Viveros
(2002, 2009) sobre la superposicién de categorias como raza y género. Sus investigaciones
ponen en evidencia como las identidades masculinas, en vez de construirse en relacion con una
feminidad, lo hacian en relacion con categorias de clase y raza.

Finalmente, destaco los trabajos centrados en la produccion de identidades articulados
con procesos de configuracion nacional y regional (Amazonia). Estas investigaciones han
atendido a los efectos jerarquizadores y reguladores de la diferencia, es decir, a su relacion con
la reproduccion de la desigualdad y con el gobierno de poblaciones. Con respecto a los procesos
de configuracion nacional, hago énfasis en la investigacion de Julio Arias (2007) que para el
siglo XIX muestra como en virtud de proceso de legitimacion de la élite como interlocutores
validos y una nacidn autbnoma, la elite construye una identidad nacional, pero a su vez, gesta
procesos de diferenciacion que le son funcionales para la reproduccion de la jerarquizacion
social interna. Por su parte, en “Genealogias de la colombianidad”, se compilan una serie de
textos que buscan ubicar desde un enfoque foucaultiano, una lectura sobre a historia
colombiana. Proponen hablar de “regimenes de colombianidad”, tratando de desnaturalizar la
idea de la “identidad nacional” (Restrepo & Castro Gomez, 2008: 10).

En virtud de los procesos regionales, destaco el trabajo de Carlos del Cairo (2019) en el
norte de la Amazonia. En dicho texto, del Cairo analiza las formas en las que desde el
conocimiento experto y las instituciones estatales, los imperativos ambientales y la diferencia
cultural interpelan diferenciadamente y de manera contradictoria la vida de colonos e indigenas.
Desde las instituciones estatales, en didlogo con los discursos ambientales, se configura una
legitimidad sobre la posesion de la tierra como también el moldeamiento de la identidad cultural

tanto de indigenas como de colonos.



El conjunto de investigaciones mencionadas fueron fundamentales para complejizar la
investigacion planteada. Como mostraré en el marco tedrico, me distancio de miradas
esencialistas sobre la identidad y las poblaciones afrodescendientes. En ese ejercicio, cobra
valor la dimension histdrica que desnaturaliza la percepcion de dichos sujetos como unificados
y transhistoricos, poniendo especial atencidon en el enfoque interseccional en la formacion de

dichos sujetos sociales.

1.3 Pregunta de investigacion y objetivos

Esta investigacion va en doble via, por un lado, se pregunta por los procesos
de categorizacion social en Puerto Limon, y por el otro lado, por como las personas hoy
reconocidas como afrodescendientes que habitan Puerto Limén se apropia, reelaboran y
tensionan las categorias ligadas a dichos procesos. La pregunta que recoge lo anterior:

(De qué modo las formas de categorizacion y autocategorizacion de habitantes de
Barbacoas (Narifio) que se asentaron en Puerto Limon (Putumayo) entre 1938 y 2018 se han
visto mediados por su experiencia migratoria y por procesos historicos de configuracion
regional en el Putumayo?

Para responder a lo anterior, defino dos objetivos:
1. Dar cuenta de la movilidad espacial y temporal de categorias sociales y la forma en la
que cada una de ellas media formas de relacion social especificas.
2. Identificar como la experiencia migratoria dota a los sujetos sociales de capacidades
para reflexionar sobre su lugar en el mundo y, a partir de ahi, tensionar, o agenciar

formas de diferenciacion social o autoidentificacion de categorias sociales.

1.4 Marco teorico

Para responder a la pregunta propuesta propongo dos vias analiticas. La primera se situa
en la propuesta analitica de Rogers Brubaker y Fredrick Cooper (2001), que buscaban
desestabilizar el ruido que genera el concepto de “identidad” en las ciencias sociales.
La identidad, afirman los autores, se designa mas que todo a una condiciébn que cae en
esencialismos sobre los sujetos portadores de la identidad, que se reproducen en nociones como
“grupo” o “comunidad”, pues suponen su existencia como ‘“cosas putativas en el mundo”
(Brubaker, 2002: 163). A diferencia de autores como Stuart Hall y Alberto Melucci, Brubaker
y Cooper consideran que si se puede usar otros conceptos, menos ambiguos y contradictorios,

para llevar a cabo el trabajo tedrico que demanda la “identidad”.



Por la heterogeneidad y el amplio espectro del trabajo hecho por “identidad”, para los
autores, resulta infructuoso buscar un sustituto Uinico, pues este se veria tan sobrecargado como
el mismo concepto de identidad. Por ello, su estrategia reside en desentrafiar la espesa marafia
de significados que se han acumulado alrededor de dicho concepto y dividir el trabajo en
términos menos congestionados (Brubaker & Cooper, 2001: 18). Esos conceptos son:
identificacion / categorizacion, autoidentificacion y localizacion local, y, comunalidad,
conexidad y grupalidad. (Brubaker & Cooper, 2001:18).

Por los alcances y los limites de esta investigacion, Unicamente haré uso de
categorizacion / autoidentificacion. La categorizacion se refiere a un proceso, que, segin los
autores, buscan homogeneizar grupos y territorios (Avanza and Lafert¢ 2017:201). Tal
actividad es el producto de “emprendedores” de identidad, que tienen posiciones sociales
asociadas a espacios de poder, y, que, para el caso del Putumayo, guarda una profunda
relacioncon la forma en la que se hace presente el Estado (Serje, 2013). Al ser un proceso,
implica que siempre sea incierto, por lo que las categorias pueden ser reproducidas,
renegociadas o transformadas constantemente. Brubaker y Cooper (2001) retomando las
extensiones culturalistas de la sociologia weberiana del estado, especialmente aquellas
influenciadas por Pierre Bourdieu y Michel Foucault, para afirmar que el Estado moderno ha
sido uno de los agentes mas importantes en el ejercicio de categorizacion, pues, monopoliza o
busca monopolizar la legitima fuerza fisica o la fuerza simbolica. Eso incluye el poder
nombrar, categorizar e indicar qué es qué y quién es quién (Brubaker & Cooper, 2001: 20).

Por su parte, la autoidentificacion sugiere un grado de articulacion discursiva explicita
a determinadas categorias (Brubaker & Cooper, 2001: 24). El concepto hace referencia cuando
los sujetos se sienten interpelados por categorias sociales producto de procesos de
categorizacion puestos en juego por actores externos a ellos mismos. Es un proceso que implica
necesariamente la diferenciacion con otro.

La segunda se sittia en la propuesta analitica de E. P Thompson y Joan Scott. Hago uso
del concepto de experiencia, herramienta conceptual que le permiti6 a Thompson recuperar las
practicas y vivencias de sujetos que habian sido ignorados por la historiografia (Garazi, 2016).
Desde esta perspectiva de andlisis, la experiencia se ubica dentro del andlisis de la accion
humana, que, para el historiador marxista, fue perdida de vista por el determinismo econémico
de ciertas variables del marxismo, pero que se ubica y esta presente en tradiciones, sistemas de
valores, en la vida cotidiana, ideas y formas institucionales. Al respecto, Thompson afirma: “la
experiencia surge espontaneamente en el interior del ser social, pero no surge sin pensamiento;

surge porque hombres y mujeres (y no solo los filosofos) son racionales y piensan acerca de lo



que les ocurre a ellos y a su mundo” (Thompson 1981:16). Es decir que, mediante la
experiencia, determinadas condiciones materiales, son vividas y significadas como injustas o
adquieren determinadas significaciones (Fernandez Alvarez, 2017).

Hubo dos criticas centrales de Joan Scott a la propuesta tedrica thompsoniana. La
primera critica, se referia a que Thompson (2012), al historizar el proceso de la formacion de
la clase obrera inglesa en el siglo XVIII, hizo uso de la experiencia mediada exclusivamente
por las relaciones de produccion. Para Joan Scott (2001), en el analisis de Thompson, las
relaciones de produccién eran el fenomeno unificador que se ubicaba por encima de otras
formas de sometimiento, al ser comunes entre los trabajadores de distintos origenes étnicos,
religiosos, etc. (57). Producto de ello, la clase social se ubicaba como la “identidad” que se
situaba por encima de otras categorias como género, etnicidad etc. Desde esta perspectiva,
Thompson excluia aspectos enteros de la actividad humana al no contarlos como experiencia.
La segunda, Scott (2001) al suponer que, “no son los individuos los que tienen la experiencia,
sino los sujetos los que son construidos por medio de la experiencia” (49), suponia un ejercicio
para preguntarse por los procesos historicos que, por medio del discurso, posicionaban a los
sujetos y configuraba las experiencias de los mismos (Lopez, 2012: 45). Thompson, al defender
el empirismo que reposaba en la experiencia de los sujetos subalternos, olvidaba que los sujetos
son construidos discursivamente.

A partir de dichas elaboraciones, construyo lo que denomino “experiencia migratoria”,
que se refiriere a la resignificacion de una serie de practicas que en el contexto del movimiento
migracional de la poblacion de Barbacoas a Puerto Limon, fueron objetivadas como las formas
de responder a situaciones que figuraban como injustas y que agenciaron modos de
autoidentificacion

Con base en esas dos propuestas analiticas, resalto que, aunque la produccion y
movilizacion de categorias sociales es una de las formas en las que desde el estado se busca
ordenar poblaciones, son estas, a su vez, configuradas y reconfiguradas en virtud de procesos
politicos, econdmicos y culturales (Brubaker & Cooper, 2001). Pese a ello, los grupos sociales
también participan dentro de ese mismo proceso de categorizacion, porque las categorias
sociales son puestas en juego en practicas y en relaciones sociales que les dan paso a
determinadas experiencias. Como intentaré¢ mostrar, para el caso de los habitantes de Puerto
Limon provenientes de Barbacoas, al ser categorizados como colonos, experimentaron, de un
lado, la explotacion laboral y el empobrecimiento producto de la forma y el lugar que ocupaban
dentro de la jerarquia social interna en Putumayo. A su vez, al ser sujetos racializados,

experimentaron la exclusion racial asociada a los prejuicios vinculados al color de la piel, no



solo por los detentores del poder politico y econdmico, sino también por aquellos con quienes
compartian la explotacion laboral y el empobrecimiento. La interseccion entre dichas
experiencias, produjeron, que durante 1938-1990, los pobladores que provenian de Barbacoas,
no se autoidentificaran como colonos. Si bien, dichos pobladores, al no ser sujetos pasivos
frente a relaciones de subordinacion, por medio de la experiencia migratoria tensionan y
agencian estrategias para hacerles frente a dichas relaciones.

La experiencia migratoria’ es un concepto pensado especificamente desde los aportes
tedricos de E. P Thompson y Joan Scott y, el cual, se pone en evidencia en practicas que son
estructurantes dentro de la cotidianidad de dichas poblaciones. Como lo mostraré, tanto la
economia aurifera como las practicas religiosas -practicas que le dan vida a la experiencia
migratoria-, ademds de representar valores similares que en Barbacoas, en Putumayo, se
resignifican para ponerle frente a determinadas relaciones sociales o para agenciar procesos de
autoidentificacion.

Con la entrada del multiculturalismo en la década de 1990, hubo un cambio en cuanto a
la categorizacion de los pobladores. Las personas provenientes de Barbacoas, dejaron de ser
categorizados como colonos y pasaron a serlo como una comunidad afrodescendiente. Dicho
cambio, implicd, por un lado, que estos pobladores empezaran a ocupar otros espacios, como
aquellos asociados a la “diferencia cultural” y, por otro lado, que las practicas que hacian parte
de la experiencia migratoria, fueran pensadas desde otras dimensiones, esta vez articuladas a
los discursos de la etnicidad.

En virtud lo anterior, el trabajo estara organizado en tres capitulos, los cuales responden
a la temporalizacion propuesta, pensada, justamente, en virtud de los procesos de categorizacion
social. En el primer capitulo (1938-1960) abordo los procesos de configuracion regional en
virtud del mestizaje cultural y todas las dindmicas movilizadas a partir de ahi, que movilizaron
las categorias sociales de “colono” y “negro”. Asimismo, la manera en la que dichos procesos
generaron la experiencia del empobrecimiento y despojo. Por medio de la “experiencia
migratoria” materializada en la economia aurifera doy la cuenta de los marcos culturales
comunes de aquellos provenientes de Barbacoas, la tension que desde ahi generan a categorias

como “colono”. Por ultimo, muestro como las experiencias vividas se vuelven en la base para

7 Dicho concepto estd en didlogo con algunos postulados de Stuart Hall. Hall sostenia que la identidad debia ser
entendida como una “produccion”, que por su caracter procesual, siempre esta en constante cambio y nunca es
completa y siempre dentro de la representacion. Con base en eso, Hall argumenta que “didspora” debe también
debe de ser sacada de una nocion estatica de la misma. Con el fendomeno de la diaspora, en mi trabajo entendido
como migracion, se vuelve 1til para entender las transformaciones en virtud del desplazamiento de los pobladores
de Barbacoas, y como determinadas practicas se reconfiguran en virtud de dicho movimiento (Hall, 1999).



autoidentificarse como ‘“negros”. En el segundo capitulo (1960-1993), doy cuenta de las
transformaciones en las representaciones asociadas a la categoria de “colono”. Unas
representaciones negativas movilizadas en virtud del posicionamiento y materializacion del
discurso del indigenismo desarrollista, la economia petrolera y la cocalera. Las cuales
condicionaron la experiencia del empobrecimiento: despojo y explotacion. A su vez, evidencio
como los pobladores de Barbacoas también experimentan la discriminacién a través de la
manifestacion de practicas religiosas, por parte de misioneros y de las personas con quienes
comparte la experiencia del empobrecimiento. Asimismo, muestro como “experiencia
migratoria”, esta vez pensada desde las practicas religiosas le ponen frente a la discriminacion
y gestan procesos de autoidentificaciéon como pobladores “negros”. Por ultimo, en el tercer
capitulo (1993-2018) muestro el giro en el sistema de clasificacion que supone a los pobladores
de Barbacoas como sujetos étnicamente diferenciados mediante la Constitucion de 1991. A
partir de ahi, doy cuenta de lo que engloba la formacion del sujeto “afrodescendiente”. Con
respecto a la “experiencia migratoria”, muestro la manera en la que la mineria de aluvion y las
practicas religiosas, son objetivadas -al ser entendidas como practicas tradicionales- por parte

de dichos pobladores para establecer marcadores de diferencia cultural.

1.5 Metodologia y recoleccion de informacion

Larecoleccion de datos en esta investigacion se hizo a partir de documentos del Archivo
General de la Nacion, fondo Ministerio de Gobierno, Revistas de Mision revisadas de 1925 a
1995, prensa regional y nacional®, documentos juridicos, paginas web y entrevistas realizadas
en el proyecto “afrocolombianidades en el Amazonia” y otras que realicé mediante llamada
telefonica. Por la emergencia sanitaria por Covid-19,la recoleccion de datos se
vio afectada, razén por la cual no pudo ser posible explorar otras fuentes.

Para el analisis de dicha informacion, por una parte, hice uso de la interseccionalidad.
Esta perspectiva tedrico-metodolégica fue un aporte muy valioso de la teoria feminista,
abordado mucho antes de su designaciéon como‘interseccionalidad”, siendo este concepto
acufiado en 1989 por la abogada afroestadounidense Kimberlé Crenshaw (Viveros Vigoya,
2016: 5). La interseccionalidad, al querer dar cuenta de la percepcion cruzada de las relaciones

de poder, invoca el cruce necesario entre género, raza y clase, categorias que empiricamente

8 Elaboré una revision extensa de las revista y una sistematizacion de 58 articulos de prensa, informacién que en
su totalidad no fue utilizada explicitamente pero si fueron ttiles para dar una vision general de las dinamicas
economicas, politicas y sociales de la region para el periodo estipulado.



son inseparables y se imbrican en la produccion / formacion de las y los distintos actores
sociales (Bereni, Chauvin, Jaunait y Revillard en Viveros Vigoya, 2016: 10).

En esta investigacion, enfoco el andlisis en la raza (asociada al color de la piel) y clase,
entendiendo que estas variables fueron determinantes para ver como dichos pobladores
participaron dentro de configuraciones regionales, no solo desde las categorias que les fueron
imputadas, sino desde aquellas, que ademas de producir experiencias, los jerarquizaban.

Por otra parte, usaré el método genealogico, enfoque de tradicion nietzscheana,
retomado por Michel Foucault y Santiago Castro Gémez. Por medio de dicho método,
Nietzsche buscaba hacer una critica de las concepciones morales de valores como: bien, mal,
justicia, etc., mostrando su cardcter historico y su formacion al interior de juegos de fuerza. Por
su parte, Foucault buscaba rastrear el saber y la verdad y su articulacion a los mecanismos
histéricos del poder.

Con base en lo anterior, Santiago Castro Gomez implemento el analisis genealogico en
la historia colombiana, en oposicidon a una “historia de las ideas”, que se basaba en indagar por
la forma en la que pensadores latinoamericanos habian venido descubriendo que “América
Latina” es una entidad historica y cultural que se diferencia esencialmente de Europa (Gonzélez
& Mora, 2012: 189). En el andlisis genealdgico, el significante “Latinoamérica” no es una
entidad cultural o territorial previa a las relaciones de poder que la producen. Desde esta
perspectiva, América Latina no es “origen”, sino efecto de verdad. Y, en ese sentido, desde
dicho enfoque, se propone analizar el funcionamiento historico de los discursos que han
producido dicho efecto. Lo que se busca situar por medio del método genealdgico, es que los
sujetos sociales, que para esta investigacion son aquellos que hoy se reconocen como
afrodescendientes, no son sujetos unificados, autbnomos o transhistoricos, pues ello supone
“que las relaciones con los demas, con el conocimiento y con uno mismo puedan ser remitidas
a la actividad de un sujeto que opera con anterioridad a las técnicas y practicas que lo producen”

(Gonzélez & Mora, 2012: 191).

1.6 Dimension historica y antropolégica de la investigacion

La dimension antropologica de este trabajo reside, primero, en que se pregunta por
poblaciones que historicamente han estado en los margenes de la alteridad. Lo anterior implica
pensar la manera en la que se ha producido la diferencia, en esta oportunidad, situada en
pobladores racializados en una geografia que tradicionalmente ha estado asociada al sujeto

indigena. Segundo, a partir de un acercamiento de las précticas cotidianas de dichos pobladores,



ubico la forma en la que se hacian visibles (colonos) y respondian a determinadas relaciones
con sujetos sociales que consideraban diferentes.

Por su parte, desde la perspectiva ofrecida por la historia cultural, intento comprender
procesos de alteridad historizando las categorias con las que han sido designados dichos
pobladores, y las correspondientes variaciones y sentidos en el marco de procesos mas amplios
como: bonanzas extractivas y politicas sociales, las cuales, aunque estan en didlogo con
discursos nacionales, se construyen de forma particular temporal y geograficamente. En
relacion con lo anterior, se trata de ver historicamente como determinados grupos humanos no
estan atados a determinadas categorias sociales, sino que transitan en ellas, siendo estas mismas,
las que posibilitan cambios materiales y/o simbdlicos en la vida de los individuos.

Asimismo, al darle prioridad a la experiencia de dichos sujetos, se traspasan los limites
de la clase -ampliamente abordada desde la historia- para darle a profundidad a otras

dimensiones como la raza.

1.7 Consideraciones éticas

Como ya mencioné, esta investigacion esta en el marco de un proyecto que se llevo a
cabo en el 2018 “Afrocolombianidades en el Amazonas”. Gran parte de las entrevistas
elaboradas se hicieron en las salidas de campo de ese proyecto, en donde se hicieron acuerdos
previos con los representantes de los consejos comunitarios. Hubo una serie de acuerdos
grupales, como el manejo de informacion referidas a la economia cocalera, que respeté.
Reconozco que hubo una serie de procedimientos a lo largo de la ejecucion del proyecto que
no salieron como se esperaba, pues, algunas de las expectativas gestadas quedaron reducidas a
€so.

Como iniciativa individual, me gustaria mantener alguna articulacién con los consejos
comunitarios en Puerto Limén. Aunque queda un poco de incertidumbre en dichas palabras,
por mi parte, espero que eso no sea solo un conjunto de buenas intenciones. Por el momento,
espero que este trabajo de grado sea funcional para complejizar dindmicas regionales que

involucran a dichos pobladores.



CAPITULO 1

Colono/ civilizado e indio/salvaje: configuracion sociohistorica de la categoria de colono
en Puerto Limén 1938-1960

Introduccion

Este capitulo busca posicionar la forma en la que la poblaciéon migrante de Barbacoas
asentada en Puerto Limoén en la década de 1930, fue categorizada. Para ello, situ6 los procesos
sociales en Putumayo que movilizaron la divisién entre colonos “civilizados” -como eran
categorizados los barbacoanos- e indios “salvajes”, que se extendieron hasta la década de 1960.
El primero de esos procesos se refiere a las ideas sedimentas por el mestizaje, el cual, desde el
siglo XIX, fue comprendido como el proceso que suponia la mezcla, ya fuera en términos
raciales o culturales, y que apuntaba al blanqueamiento o la hispanizacion. El segundo proceso
tiene que ver con la configuracion de jerarquias sociales internas, en las que son determinantes
la presencia de misioneros capuchinos y patrones/empresarios. A su vez, muestro la forma en
la que los sujetos “negros” son racializados, especialmente, por parte de misioneros.

En virtud de dichos procesos, evidencio la manera en la que los designados como
“colonos” viven la experiencia de la migracion, el despojo y la explotacion. Y, para el caso de
los pobladores migrantes de Barbacoas, la forma en la que desde la experiencia migratoria
tensionan el deber ser de la categoria de “colono”, representa marcos culturales compartidos y
gesta mecanismos de diferenciacion en donde reconocen relaciones justas e injustas. Siendo
dichas experiencias las que se convierten en las bases para diferenciarse de los otros “colono”

y autoidentificarse como sujetos “negros”.

2.1 Proyecto de la nacion mestiza a inicios del siglo XX en los Territorios Nacionales

En el siglo XIX, algunas naciones en América Latina pasaron por procesos de
independencia que las llevaron a organizarse como republicas autonomas. En efecto, su
desarticulacion burocratica de la Corona Espafola generd que las élites, desde su
heterogeneidad, reflexionaran sobre el camino mas apropiado para conducir a las nuevas
naciones hacia la civilizacion. Tras su continuo dialogo con las ideas de Occidente, que seguian
sosteniendo la jerarquia racial con la superioridad blanca, una de las preocupaciones de las élites
fue el como conducir a dichas naciones a la modernizacion, lo que los ponia frente a dos
cuestiones: como articularse al mercado mundial y cémo abordar la composicion de sus

pobladores racializados.



En América Latina, la preocupacion por el rumbo de la poblacion racializada se inclind
a dos soluciones opuestas. Por un lado, como sucedié en Estados Unidos y en Argentina, se
optd por la aniquilacion de poblaciones indigenas enteras. Por otro, por la adopcion del
mestizaje, estrategia acogida en la mayoria de paises de la region (De la Cadena, 2007:20). El
mestizaje, al ser producto de la relacion saber-poder de las €lites nacionales e intelectuales, se
constituyd como la base para la construccion de la identidad nacional, que suponia que gracias
al mestizaje los pobladores considerados como inferiores -indios y negros- podrian ascender
socialmente (Wade, 2003: 274). El ascenso social era posible pensarlo porque el tipo de
mestizaje adoptado en Colombia en el siglo XIX, més alld de figurar como un proceso que hacia
alusion a la mezcla racial, hacia referencia a una mezcla cultural.’

De acuerdo con Julio Arias (2007) para el siglo XIX, en Colombia la imagen del “pueblo
ideal”, es decir, un pueblo unificado con valores y principios blancos y catélicos, generd
patrones de unificacion y diferenciacion. Por un lado, se buscaba una diferencia aceptable
(unificacion), y, por el otro, la jerarquia poblacional interna (diferenciacion) (42). En vez de
tratarse de dos cosas totalmente desarticuladas, la unificacion y diferenciacion eran dos caras
de un mismo discurso: las €lites se debian unificar para construir la idea de una nacion soberana
e independiente, pero tenian que diferenciarse para mantener un orden social jerarquizado.
Unajerarquizacion que también respondia a la reproduccion de la mano de obra de personas
racializadas, y que planteaba una relacion directa con la incorporacion de la nacion al mercado
mundial. Dicha jerarquizacidn, suponia a las tierras altas (zonas frias) -como los Unicos lugares
aptos para construir la civilizacion-, contrario a lo ocurrido con las tierras bajas (zonas calidas),
que eran imaginadas como espacios de barbarie. Esas nociones estaban articuladas a los
discursos europeos, especialmente a los postulados de George Louis de Buffon, razén por la
cual, Francisco José de Caldas enfatiz6 en la proclividad de la civilizacion por parte de gente
que vivia en zonas altas (generalmente poblacion blanco-mestiza), mientras que los pobladores
de tierras bajas (generalmente poblaciones indigenas y negras) se los caracterizaba por “tener”
un bajo desarrollo intelectual y moral (Munera, 2005).

El que las élites de la naciente Republica hubieran asumido el mestizaje como piedra

angular del proyecto nacional, provoco que esas ideas no se agotaran en el siglo XIX, sino que

% Existe una amplia discusién con respecto al mestizaje. En la nacién poscolonial se fundamentaba en la mezcla
de la época colonial entre africanos, indigenas y europeos. Eso supuso que las naciones independientes llevaran el
proceso de mezcla hacia una nacién cada vez mas homogénea. En algunas naciones se vio una actitud favorable
frente al mestizaje. Mientras que otras lo veian como una tacha moral. En Colombia, hubo discusiones que
contrastaban las actitudes hacia el mestizaje por parte de los intelectuales colombianos (Wade, 2003).



se inmiscuyeran dentro de un proceso del que hacemos parte. La experimentacion de dicho
proyecto pasé por diversos intentos de imposicion de sensibilidades y practicas muy distintas a
las que los pobladores racializados, considerados inferiores, habian tenido; dicha imposicion
fue considerada como un camino ambiguo pero seguro para volverse blanco (Chaves Chamorro
& Zambrano, 2006:7; Wade, 2003:283).

El blanqueamiento, vinculado al proyecto de nacidn mestiza, generd que en la jerarquia
social, el “blanco” fuera el lugar al que debian llegar pobladores no civilizados. Es decir que
dicha categoria, no solo estaba enteramente signada por el color de la piel, al estar asociada a
nociones bioldgicas, sino también a un proceso moral. Algunas caracteristicas de las personas
designadas como blancas eran: hablar espafol, practicar la religion catdlica y orientarse bajo
los preceptos de las sociedades modernas (progreso). Es decir que la categoria podia incluir
poblaciones que fenotipicamente no respondieran a las ideas biologizadas sobre lo blanco, por
ello, se podia percibir que poblaciones negras -en este caso la gente que venia de Barbacoas- e
indigenas que cumplieran con las caracteristicas morales atribuidas a lo “blanco”, portaran
dicha categoria (Arteaga Montes, 2019: 53; Chaves Chamorro, 2002; Chaves Chamorro &
Zambrano, 2006).

En relacidon con esos procesos, Giovanny Arteaga Montes (2019) en su analisis de la
presencia de la Mision Capuchina en Puerto Asis, Sucre y Alvernia 1904-1930, afirma que el
blanqueamiento fue una estrategia utilizada por los misioneros con el objetivo de transformar a
las poblaciones indigenas. Para Arteaga, el blanqueamiento reunié procesos de evangelizacion,
modernizacion y colombianizacion, cuya estrategia, en Putumayo, se puso en practica por
medio de colonizacion dirigida y espontanea. En parte, ese proyecto fue posible porque a lo
largo del siglo XX, el Putumayo estuvo integrado a la jurisdiccion de Territorios Nacionales'”
(1843-1991), de manera que sus pobladores eran considerados como incapaces de auto
gobernarse, al ser regiones con baja presencia de individuos, que, dentro del imaginario
nacional, eran favorables para la nacion, como lo eran aquellos designados como blancos. Por
ello, la administracion de dichos territorios dependia directamente del gobierno central para que

pudieran ser colonizados y sometidos' a “mejoras” (Serje 201:16).

10 Putumayo, junto a otras regiones de Colombia, fueron denominadas como “tierras de nadie” en la sociedad
colonial, “territorios baldios” en la republica del siglo XIX, “territorios nacionales” a finales del siglo XIX, “Zonas
de orden puiblico” en el siglo XX y “Zonas rojas” en el siglo XXI (Serje, 2011).

' Desde mediados del siglo XIX, Putumayo estuvo inmerso en procesos de explotacion tanto de recursos naturales
como de sus pobladores, todas ellas legitimadas por el interés de someter estos territorios a “mejoras”. La primera
de ellas fue la quina (1850-1882), Con la caida del precio internacional de la quina en 1884, su produccion empezo
a descender, y hacia 1885 empezaron a consolidarse las primeras casas caucheras del pais. Con el Decreto N° 645
de 1900, se aprobd la explotacion privada en terrenos baldios, considerando “Que las regiones desiertas de la



En ese orden de ideas, la forma de categorizar y jerarquizar a los pobladores, por parte
de los misioneros Capuchinos -de quienes hablaré més adelante-, fue representar al colono
como “civilizado” y a los indios como “salvajes”. Los que eran incluidos dentro de la categoria
de “colonos”, eran pobladores empobrecidos, que provenian de distintas regiones de Colombia,
y migraban en busqueda de mejores oportunidades econdmicas. Algunos de los colonos
asentados en Puerto Limon, llegaban de Barbacoas, Narifio, caracterizados por ser de tez oscura.

Sin embargo, lo que resulta muy inquietante con respecto a la poblacion de Barbacoas,
es que, como sefala Serje (2011) para la sociedad mayor, social y urbana, la categoria de colono
se contraponia a indios y negros (255). De hecho, “Cargueros, indios y negros” ocupaban el
mismo estatus. A pesar de que las afirmaciones de Serje hagan alusién a la sociedad colombiana
de finales de siglo XIX, para inicios del siglo XX dicha division y jerarquizacion se sostenia.
Una muestra de ello era que el proyecto civilizador hacia Territorios Nacionales tenia bases en
la representacion de colono como “civilizado”. No obstante, ; Coémo era posible que una persona
designada como negra a su vez fuera vista como colono civilizado? Pues bien, en cierta medida,
la comprension de las categorias sociales como procesos (Brubaker, 2012; Brubaker & Cooper,
2001), permite entender que los sentidos atribuidos a las categorias estan sujetos a cambios y a
transformaciones que van de la mano con procesos de configuracion regional o nacional. En
ese sentido, el proyecto del mestizaje y el blanqueamiento, posibilitaba que hubiese pobladores
racializados y que al mismo tiempo fueran concebidos como “colonos”. Sin embargo ¢Es
posible pensar un colono blanco mestizo en los mismos términos que un “colono” racializado?

mas adelante volveré sobre dicha inquietud.

2.2 Misioneros capuchinos y colonos: categorizacion social desde el proyecto de
blanqueamiento

Para Augusto Gomez (2005) existen tres variables fundamentales en la configuracion
sociocultural, economica y politica del Putumayo, que han sido determinantes para la
comprension de las dinamicas departamentales en la larga duracién: la presencia e influencia
de grupos humanos de origen o tradicion quechua, la mineria de oro y la presencia y actividad
misionera (86). Esta lltima se relaciond con la representacion colonial del Putumayo como el

lugar del salvajismo. Asi, la presencia de misioneros en dicho territorio estuvo legitimada bajo

Republica, asiento de la poblacion indigena no civilizada, han permanecido hasta hoy improductivas para la
Nacion”. Dichas economias, en particular el caucho, cometieron una serie de vejamenes, abusos, tortura y
genocidios hacia poblaciones indigenas El conjunto de practicas represivas, afirma Margarita Serje (2011), al estar
fundadas en el principio colonial de maximizacion rapida para obtencion de beneficio, establecid una tradicion de
manejo coercitivo de mano de obra (274). A su vez, era una violencia legitimada al considerar poblaciones
indigenas como inferiores.



el proposito de “llevar la luz de la civilizacion y los beneficios del comercio y las industrias a
esa multitud de hermanos nuestros, que se hallan sumergidos en el horroroso estado del
salvajismo” (Goémez Lopez 2005: 112).

La actividad misional en el Putumayo no inici6 en el siglo XX. Su presencia se remonta
al periodo colonial y se mantuvo, aunque de forma intermitente, durante el siglo XIX. Sin
embargo, solo fue hasta el gobierno de la Regeneracion -liderado por Rafael Nufiez bajo el lema
“Una Nacion, una raza, un Di10s”-, que los misioneros fueron considerados como portavoces de
la civilizacion, lo que les permitid6 mantenerse en territorios como Putumayo y Caquetd buena
parte del siglo XX. El Concordato de 1887 y el Convenio de Misiones de 1902, firmados entre
el Estado colombiano y la Santa Sede, encargd a las comunidades religiosas algunas
atribuciones de gobierno y la evangelizacion de los sitios de frontera de Colombia (Kuan
Bahamon 2013: 275). El 20 de diciembre de 1904, se expidi6 el decreto de ereccion de la
Prefectura Apostolica del Caqueta, la cual debia establecer fundaciones en lugares limitrofes
con Ecuador, Brasil y Peru.

Para Cristina Rojas (2001), la vision contrapuesta entre la élites conservadoras y
liberales, generd que sus expectativas frente al proyecto civilizador también lo fueran. La élite
conservadora -siguiendo a Sergio Arboleda- debia aspirar a la continuacion del legado espafiol,
poniendo en consideracion las solidas bases en cuanto a sus fuertes creencias morales y
religiosas, en las que indios y negros debian ser instruidos en el espiritu del cristianismo (27).
La ¢lite liberal, en cambio, en didlogo con la cultura britanica, abogo6 por una sustitucion de las
instituciones coloniales, la apuesta por el libre mercado y la separacion entre la iglesia catolica
y Estado.

Debido a la articulacion de la mision con el proyecto conservador de la Regeneracion,
la integracion del Putumayo a la nacidn paso por la adscripcidon y subordinacion de la poblacion
indigena al sistema religioso, para asi, superar el supuesto estado de barbarie y salvajismo
(Goémez Lopez, 2005:45). Ese respaldo podia verse reflejado en la misma redaccion del
Concordato, en donde se reconocia el papel civilizador de la iglesia catélica, dando paso a su
activa participacion en lo referente a la formacion de nuevos ciudadanos al garantizar la
intervencion de los misioneros en asuntos educativos y su labor con las tribus denominadas
errantes (Pérez Benavides, 2015:189).

Aunque el mestizaje, como lo mencioné, planteaba una imagen de “pueblo ideal”, de
acuerdo con el argumento de Arias (2007), debia seguir reproduciendo una diferencia, sustento
de la jerarquizacion social interna en la que colonos e indios, para el caso de Puerto Limon,

figuraban como mano de obra. La distincion entre dichos grupos poblacionales, como



mencioné, estaba en dialogo con la forma en la que el proyecto “civilizador” mediaba las
representaciones de las categorias sociales, pero también con las representaciones sobre lo
indigena elaboradas por las élites neogranadinas en los siglos XVIII e inicios del XIX (Pérez
Benavides, 2015). Por ese motivo, mientras las poblaciones indigenas eran representadas como
“barbaras” y “salvajes”, a los colonos los representaban como “civilizados”.

Como sucede con cualquier categoria social, a los agentes que las portan se les designan
una serie de atributos, que dentro de determinados marcos morales pueden ser objeto de aprecio
o desprecio social (Alonso en Yie Garzon, 2018: 66). Desde la perspectiva de los misioneros
capuchinos, el valor de quienes eran incluidos en la categoria de colono, se basaba en su amor
por el trabajo. Durante la década de 1930 e inicios de 1940, cierta parte de los llamados
“colonos” que se asentaron a orillas del rio Caquetd, eran personas que provenian del Huila y
de Narifo, quienes eran descritos como gente heroica en el trabajo y los de Narifio como bien
ordenada en el cultivo.' Caracteristicas que, ademas, se complementaban con una serie de
practicas como el hablar espafiol y pertenecer a la religion catdlica. Desde la perspectiva de los
misioneros, la tarea de civilizar a grupos raciales considerados “retrasados” era producto no
solo de un esfuerzo econdémico -que como ya mencioné, también tenia bases en el
blanqueamiento de la nacion-, sino también del heroismo “que solo se paga con un cielo
eterno”.”® Sobre dicho proyecto, los misioneros también vertieron su legitimidad, pues se
autodenominaban “los nobles constructores del progreso”,' afirmando que las instituciones
meramente gubernamentales para civilizar “salvajes” no existian, y esta era una tarea que
solo la Mision podian cumplir.™

En el marco del conjunto de dichas actividades, la Mision se atribuyd como iniciativa
propia, tanto los procesos de colonizacidon espontanea, como dirigida (Arteaga Montes
2019:97), los cuales habian iniciado desde la década de 1910. El argumento central de
incentivar la colonizacion, era, por un lado, garantizar la explotacion de recursos naturales para
que la region hiciera parte del proceso de la incorporacion de Colombia al mercado mundial y,
por el otro, civilizar a gentes salvajes por medio de la interaccion con personas civilizadas: los
colonos.

Se podria considerar que la presencia capuchina estuvo acompaiiada de “biblia y jabon”,

semejante a como lo describe Guha (1982) para el caso de la India, debido a que uno de los

12 Revista de misiones. Afio 1941. Enero-Febrero-Marzo-Abril. Pg. 188-189.
13 Revista de misiones. Afio 1935. Agosto. Pg. 339.

14 Revista de misiones. Afio 1935. Agosto. Pg. 342.

15 Revista de misiones. Afio 1935. Agosto. Pg. 339-340.



intereses de los misioneros fue la “correccion” moral mediante la incorporacion de practicas
religiosas catolicas, la instruccion hacia la adoptacion de practicas como el uso del vestido, el
aseo personal y cambio en los modos de alimentacion. Muchas de esas nuevas formas fueron
impuestas por medio de mecanismos coercitivos y violentos, en donde la colonizacion también
ocupd un lugar predominante. Con dicho proyecto, no se permitia el establecimiento exclusivo
de los indios, pues estos serian obligados a vivir con los “racionales” (colonos), para asi lograr
su civilizacion y transformarlos en brazos ttiles para la “labor y el progreso” (Gémez Lopez
2005:18).

Sin embargo, la designacién como “civilizados” no fue una garantia para que los
colonos estuvieran en condiciones dignas. Hay que tener en consideracion que los colonos
estaban sujetos a la “doble inversion”. Como sefiala Serje (2011) “estas ricas e inhdspitas
regiones se han convertido a lo largo de la historia en el lugar de refugio de poblaciones sobre
las que se ha operado un proceso de doble inversion, gracias al cual s6lo se las reconoce, o
como potencial de conflicto, de ilegalidad y desafio, o como instrumento para el logro de los
ideales de la sociedad urbana ilustrada y sus intereses” (259). Por tal razén, la categoria de
colono, para dicho periodo, ademas de tener representar la “civilizacién”, los pobladores que
habitaban la categoria de “colono”, al estar sujetos a la “doble inversion”, migraban como mano
de obra, condicidon que determinada su vulneracién y precariedad.

Muchos colonos migraban de sus tierras en busca de mejores oportunidades
econdmicas. Milciades Chaves (1945), refiriéndose a la colonizacion en Putumayo para las
primeras décadas del siglo XX, afirmé que la migracion de colonos obedecia,
fundamentalmente, al problema de la escasez de la tierra en Cauca, Narifio y Huila (579),
situacion agravada por las pésimas condiciones de vida en dichos departamentos, razon por la
que muchos de esos pobladores buscaron mejor suerte en las riberas del rio Caquetd. Puerto
Limo6n, Mocoa, Puerto Umbria y Puerto Asis se convirtieron en destinos recurrentes, pues
muchos vieron en ellos la oportunidad de probar fortuna en las minas, buscando oro -como
ocurri6 con los pobladores del Pacifico narifiense-, en la busqueda de quina o como jornaleros
en las aperturas de caminos de penetracion (580).

Migrar bajo esas logicas generd que estas personas facilmente se conviertan en mano
de obra con condiciones laborales precarias y fueran objeto de despojo de tierras
constantemente. Dichas condiciones, sumadas a la experiencia vivida de ciclos de pobreza y
migracion experimentados en otras regiones, generaron una produccion de lo comun, que
como mostraré mas adelante, se convirtieron en la base para articular una serie de demandas

que eran el reflejodel descontento de dichas dinamicas.



En relacion con las condiciones laborales para los colonos, por la limitacion al acceso
de documentacion historica, es dificil establecer el tipo de patronazgo que existia en Puerto
Limon para dicho momento. Sin embargo, como hipotesis, se puede pensar que se trataba de
hombres denominados como “blancos”, duefios de grandes extensiones de tierra, las cuales
usufructuaban con indios y colonos, con acuerdos en desventaja para estos ultimos. También
hubo patrones duefios de minas en las quebradas auriferas en Puerto Limoén, en las que
trabajaban pobladores que provenian de Barbacoas. Para este tltimo caso, el patron recogia el
oro trabajado semanalmente.

Una dinamica referente al patronazgo, la senala Gomez (2005) gracias al “adelanto” y
al “endeude”, indios y colonos obtenian a precios altos mercancias introducidas en sus
territorios por “patrones”, quienes, a su vez, recibian en pago productos silvestres y cultivados
a muy bajo precio, los que posteriormente eran comercializados por dichos patrones
quedandose con la mayor parte de las ganancias (140).

Esas condiciones posibilitaban una operacion, en doble via, que beneficiaba
notablemente a los detentores del poder econdomico y politico, en contraposicion a pobladores
pobres. Por un lado, como resultado de la posicidn inferior de dichos territorios, -inferior por
ser habitados por indios- se generd el control de la mano de obra de indios y colonos, pero
también la apropiacion de tierra por parte de los sectores hegemonicos (misioneros y patrones).
Por otro, el poder material, relacionado con la apropiacion de tierras y mano de obra, les
permitia reafirmar su lugar y seguir reproduciendo mecanismos represivos, desiguales y
abusivos hacia estos pobladores, quienes tenian pocas o nulas posibilidades de adquirir
posiciones sociales iguales o parecidas.

Es decir que las representaciones aparentemente positivas de la categoria de colono no
se vieron reflejadas en la dignificacion de las condiciones de vida de estos. Con respecto al
despojo de tierras, en el Valle de Sibundoy y Puerto Limén para el periodo sefialado, Gomez
(2005) se refiere a las repetidas ocasiones en las que poblaciones indigenas eran intimidadas y
hostigadas por grandes acaparadores de tierra, “colonos” o gente “blanca”, hasta el punto en el
que dichos pobladores vendian sus tierras a bajos precios y se iban de ahi.

Sin embargo, Goémez (2005) también destaca las usurpaciones y destierros ocultados a
nombre de la “colonizacidon”, especialmente en el Valle de Sibundoy, en los que estuvo
relacionada la mision capuchina, durante su presencia en Putumayo. Los misioneros, quienes
en una supuesta defensa por los “territorios indigenas” emprendian diversas acciones en contra
de los colonos con el fin de impedir su acceso a tierra (266). Adicionalmente, en la década de

1930 y 1940, el dominio y despojo progresivo, por parte de los misioneros, sobre terrenos en



Putumayo, gener6 que extendieran sus territorios a montafias virgenes y baldios nacionales, que
no se les habia adjudicado legalmente. Por medio de contratos de arrendamiento, entregaban a
indios y colonos pobres, quienes después de adaptar las tierras, debian regresarlas a la mision
tan pronto como esta lo exigiera (267).

Pese a que Gomez se refiere al Valle de Sibundoy, es posible que las dindmicas descritas
también hayan tenido lugar en Puerto Limon. Dicho autor sefiala que en esa region los indigenas
tenian serios problemas relacionados con la tenencia de la tierra (300). En otro texto, que se
refiere a la tenencia de la tierra en zonas mineras en Puerto Limoén, afirma que las tierras se
quedaban en pocas manos, especialmente las de mejores condiciones, “Para el campesino
pobre, minifundista y de condiciones marginales quedaron, en los afios treintas, en los
cuarentas, en los cincuentas, en los sesentas, etc, solamente tierras con suelos deficientes, las
menores extensiones y los recursos mas escasos” (Valdés & Franco, 2005: 66).

La experiencia de dichas dinamicas, como mencioné, gestdo que desde la categoria de
colono se articularan una serie de demandas, en Puerto Limoén y en el Valle de Sibundoy. Es
posible hacer esas aseveraciones porque en Colombia, en buena parte del siglo XIX y XX, la
categoria de colono fue central en reclamos al Estado por las vulneraciones que sufrian por
parte de hacendados y empresarios (LeGrand, 2016). Por ello, en algunos documentos del AGN
sefialados por Augusto Gomez (2005) se muestra como dichos pobladores, durante la primera
mitad del siglo XX, manifestaban su descontento frente a la presencia de misioneros
capuchinos, cuyos intereses iban en detrimento de sus integridades. Al respecto, destaco un
memorial dirigido al Representante a la Camara Julio César Enriquez, el 23 de abril de 1938.

Mientras que la extensa porcion que absorben los de la mision bajo el dominio de los MM. extranjeros,

muchos colonos colombianos no tenemos ni un palmo de terreno donde podernos alojar y ni donde poder

edificar una pobre choza para poder alojar nuestra familia por numerosa que €sta sea, y nuestras stplicas

y reclamaciones no tienen eco ante dichos misioneros y de esta manera tendremos que vivir en la carretera,

mientras los extranjeros son duefios de nuestro patrimonio nacional so pretexto de “Nuestra mision de la

Iglesia” para con este pretexto explotarlo con amplia libertad. Por lo que se ha observado y se ve que ellos

tienen el control de autoridad civil y eclesiastica, en el hecho de que los colombianos no tenemos derecho

a lo nuestro, ni podemos tomar ni un palmo de terreno ni comprado, ni vendido, ni prestado, ni del baldio

sin encontrar rotunda negativa por parte de dichos misioneros, y el que lo desee tiene que comprarlo muy

caro o quedarse en la carretera, sin amparo alguno ni civil ni eclesidstico. También han tenido y tienen
un sistema de dar prestado algunos trozos de terreno en lugares montafiosos incluso en baldios, a gentes
pobres, para que desmonten, hagan limpieza y siembren y una vez limpio y en estado lucrativo lo
desalojan, lo declaran vendido o lo trasladan a otro lugar. En esta forma viven muchos indios e infelices

blancos que al fin quedan en la miseria (AGN: Sec. Republica, Fdo. Ministerio de interior, Caja 261,
Carpeta 2475, Asuntos Indigenas, Fols. 18 en Gomez Lopez, 2005).

2.3 Del Pacifico a la Amazonia: la migracion barbacoana a las tierras del Oriente

Como lo he venido mencionado, la colonizacion en el Putumayo fue un factor muy

relevante para inicios del siglo XX, especialmente por el proyecto puesto en marcha vinculado



a la “civilizacion” de tierras salvajes. Puerto Limon habia sido el centro comercial de la zona
de la baja bota caucana, cuya colonizacion habia sido hecha predominantemente por narifienses
y huilenses. En la década de 1950, se fundaron los asentamientos de La Vega, Piamonte,
Miraflor y Campoalegre y, ocho afios mas tarde, la vereda de Samaritana (Clemencia Ramirez
2001:42).

Desde la asignacion de los territorios misionales a los capuchinos, los misioneros
tuvieron la certeza de que los buenos resultados de su proyecto civilizatorio debian ir
acompafiados de un camino que comunicara los Andes con el piedemonte y la planicie
amazoénica. Como consecuencia, una de las grandes preocupaciones de los misioneros fue
la carencia de caminos y vias de comunicacion. Por ello, la navegacion a vapor por el rio
Putumayo, la adecuacion de trochas, caminos y carreteras, fueron determinantes en el proceso
de integracion y colonizacion en Sibundoy y Piedemonte (Gomez Lopez 2005:64).

En las dos primeras décadas del siglo XX, era frecuente escuchar la existencia de un
“camino viejo” que iba de Pasto, Santiago, San Francisco, Mocoa, Umbria y Puerto Asis, y que
habia sido el que facilitd lazos de intercambio entre Sibundoy, Piedemonte y la Llanura
Amazobnica, que se extendian hasta el Litoral Pacifico (Arteaga Montes 2016: 90), mucho
antes de la llegada de las o6rdenes religiosas a la region. De hecho, ese camino fue el que facilitd
el ingreso de los primeros europeos en Putumayo en 1535, pues se dice que fue por alli por
donde entré Hernan Pérez de Quesada a Puerto Limoén en busca del Dorado en 1542. Durante el
conflicto entre Pert y Colombia (1932-1934), dicho camino fue crucial porque por alli se
transportaron soldados, viveres y medicamentos hacia el Bajo Putumayo.

Durante el periodo republicano, hubo fuertes intercambios de oro proveniente de las
minas de oro cercanas a Mocoa, a cambio de herramientas, harina, ropa y carne que provenian
de Pasto (Arteaga Montes 2016:92). Por su parte, durante la Regeneracion y con la asignacion
de estos territorios a las comunidades religiosas, Rafael Reyes, con el fin de dominar las “areas
dominadas por salvajes”, le designé a Miguel Triana -ingeniero- hacer un recorrido, mediante
un contrato en los primeros afos del siglo XX. Este se inicié cerca a Gorgona, siguid por
Tumaco y Barbacoas, paso6 por Pasto, atraveso la trocha del Santa Lucia -muy cercana a Puerto
Limon- y llegé a Mocoa, todo con el fin de buscar una ruta mas rapida y eficaz para conectar
la zona andina con el piedemonte amazonico (Carrefio Tarazona 2016: 142-143).

Dentro de las descripciones de Triana, destacaba a Barbacoas, lugar que fue el enlace
durante siglos entre el océano y la cordillera (Triana en Carrefio Tarazona 2016: 146). Este
puerto fluvial se caracterizaba porque su organizacidn espacial, giraba en torno a tres aspectos

de gran significado en la cotidianidad de sus habitantes: el rio Telembi, el camino, al ser el



punto de intercambio entre dichas geografias, y las minas de oro, que, pese a su ubicacion
geografica, sufrian una disminucion de su actividad minera y eventuales olas migratorias
(Carrefio Tarazona 2016: 147).

Con los avances elaborados por Triana, Fray Fidel de Montclar, por iniciativa
propia, inicio, en 1909, la construccion de un camino de herradura de Pasto a Santiago, por
medio de limosnas que recogi6 en las poblaciones del sur y con la mano de obra de indigenas
de Narifio y Santiago. Por esa labor, Montclar fue investigado por el Ministerio de Obras
Publicas debido a que la apertura de caminos era una tarea exclusiva del gobierno. Sin
embargo, el padre capuchino tuvo que viajar a Bogotéd para mostrar la necesidad de la apertura
del camino, justificindola como un acto de soberania,’® y como la posibilidad de
conectar tierras civilizadas y salvajes. El presidente Ramon Gonzales Valencia se convencio
y destind 40.0000 oro para la continuacion de dichos caminos. Con la presidencia de Carlos E.
Restrepo, el caminé llegd hasta Mocoa el 25 de octubre de 1912, y logrd que se extendiera hasta
Puerto Umbria, con solo 60km para que se extendiera a Puerto Asis. La obra se paraliz6 y
finaliz6 el 20 de julio de 1931 (Arteaga Montes 2016: 95-96). Para esa fecha, el
camino real seguia siendo usado por indigenas del Alto Putumayo que intercambiaban
productos en Pasto, mientras que colonos y comerciantes se movian entre Barbacoas,
Taquerres, Pasto, Mocoa y Puerto Asis (Arteaga Montes 2016:97).

Esos caminos, ademds de marcar formas de hacer presencia por parte del
Estado mediante la materializacion del proyecto civilizador, de dar lugar a poderosos
intercambios dentro de un extenso territorio, también generaron redes comerciales, relaciones
sociales y culturales, y, eventualmente, le dieron paso a uno que otro rumor. Por lo
anterior, pensar en la movilidad de la gente como parte de un ejercicio migratorio del Litoral
Pacifico al Piedemonte Amazdnico no es algo que debe parecernos extrano. Los discursos
frente a la colonizacion y la conexion existente entre el Litoral Pacifico, el Piedemonte y la
Llanura Amazonica posibilitaron la migracion de gente proveniente de Tumaco y
Barbacoas, durante gran parte del siglo XX.

Eduardo Restrepo (2020) afirma que la primera ola de colonizacidn, por parte de gente
proveniente de Pacifico narifiense, inicid en 1917, como parte de los programas de colonizacion

impulsados por los capuchinos en cabeza de Montclar. La segunda oleada de colonizacion de

16 En cierta medida, desde la presencia de caucheras peruanas en Putumayo, y el eventual conflicto entre entre
Perti y Colombia (1932-1934), la soberania empez6 a figurar como un elemento crucial. Por la ausencia de
soberania durante dicho periodo, el Estado reconocid, que esa fue una de las razones por las cuales los peruanos
ya se sentian duefios de ese territorio. Por lo tanto, pensar en la soberania fue transversal a todos los procesos
mencionados. En parte, su preocupacion en no querer volver a perder territorio como habia sucedido con Panama.



estos pobladores se dio durante la guerra entre Perti y Colombia (1932-1934), estos pobladores
mas tarde se vincularon a bonanzas extractivas, especialmente en Puerto Asis, en las orillas del
Rio Putumayo. La tercera ola de colonizacion estuvo asociada a la mineria aurifera, en la década
de 1930, que promovid asentamientos en Puerto Limoén, Orito, Valle del Guamuez y Puerto
Umbria.' En todas ellas, los pobladores provenientes de Barbacoas fueron designados como
colonos.

En parte, la migracion de personas desde Barbacoas a Puerto Limén, ademas de estar
relacionadas con las variables mencionadas, estaba sujeta a una serie de desigualdades en
cuanto al uso y ocupacion de la tierra, siendo parte de procesos historicos de despojo. Don
Alfredo Angulo y otros(as) -pobladores llegados en la década de 1940- narraban que, en
Barbacoas, todos vivian y trabajaban en la mina, cada familia tenia su propia tierra. Al respecto,
Nina S de Friedemann (1974) sefala que después de la abolicién de la esclavitud en 1851,
muchos mineros abandonaron las minas coloniales, penetraron zonas selvaticas del Litoral
Pacifico y se asentaron sobre las riberas de los rios, como el Guelmambi, con unos titulos
otorgados a finales del siglo XIX (15).

En virtud de dichas migraciones, Restrepo describe dos tipos de asentamientos de estos
pobladores en Putumayo: por un lado “pequefios poblados en tramos de los cursos de los rios,
como lo hacian desde muchas generaciones atrds en el Pacifico colombiano y en los valles
interandinos™(21). Por el otro, familias situadas en zonas rurales con familias e individuos
“blanco-mestizos”, provenientes de distintas partes del pais (21). Particularmente el primer tipo
de asentamiento, en parte, fue posible por la reproduccion de la mineria de aluvion, una practica
de tipo artesanal que se lleva a cabo en Barbacoas desde el periodo colonial en el Pacifico
narifiense. Siendo alli donde estuvo ubicada una de las minas mas notables de oro de
Latinoamérica, cuya mano de obra era de poblaciones indigenas y negras, y, que sedimento la
tradicion minera en las personas que provienen de alli (West, 1972).

Una de las primeras familias provenientes del Pacifico narifiense, recordadas por las
personas que hoy viven en Puerto Limon, fue la familia Mesa y algunos miembros de la familia
Angulo, como don Cloromilo Angulo, quien, al igual que muchos otros, llegaron al “Oriente”,
-como era llamada la Amazonia Occidental a inicios del siglo XX- por medio de rumores. En
estos se decia que en el Oriente habia “hartisimo oro y por eso todica la raza negra, como busca

oro”'® decidi irse para Putumayo.

17 Eduardo restrepo menciona otras dos olas de colonizacion afrodescendiente: una por el petrdleo y la otra por el
cultivo de hoja de coca en Putumayo. Hablaré sobre ellas mas adelante.
'8 Entrevista Tomasa Criollo Julio 2018.



Dichas migraciones fueron posibles mediante lazos parentales o por amistad. Por
ejemplo, don Alfredo Angulo, refiriéndose a su llegada a Puerto Limon, en la década de 1940,
comentaba: “Cloromiro Angulo tenia, casay todo, tenian platanera. Entonces yo le pedi posada,
¢l me dio. Y como a los dos meses de haber llegado compro otra tierra, me dijo: vayase a vivir
alla. Una casa grande. Hasta los 5 meses yo ya hice mi casa”.'® Al igual que la de don Alfredo ,
la migracion de muchos otros se dio a partir de gente que les brinddé compaiia y las condiciones
materiales necesarias para poder migrar.

Generalmente, una persona por familia (casi siempre un varén) se iba a ver si la fama
de “Limoén” era cierta. A su llegada, durante un tiempo trabajaban en minas auriferas cuyos
propietarios eran patrones/empresarios y después de comprobar que la fama del oro en los rios
de Puerto Limoén era cierta, se devolvian a Barbacoas por su familia, vendian las tierras que
tenian alla y regresaban a Putumayo. Las veredas pobladas por el conjunto de personas llegadas
a Puerto Limon fueron: El Caimén, La Pedregosa, San Pedro y Villa Gloria, siendo El Caiman
una de las veredas auriferas més importantes. En ese conjunto de veredas fueron abriendo fincas
y sembrando cultivos para garantizar parte importante de la alimentacion, la cual se
complemento con la pesca y la caza.

Antes de llegar a Puerto Limo6n, muchos pasaron por otros lugares. Uno de ellos fue
Puerto Asis. Desde su fundacion en 1911, este lugar se habia convertido en “el David frente a
Goliat” en la guerra entre Pert y Colombia, segin afirmaban los Capuchinos. Dicho suceso y
la apertura de caminos que conducian directo a €l, lo convirtio en el punto de llegada para
muchas personas que llegaban a Putumayo. Por ejemplo, Don Alfredo Angulo lo
recordaba como un lugar préspero porque el estilo de vida alli era mas “sostenible”. No
obstante, no fue suficiente para que se trasladara a Puerto Asis. Lo que muestra que el interés
econdmico no fue la Unica razon que motivd la migracion y asentamiento de la gente
de Barbacoas en Puerto Limon.

La Bota Caucana fue otro destino comun de la gente proveniente del Pacifico
Narifiense. Don Florencio Eliseo Castillo y dofia Herminda Eva Cortes, ambos barbacuanos con
hijos tumaquefos, se asentaron primero en La Primavera. Dofia Petrona Castillo recuerda que
fueron los primeros tumaquenos en llegar a esa zona. A su llegada, ya habia un hombre llamado
Rodolfo Flores -descrito por Petrona como “blanco”-, para quien trabajaron ellos y una familia

de colonos huilenses abriendo monte para ganado.?°

19 Entrevista Alfredo Angulo julio 2018.
20 Entrevista Petrona Castillo y Mayer Landézuri julio 2018



2.4 La gente de “raza negra” como colona en Puerto Limo6n

En la primera parte de este capitulo plante¢ si era posible pensar a un colono blanco
mestizo en los mismos términos que un colono racializado. La respuesta es no. Elisabeth Cunin
(2010) siguiendo a Michael Omi y Howard Winant, afirma que la categoria de “negro” tiene de
por si, su propia historicidad, pero al ser producto de unas formaciones raciales especificas,
tiene significaciones y estatus distintos de un contexto a otro (9).

La raza existe sin existir (Cunin, 2003: 10). A pesar de su inexistencia como discurso
cientifico, existe como categoria practica y social (Brubaker & Cooper, 2001), capaz de crear
relaciones sociales, “la raza es una categoria popular a través de la cual se descifra e interpreta
el entorno social, pasado y presente, que da sentido a las practicas cotidianas y permite evaluar
y clasificar al otro” (Cunin, 2003: 11). Por el relacionamiento con formas biologicas de la raza,
atributos fenotipicos como el color de la piel son socialmente interpretados. Para Margarita
Chaves (2002) el color de la piel, ademas de referirse a rasgos fenotipicos relacionados a la
pigmentacion de la piel, es un sistema de contrastes significativos de poder, riqueza, estatus y
otros valores establecidos por el colonialismo, en donde el blanco sirve como marca de capital
simbolico que confiere poder a quien lo reclama para intercambios ventajosos materiales y
simbolicos (194).

Por dichas caracteristicas, es fundamental profundizar en la particularidad de los
pobladores barbacoanos, al ser personas asociadas a una categoria racializada como la de “raza
negra”. Estar vinculados a sistemas clasificatorios marcados por la “raza”, gener6 que existieran

experiencias determinadas por la racializacion.

2.4.1 La racializacion desde la mision capuchina

Para 1933, los misioneros capuchinos, por medio de la Revista de Misiones, al tratar de
dar cuenta de los avances y logros de su proyecto civilizador, mostraban demograficamente la
reducida cantidad de indios en comparacioén con el namero de “colonos blancos”. En dichos
documentos, dividian demograficamente ambos sectores poblacionales: de 26.500 personas
registradas en las areas de influencia de la Mision Capuchina en Putumayo, habia 19.800
“colonos” y 6.700 “indios”.?" Dichas descripciones no se trataron de actos aislados, pues, en
parte, de eso dependia la aprobacion de la élite citadina.

Aunque recurrentemente se hayan referido a “colonos blancos”, el uso de dichas

categorias también era parte del blanqueamiento discursivo de la Mision. Es decir, de un

21 ”Revista de misiones. Afio 1933. Agosto. Pg. 372



esfuerzo para poner en escena la imagen ideal de su proyecto civilizador en donde la figura del
blanco era central. En los registros demograficos elaborados en la Revista de Misiones y
documentos de instituciones de gobierno, no es explicita la presencia de personas provenientes
de Barbacoas asentadas en Puerto Limoén. Sin embargo, por el conjunto de dindmicas
migratorias que habia en la region en donde dichas personas participaban, se puede plantear
que eran incluidos dentro de dichas categorias, pese a ser personas de tez oscura.

A pesar de que las connotaciones aparentemente positivas de la categoria de colono,
relacionada con el proyecto de blanqueamiento propuesto por el mestizaje, que ademas incluia
pobladores de Barbacoas, esto no significaba que los prejuicios raciales dejaran de estar en
juego dentro de las practicas y relaciones sociales. En una descripcion general de la poblacion
colombiana, elaborada en 1937 por los capuchinos, mencionaban que en Colombia habia cuatro
razas: “la raza blanca pura, de origen espafiol (35%); la raza negra, importada de Africa en el
siglo X VI para el trabajo de minas, y que se ha extendido por toda la costa del Pacifico; la raza
indigena que se ha calculado en 158.000 almas, y la raza mestiza y mulata”.?? Por el tipo de
atributos asignados a las “razas” se puede afirmar que corresponden a formas biologizadas de
la comprension de las mismas.

Al igual que la categoria de “colono”, el sentido y la representacion que se le asignaba
a la categoria de “negro”, tenia variantes tanto temporales como geograficas. Es decir que las
caracteristicas que se le daban a determinadas categorias, tiene que ver con procesos de
configuracion regionales y, se configuran y se reconfiguran en virtud de multiples procesos
(Brubaker & Cooper, 2001). En el caso de la categoria de “negro”, Giovanny Arteaga (2018)
retomando a Alfonso Munera, Julio Arias, Santiago Castro Gémez, Mauro Vega y otros,
comparte que el proceso de construccion de nacion en siglos XIX y XX “habian situado en la
cuspide la raza blanca, catolica, espafiola, moderna y progresista quien era la llamada a
“rehabilitar” a indios y negros por medio de la cristianizacion, educacion, colonizacion e
inmigracion” (21). Incluso, en la jerarquia social presentada por Arteaga la clasificacion racial
segun clima y geografia, a finales del siglo XIX y principios del siglo XX, los blancos ocupaban
el lugar predominante, seguido por indios y negros, siendo estos ultimos quienes ocupan el
lugar mas bajo (21).

Dicha descripcién es muy valiosa porque pone en evidencia la movilidad de las
categorias sociales, no solo en términos temporales sino geograficos, pues, como he venido

desarrollando hasta el momento, las poblaciones designadas como gente de raza negra en Puerto

22 Revista de Misiones. Afio 1933. Diciembre. Pg.541.



Limon, hacian parte del proyecto civilizatorio, pero no como sujetos a civilizar sino como
sujetos portadores de civilizacion. Dichas condiciones generaron que, para las primeras décadas
del siglo XX, estas poblaciones no ocuparan el lugar mas bajo, como sostiene Arteaga, sino que
jerarquicamente estuvieran sobre pobladores denominados como indios.?

En uno de los Informes de Mision?* recuperado por Eduardo Restrepo (2020) y
elaborado por Fray Fidel de Montclar en 1917, refiriéndose a la colonizacion en Puerto Asis,
mencionaba la llegada de 38 “morenos” (negros) de Tumaco y Barbacoas, a quienes describe:

Aunque algo trabajosos, se portan bien. A pesar de los defectos propios de su raza, creo son un
elemento indispensable para estos lugares. Debe aumentarse el nimero de estos colonos, pues
son los mas adecuados para los trabajos materiales en climas ardientes, y por lo demas son
bastante dociles y no se desaniman por las contrariedades propias de estos lugares. Hace pocos
dias hubo una enorme creciente del rio Putumayo que les hizo notables dafios en las cementeras,
pero no han sentido desaliento ninguno (20).

A pesar de que se trata de una descripcion de una década anterior a la que me estoy
refiriendo, los prejuicios raciales de esos enunciados seguian siendo parte del proyecto de
colonizacion, que fueron frecuentes durante gran parte del siglo XX.?° En la década de 1930,
en la Revista de Misiones, misioneros capuchinos seguia describiendo a estos pobladores a
partir de los mismos prejuicios: “La raza negra de una resistencia de hierro para este género de
trabajo [trabajo pesado] y soporta mejor que otra cosa, el clima caluroso y humedo y los
cambios bruscos de temperatura”.?®Al hacer hincapié en su proclividad para “trabajos pesados”,
y al tener, estos pobladores “resistencia de hierro” habia una razén mas para legitimar su

explotacion. Por dicho motivo, figuraron como sujetos indispensables para el proyecto

civilizatorio.

23 La movilidad de los usos y formas de entender la categoria de raza negra, también puede verse durante los
periodos extractivos en las caucheras en Putumayo y Caqueta. En las caucheras hubo vinculacion de mano de obra
de personas negras. Estos pobladores provenian de Tumaco y Barbacoas, sin ser éstos los inicos lugares de donde
llegaban. En un relato de Jorge Martinez, recogido por Maria Cecilia Silva (2018) en los afios ochenta, habla del
Negro Brown, a quien lo recuerda por ser quien se encargaba de dirigir a colonos e indios en la extraccion de
caucho. Al igual que el Negro Brown hubo otros negros provenientes del Caribe insular, quienes fueron
contratados como capataces por la Casa Arana (Restrepo 2020: 17). Los capataces en las caucherias, generalmente
“contaban con un grupo de jovenes indigenas a su servicio, quienes coadyubaban a la supervision del trabajo y
participacion de forma activa en la captura de fugitivos”(Pineda Camacho, n.d.). La descripcion de Pineda, pone
en evidencia que ser capataz era una categoria de poder y mando sobre el otro “inferior”. Inferioridad que
legitimaba la violencia y explotacion sistematica a poblaciones indigenas territorios caucheros y reafirmaba el
lugar de poder de los caucheros y capataces. Aunque la gente de Barbacoas tenga nada o poco que ver con dichos
periodos extractivos, el contraste de ambas situaciones describe la forma distinta en las que se hacen las lecturas
de la raza negra.

24 A diferencia de la revista de mision, los informes son de caracter mas privado.

25 Dichos prejuicios siguen estando en el imaginario comun de las personas.

26 Revista de misiones. Afio 1933. Diciembre. Pg. 540-541.



2.4.2 Percepcion indigena sobre lo “negro”

En las relaciones sociales que involucraba a otros pobladores, Florel Angulo, hijo de
don Cloromilo Angulo y dofia Aura Inés Estupiian, unos de los primeros pobladores en Puerto
Limon, recuerda que el poblamiento de la gente que venia de Barbacoas fue percibido por los
indigenas inga del lugar como un robo de tierras y un desplazamiento. La forma en que
respondian a su llegada, segun Florel, era yéndose al otro lado del rio y abandonando sus tierras.

Dichas estrategias fueron usadas por poblaciones inga como evasiva para eludir las
relaciones sociales con los nuevos pobladores: misioneros?’, empresarios/patrones y colonos,
las cuales fueron recurrentemente descritas en la Revista de Misiones?® y por Augusto Gémez
(2005). La categoria de “colono” ha sido una categoria de reconocimiento muy relevante en
Putumayo, las poblaciones indigenas y otros sujetos la han utilizado para referirse a los
pobladores que venian de otras regiones. Sin embargo, en relaciones sociales mas cercanas,
Florel Angulo narraba que sujetos indigenas hacian uso de categorias racializadas para
manifestarles su descontento frente a su presencia en Putumayo. “Qué negro tan metido”.®

En el dia a dia, las relaciones sociales que sostenian los pobladores de Barbacoas,
incluso con indios -quienes ocupaban el lugar mas bajo en la jerarquia social- , estaba en didlogo
con nociones racializadas asociadas al color de la piel. Por ello, en la relacion entre pobladores
indigenas y personas no racializadas, la forma de ser denominadas no pasaba por
nombramientos referentes al color de la piel. La percepcion del color es un marcador que
“moviliza esquemas cognitivos incorporados, normas sociales implicitas, valores culturales
difundidos; revela mecanismos de atribucion de status, de clasificacion del otro y relaciones de
dominacion” (Cunin, 2003: 8). Esas dindmicas, argumento, generan que las formas de
autoidentificacion por parte de los pobladores barbacoanos no sean necesariamente como

colonos, como lo sugeria el sistema de clasificacion.

27 A lo largo de la presencia de misioneros en Putumayo, pobladores indigenas recurrieron a diversos mecanismos
de resistencia cotidiana. Por ejemplo, en Santiago, los Ingas apelaron a la costumbre para mostrar que habia ciertas
cosas que no eran consuetudinarias, como la presencia de misioneros en el pueblo y tener relaciones comerciales
y sociales con ellos. Por ello, en algunas ocasiones se negaron a trabajar en la construccion de obras, asesinar
caballos, evitar vender ciertos insumos, quemar de casas y rehusarse a usar los vestidos ofrecidos. El argumento
que sostenian era: “No es costumbre que vivan en nuestro pueblo, nosotros no somos blancos, regresen a Pasto”
(Revista de misiones. Afio 1948. Septiembre. Pg. 399- 400). En términos de James Scott (2000) dichas acciones
dan cuenta de la accion politica de sujetos subordinados, como formas desagregadas de las “acciones politicas
abiertas”(233), pero que dan cuenta del descontento social. Por dichas acciones, los misioneros, los llamaban
enemigos del “progreso y la civilizacion” (Revista de misiones. Afio 1948. Septiembre. Pg. 400).

28 Aproximadamente, dichas descripciones estan desde en los nimeros que corresponden a los afios 1925 hasta
1940.

2 Entrevista Florel Angulo y Alfredo Angulo. Julio. 2018.



2.5 Mineria de aluvion: vida cotidiana y trabajo en las minas

Como menciong, el trabajo en las minas y la busqueda de oro por parte de gente
proveniente del Pacifico Narifiense ha sido muy relevante. Durante las primeras décadas de su
poblamiento, la poblacion migrante de Barbacoas labord dentro de minas en las que sostenian
relaciones patronales con los duefios de dichas minas, a quienes ellos denominaban como
“blancos”. El uso de dicha categoria hace explicita la relacion de poder entre “blancos” y no
blancos, que se desplegaba en distintas esferas de la vida social de la gente, como lo eran las
relaciones laborales, pero también en la vida cotidiana. La particularidad con la economia
aurifera es que articulaba ambas cosas, pues alli era donde trabajaban muchos barbacoanos,
pero a su vez, el oro y la mina por si mismos tenian roles especificos dentro de la vida de estas
personas.

La conceptualizacion de la categoria de “experiencia migratoria”, no se refiere a la
ejecucion de la economia aurifera y a las practicas vinculadas al oro de maneras iguales a como
se ejecutaban en Barbacoas, pues las practicas, al ser seres humanos quienes las ejercen, se
movilizan y tienen la capacidad de adaptacion y transformacion, no solo a nivel temporal, sino
también a nivel geografico. El concepto se refiere a lo que las practicas representan y a los
valores consuetudinarios que transmiten al ser parte de marcos culturales comunes. Desde dicha
practica, los pobladores barbacoanos, primero, tensionan el deber ser del colono; segundo, en
relacion con los marcos culturales compartidos en virtud de la relacioén ontoldgica entre la gente
de barbacoas y el oro, establecen mecanismos de diferenciacion con otros pobladores -colonos,
pero también, mediante el reconocimiento de relaciones sociales que consideran injustas,
identifican quienes son iguales a ellos y quiénes no, y por medio de ello, se autoidentifican
como pobladores negros.

Para la comprension de esos dos puntos, es necesario profundizar en la relacion entre el
oro y la gente del Pacifico narifiense. Carlos del Cairo y Daniel Ruiz (2016) retomando a
Philippe Descola, proponen que el animismo responde a la relacion entre humanos
(barbocoanos) y no humanos (oro), los cuales comparten una interioridad espiritual a pesar de
portar cuerpos totalmente diferentes (195). El abordaje de Descola explora las diferentes
posibilidades de ser en el mundo, sugiriendo que diferentes relaciones con los no-humanos
posibilitan diferentes tipos de mundos, cada uno con propiedades singulares (Serna and Del
Cairo 2016:196).

El planteamiento de dichos autores me ayuda a precisar una relacion que normalmente
es entendida desde una dimension economicista, vision que limita la forma de aproximarse a la

economia aurifera en Puerto Limon para dicho periodo. Una lectura economicista, asumiria el



trabajo en las minas como el espacio en donde se reproduce el trabajo, se obtienen unos bienes
que se venden para comprar bienes de servicio. En los relatos que se refieren al oro, es frecuente
que esté relacionado con la vida cotidiana de la gente y se posicione como un sujeto que, al
tener caracteristicas propias, tiene la capacidad de participar en las relaciones sociales de la
gente que provenia de Barbacoas. Por ello, lo que hace muy representativa la mineria de
aluvion en Puerto Limon, es que dicha técnica de extraccion representa ser un indicador de unas
condiciones demograficas, ecoldgicas, economicas y culturales muy singulares que han
posibilitado su reproduccion en Putumayo, en modos y sentidos que ya no se encuentran en el
Pacifico narifiense (Restrepo 2020:36).

Para empezar a dar cuenta de algunos de los elementos que componian dicha relacion,
recuerdo las historias de dofia Emma Cabezas, Tomasa Criollo y Petrona Castillo, quienes
migraron a la region en el periodo de tiempo que corresponde a este capitulo. A partir de sus
historias, me di cuenta de que en Puerto Limon -y Barbacoas- se nacia con oro y se moria con
oro, a partir de una serie de practicas que se reprodujeron durante décadas en Barbacoas y Puerto
Limon. Aunque en la actualidad muchas de dichas practicas no se llevan a cabo, la estirpe de
personas nacidas y criadas en Puerto Limon, en la década de 1970 y 1980, con padres de origen
narifiense, fueron ombligados.

Por un lado, se nacia con oro porque algunos nifios los ligaban con oro, se hacia 15 dias
o un mes después del nacimiento del bebé para no dar oportunidad a alguna infeccion. Dofia
Emma Cabezas primero aplicaba alcohol en el ombligo y en los granos de oro, después
depositaba esos granos de oro en el ombligo y lo fajaba.®® Por su parte, dofia Tomasa
Criollo contaba que “Cuando se le cae el ombligo hay que ligarlo, se ligaba con plata, oro, con
ufia de leon [...]”.%" Estos elementos, seglin la gente con raices barbocoanas, configuraban una
serie de actitudes y caracteristicas que son determinantes para el resto de la vida de la persona
que es ligada. Por su parte, el oro daba suerte, especialmente al minear, pero con el tiempo se
extendio a otros campos de trabajo.

Dofia Emma Cabezas nos habl6 sobre las ombligadas de sus dos ultimas hijas, de ocho
hijos que tuvo. La mamé de dofia Emma Cabezas, quien era de “raza de indio”, fue quien le
dijo que tenia que ombligar a las nifias “fue ella quien les puso tres chispitas [de oro] y vaya a
verlas, la una es supervisora del bienestar, y la otra trabaja alli donde una negrita que es

profesora, ahi trabaja, a ella le dan primas, los otros trabajan asi en la compaiiia”.

30 Entrevista Emma Cabezas julio 2018.
31 Entrevista Tomasa Criollo julio 2018.
32 Entrevista Emma Cabezas julio 2018.



Por el otro lado, se muere con oro, porque a la hora de morir, dice dofia Petrona Castillo,
“sino le lavan el oro y no le dan agua puede llevarse dias, veinte afios sin gloria divina”.>3 En
una situacion parecida, donde una persona estaba muy cercana a morir, Irma Castillo, nacida
en Putumayo en la década de 1980, contaba que, en alguna ocasion, una persona se estaba
“descomponiendo” viva. Frente a la situacion de esta persona, lo tinico que podia curarla era el
agua de oro, que permitiria que esa persona dejara de penar.?*

Aunque dichos relatos son breves, en las conversaciones con la gente relucia el
agenciamiento propio del oro; como lo menciona dofia Emma, tiene la capacidad para dar
suerte, y, dofia Petrona e Irma como el que posibilita dar paso a la muerte o a la “gloria divina”.

Por su estrecha relacion con las minas, tanto en Barbacoas como en Puerto Limon,
muchas de las personas con una tradicidon minera con la que crecieron en el rio Telembi,
fueron criados y criaron hijos en la mina. Dofia Emma Cabezas mencionaba: “mi papa también
a la mina, mi mama a la mina, y yo también a la mina, yo también le aprendi, porque entonces
ellos nos cargaban a la mina, yo tengo ese poco de hijos y los he criado miniando”.3®

Como argumenta Eduardo Restrepo (2020), es posible que la mineria de canalon en
Puerto Limon, haya “reproducido algunos de los componentes esenciales del complejo
articulado de practicas y racionalidades economicas y sociales descrito por Nina S.
de Friedemann para el Guelmambi”, (54) debido a que el trabajo en las minas se realizaba a
partir de unidades familiares que se extendian en torno a la mina, estos definidos por Nina de
Friedemann como ramajes:

Cada grupo esta formado por individuos que trazan su descendencia a través de hombres o
mujeres hacia un ancestro focal, fundador del grupo, duefio original de los terrenos sobre los
cuales tienen derechos sus descendientes actuales que se identifican con el nombre del duefio
original. [...] A cada uno de estos grupos de descendientes las gentes denominan troncos. En la
literatura antropolodgica los descendientes cognaticos de un ancestro comun o los del rio
Guelmambi cumplen y conforman ramajes (Friedemann en Restrepo 2020: 54).

La mineria en Puerto Limén -al igual que en Barbacoas- se destacaba por ser una
mineria artesanal en la que no se usa mercurio.*® En la mineria de aluvidon primero se pica la
tierra para que se desbarranque, después se procesa la arena y la gravilla de los rios con barras,
palas y almocafres; posteriormente, se pasa por el canalon para que se pueda lavar el material

con la corriente del rio. Cuando el oro esta mas separado, se barequea,®” lo que permite dejar

33 Entrevista Petrona Castillo y Mayer Landézuri julio 2018.

34 Entrevista Irma Castillo julio 2018.

35 Entrevista Emma Cabezas julio 2018.

36 El mercurio es implementado para oro o plata de barro.

37 Barequear se refiere al bateo y lavado de oro sobre una batea de madera.



granos de oro en el centro de la batea. Dicha forma de extraccion se trata de unas técnica
indigena, usada en el periodo colonial por negros e indigenas en el Pacifico narifiense, que
posicion6 a Barbacoas como uno de los centros mineros mas importantes en América Latina y
la Nueva Granada (West, 1972).

Cuando me refiero a la tension que dicha practica genera sobre la categoria de “colono”,
se debe a que, para la década de 1960, la categoria esta relacionada a unas logicas de produccion
y trabajo asociadas a la explotacion sistemadtica de recursos naturales. La movilizacion de la
colonizacidn, en parte, respondia a los intereses de adecuar dichas tierras al trabajo y el
progreso. Por ello, una practica de origen colonial como lo era la mineria de aluvion, era vista
como insuficiente y rudimentaria. Un informe elaborado por Eleazar Bravo Muioz -técnico de
recursos naturales-, en respuesta a una solicitud elaborada por el Ministerio de Gobierno, que
queria una descripcion demografica y fisica de los territorios del Putumayo, afirmaba que en
Puerto Limén: “En muchos rios se encuentra oro de aluvién que colonos explotan con escasos

rendimientos porque los medios que emplean también son anticuados”.3® Esas mismas
caracteristicas se utilizaban para describir la mineria en Barbacoas: “El negro, el habitante de
Barbacoas compraba con el escaso oro que con sus rusticas herramientas extraia de los
aluviones, los productos agricolas que traia consigo el blanco” (Carrefio Tarazona, 2016: 146).

Por una conversacion tenida con dofia Petrona Castillo, los tinicos que sacaban oro para
ese momento en Puerto Limodn era la gente negra, los “colonos” que sacaban oro eran Elias (sin
apellido) y Antonio Oviedo.** De la misma manera, Florel Angulo -hijo de uno de los primeros
pobladores de Barbacoas en Puerto Limon- afirmaba que los que habian llevado la tradicion del
oro a Puerto Limon habian sido ellos.*?

Dona Tomasa, Petrona, Aura Inés Estupifidn y don Alfredo Angulo, recuerdan a
Nectario (sin apellido), Gaspar (sin apellido), Anastasio Rivera, Chepe Guerrero, Rodolfo
Flores y José Félix*' como esos patrones, descritos como personas “riquisimas”. Algunos de
ellos llegaron a tener hasta 10 trabajadores barbacoanos mineando.

Algunas historias al respecto las contaba Florel Angulo: “Mi papa [Cloromilo Angulo]
cuenta que alla cuando llegd [década 1930], €l empez6 a trabajar, digamos con un patrén. La

mineria la tenian como empresa, tenian trabajador. Por ejemplo, mi papd decia que habia

38 CO.AGN.A0/100.MG OB [2]-3//11.2.1 (1939-1962) FOLIO: 48

39 Entrevista Petrona Castillo y Mayer Landézuri julio 2018

40 Es necesario aclarar que durante el siglo XVI hubo importantes explotaciones de oro en las que se usaba mano
de obra indigena Inga, por parte de las primeros expedicionarios europeos en el territorio. Ver mas en: (Gémez
Lopez, 2005; Valdés & Franco, 2005).

41 Algunos de esos apellidos son mencionados por Gémez (2005), cuando se refiere a los titulos mineros en la zona
que comprendia esa region y la baja bota caucana.



un man que se llamaba Nectario. Ese man solo se mantenia recogiendo oro”.*? Recoger oro es
una actividad que se hace después de que la gente trabaja durante toda una semana en la mina,
dofia Aura Inés Estupifian afirmaba que Nectario podia recoger hasta una arroba a la semana.

Aunque en ese primer momento la gente que venia de Barbacoas fue la mano de obra
para esos patrones, esas logicas de trabajo empezaron a cambiar aproximadamente en la década
1960. Ese cambio involucrd, como contaba Florel Angulo, que empezaran a coger tierras,
argumentando que todo eso era baldio “la gente fue cogiendo su pedazo, cogian 200 hectareas,
esto es mio y ya”.*®

En las minas donde el trabajo se llevaba a cabo a partir de relaciones patronales, se

marcaron patrones diferenciadores. Mientras ellos se autoidentificaban como “pobres”, a los
patrones los denominaban como “ricos”. En relacion con ello, dofia Emma Cabezas hablando
sobre la huida del oro, afirma:

Si usted tiene buen corazon con la otra persona, por ejemplo, yo le digo a usted y le digo a ella
"vamonos a minear ya" bueno nos vamos las tres y nos pusimos a minear, cuando ya lo vamos
a playar, ahi esta el oro. Pero ese el buen corazon, pero cuando es mal corazén usted se puede
agachar aqui encima del oro y no saca un palo. **

El parrafo anterior explica qué es tener buen corazén, que se contrarresta con lo

siguiente:

Si saca, pongamos, 30 gramos, mafiana usted no vaya a hacer dafio en nada ajeno porque va 'y
no saca un gramo, el oro es ingrato. Es que el oro esta vivo, tiene vida. Si usted piensa mal... Ay
sefior, olvidese.*

Es decir que el oro puede huir de la persona por ser ambicioso y por hacer dafio, lo que
seria lo que llaman tener mal corazdn. Sin embargo, a pesar de dar cuenta de lo que seria tener
mal corazdn, dofia Tomasa Criollo contaba que en una oportunidad encontr6 un pedazo de “25
gramos y me lo cogi yo. Como era riquisimo -Chepe Guerrero- yo qué le iba estar dando
todo. Era grande, de puro oro. Hubiera sido un pobre como uno, pues no”.4¢

Dona Emma Cabezas, también hablando del mal corazon en términos de mala fe, pone
en evidencia como se ponen en juego dichas nociones con los que considera que son iguales a

ella:

El mal corazén es tener mala fe con el otro. Entonces yo la llevo a usted que no puede playar,
la llevo a la otra que no puede minear, nosotros decimos minear, entonces yo agarro y le doy a
usted su palito de oro, le doy a la otra su palito, a la otra su palito y yo me quedo con mi palito,

2 Entrevista Florel Angulo y Alfredo Angulo Julio 2018.
43 Entrevista Florel Angulo. Septiembre. 2020.

4 Entrevista Emma Cabezas julio 2018.

45 Entrevista Lucio Angulo julio 2018.

46 Entrevista Tomasa Criollo julio 2018



ese es el buen corazon, pero si yo las cargo a ustedes y no les doy nada eso no me sirve, vivo
més arrastrada, por la mala fe.*’

Las historias de dofia Tomasa y dofia Emma, no son posturas contradictorias, mas bien
hacen parte de una experiencia culturalmente mediada, que puede ser entendida desde la
economia moral. Desde la perspectiva de E. P Thompson (Thompson en Aguirre Rojas, 2010)
la economia moral es una estructura subyacente que soporta y legitima acciones. Mientras
guardar 25 gramos de oro a Chepe Guerrero, un hombre “riquisimo” y “blanco” es una accion
asociada con lo justo, no ayudar a alguien que se considera “igual” al compartir ciertas

experiencias, seria injusto.

2.6 Conclusiones

En el siglo XIX, después de la independencia de los territorios de América Latina de la
Corona Espafiola, varias naciones se proclamaron como territorios independientes. Pese a su
autonomia juridica, las élites estaban en continuo didlogo con los discursos europeos, lo que las
condujo a reflexionar constantemente sobre el camino mas adecuado para conducir a dichas
naciones a la modernizacion. Esa reflexion agrupaba dos elementos: la manera en la que iban a
entrar dentro del mercado mundial y la forma en la que debian pensar a poblaciones racializadas
(indios y negros).

Con la adopcion del mestizaje en Colombia como piedra angular de la identidad
nacional, los procesos de categorizacion social estuvieron mediados por dicho proyecto. La idea
del “pueblo ideal” suponia un pueblo unificado con valores y principios blancos y catdlicos.
Por ello, se buscaba una diferencia aceptable (unificacién), pero a su vez, la jerarquia
poblacional interna (diferenciacion) (Arias Venegas, 2007: 42). El blanqueamiento fue la via
ambigua pero segura para volverse blanco, que respondia a la aparente “unificacion” del pueblo
colombiano, pues, las poblaciones consideradas como inferiores, ascenderian socialmente
(Wade, 2003: 274).

En esa confluencia de intereses, blanco era una categoria social que, mas alla de ser una
nocion bioldgica, hacia referencia a los sujetos que hablaran espafiol, practicaban la religion
catolica y se orientaran bajo los preceptos de la sociedades modernas (progreso). Por ello, era
una categoria que podia agrupar poblaciones racializadas como indios y negros (Arteaga
Montes, 2019: 53; Chaves Chamorro, 2002; Chaves Chamorro & Zambrano, 2006). Desde ese

punto de vista, la colonizacion, tanto espontanea y dirigida, en Territorios Nacionales, agrupaba

47 Entrevistas Emma Cabezas Julio 2018.



los procesos necesarios para el blanqueamiento: modernizacién, colombianizacion y
evangelizacion (Arteaga Montes, 2019). En este contexto, los colonos eran categorizados como
civilizados mientras que los indios como salvajes.

Esa forma de clasificar a las poblaciones se materializdo con la articulacion entre la
Mision Capuchina y el proyecto conservador, la integracion a la nacidon del Putumayo paso6 por
la adscripcion y subordinacion de la poblacion indigena al sistema religioso, para asi, superar
el estado de barbarie y salvajismo (Goémez Loépez 2005: 45). Los pobladores colonos,
provenientes, principalmente de Nariio y Huila, migraban en busqueda de mejores
oportunidades econdmicas como expresion de las desigualdades en el acceso a la tierra o la
precarizacion laboral. Entre ellos figuraban pobladores del Pacifico narifiense, caracterizados
por ser pobladores racializados, pues eran de “raza” negra. Con la colonizacion no se permitiria
el establecimiento exclusivo de poblados de indios, pues estos serian obligados a vivir con los
“racionales” (colonos) para que se convirtieran en brazos ttiles para la “labor y el progreso”
(Goémez Lopez 2005:18).

Pese a las caracteristicas aparentemente positivas de los colonos, al ser considerados
como “civilizados”, en realidad hacian parte de una doble inversion en la que figuraban como
un “instrumento” de los intereses de las ¢€lites (Serje, 2011). Por dicha razon, entraban como
mano de obra, ya sea dentro de las economias extractivas, abriendo caminos o adaptando tierras.
En esas dindmicas laborales, marcadas por las relaciones de patronazgo entre colonos y
empresarios/patrones, estos Ultimos obtenian las ganancias mds significativas de los bienes
producidos por los colonos.

Los pobladores de Barbacoas estuvieron vinculados a relaciones patronales en las minas
de oro en las veredas mineras de Puerto Limon. Es decir que experimentaban, al igual que otros
colonos, las dinamicas anteriormente descritas. Sin embargo, la racializacion es algo que no se
puede perder de vista. Mientras la Mision Capuchina en los documentos oficiales producidos
por ellos, blanqueaba discursivamente a estos nuevos pobladores al categorizarlos como
“colonos blancos”, en la practica ocurrian una serie de cosas que correspondian a los prejuicios
raciales a los que estaban sujetos.

Por un lado, la Mision Capuchina, al describirlos como una raza de hierro proclive para
el trabajo pesado, legitimaban la explotacion adicional con respecto al resto de pobladores. Por
otro lado, en relacion con pobladores indigenas, estos manifestaban su descontento con respecto
a la presencia de misioneros y colonos, y adicionalmente, estos les decian “qué negro tan
metido”, expresiones de este tipo sefialan que identificaban a los barbacoanos con un marcador

racial que “moviliza esquemas cognitivos incorporados, normas sociales implicitas, valores



culturales difundidos; revela mecanismos de atribucion de status, de clasificacion del otro y
relaciones de dominacion” (Cunin, 2003: 8).

Esos modos de categorizacion, que suponian a los pobladores de barbacoas como
colonos, se tensionaban constantemente en virtud de las experiencias de estos sujetos. Por un
lado, una experiencia mediada por la explotacion y empobrecimiento, producto de las relaciones
patronales, como sucedia con otros pobladores categorizados de esa manera. Por otro lado, el
experimentar la racializacion, que potenciaba dicha explotacion por parte de los detentores del
poder politico, pero también frente a pobladores indigenas.

La experiencia migratoria, que se refiere a la ejecucion de practicas relacionadas con el
oro y la economia aurifera, pone en tension esos modos de categorizacion. Dicha economia,
mas alld de responder a logicas exclusivamente economicistas, esta imbricada con la vida
cotidiana de la gente. Esa relacion entre el oro y la gente del Pacifico narifiense, puede
entenderse al considerar al oro como un sujeto que, al tener caracteristicas propias, tiene la
capacidad de participar en las relaciones sociales de la gente que proviene de Barbacoas. No se
trata de una reproduccion idéntica, se refiere mas que todo a la reproduccion de lo que dichas
practicas representan y a los valores consuetudinarios que transmiten, al ser parte de marcos
culturales comunes. Dichos valores, se potencian al ser desde alli desde donde se tensiona el
deber ser de ser colono, pero también desde donde se gesta el reconocimiento de una serie de
cosas que consideran justas e injustas, desde donde se identifica quienes son iguales a ellos y
quienes no, diferenciandose o autoidentificAndose de formas distintas a las que el sistema de

categorizacion proponia.



CAPITULO 11

Reconfiguracion en el sistema de clasificacion social durante 1960-1993

Introduccion

En el capitulo anterior mencioné coémo, bajo el sistema de clasificacion social vinculado
al proyecto de la nacion mestiza durante 1930- 1960, que buscaba un pueblo ideal blanco y
catolico, se movilizo la clasificacion social en Puerto Limo6n, Putumayo, que designada a los
colonos como “civilizados” en contraposicion de pobladores indigenas, quienes eran
representados como “salvajes”. Ese sistema de clasificacion, en relacion con los pobladores
provenientes del Pacifico narifiense, se tensiond por la experimentacion no solo de lo que
suponia la categoria de colono, sino también la experimentacion de ser un sujeto racializado y
unas formas de reconocimiento mediadas por la experiencia migratoria, mediante las practicas
auriferas.

En este capitulo, doy cuenta de los cambios en las representaciones de las categorias
sociales en Puerto Limon, en virtud de los procesos de configuracion regional que tuvieron
lugar entre 1960-1993. Destacaré el posicionamiento y materializacion de los discursos del
indigenismo desarrollista, la economia petrolera y la cocalera. Para ello hago uso de las Revistas
de Misiones, documentos del Archivo General de la Nacion y prensa nacional.

Asimismo, pongo en evidencia como los sentidos atribuidos a las categorias sociales,
gestan la experiencia del empobrecimiento y la exclusion. Adicionalmente, para el caso de los
pobladores que provenian del Pacifico narifiense, con base en entrevistas, muestro como ademas
de dichas experiencias, viven la experiencia de la discriminacion. Mediante la interseccion de
esas experiencias vividas y compartidas, argumento, gestionan espacios de agenciamiento en
respuesta a dicha discriminacion -por medio de la experiencia migratoria- pero a su vez, por

medio de ellas, establecen procesos de autoidentificacion como pobladores “negros”.

3.1 La transformacion de la Mision, la creacion de la Division de Asuntos Indigenas y la
nueva representacion del “colono”

Como vengo argumentando hasta el momento, las categorias sociales, sus sentidos y
valores se transforman en virtud de procesos y relaciones sociales. A mediados del siglo XX,
los sentidos y las representaciones asociadas a la categoria de colono se modificaron en Puerto
Limon. En dicha categoria, al igual que en el periodo anteriormente trabajado, los pobladores

de Barbacoas seguian siendo incluidos. Uno de los procesos determinantes que gestaron dicha



transformacion fueron las discusiones centralizadas en el sujeto indigena que tomaron fuerza a
mediados del siglo XX. Algunos de los sectores de la sociedad que participaron en dicha
discusion fueron, por un lado, poblaciones indigenas articuladas al movimiento indigena que se
reivindicaban en contra del despojo territorial y la explotacion; y, por otro, las ciencias sociales
aplicadas que venian dando discusiones en toda Latinoamérica sobre el lugar del indigena en la
sociedad desde la década de 1940.

Dichas discusiones se materializaron con la consolidacion de instituciones indigenistas.
Una de ellas fue el Instituto Etnologico Nacional (IEN), fundado en 1941 por Paul Rivet y
Gregorio Herndndez de Alba, que estaba muy articulado con la profesionalizacion de la
antropologia como disciplina cientifica. Dicha institucion se caracterizaba por situar al indio
como un sujeto central dentro de la identidad latinoamericana, pese a la existencia de discursos
de origen colonial, que los ubicada como seres “inferiores” (Alvarez Borja, 2014; Garcia,
1945). Fue el Institucion Nacional Indigenista, fundado en 1943, en alianza con el IEN, el que
reclamaba la consolidacion de un espacio para resolver el “problema” indigena relacionado con
la precarizacion frente a sus territorios por la privatizacioén de sus tierras desde tiempos de la
conquista, que les impedia su desarrollo como ciudadanos y como seres humanos “libres”
(Correa & Acero, 2013). Pese a que sus labores de dispersaron con el “Bogotazo” en 1948,
sento las bases para una politica indigenista en 1958. Con el advenimiento del Frente Nacional,
se formul6 una politica indigenista en el marco de la cual se fundd la Oficina de Negocios
Indigenas, que se transformé en la Division de Asuntos Indigenas*® adscrita al Ministerio de
Gobierno.*® Dicha Division “desarrollista”, en palabras de Del Cairo y Rozo (2017) se mostro
mas sensible a la diferencia cultural, a la vez que persistia en la transformacion econémica y

politica de los indigenas (166). Esa perspectiva proponia superar el “atraso” y “subdesarrollo”,

48 En 1944 el gobierno por Decreto 1963 delegd con caracter permanente en el Ministerio de Gobierno, numerosas
funciones presidenciales en la administracion de los Territorios Nacionales, continuando un proceso ya iniciado
en 1931 con el Decreto 1658, cuyo tinico articulo establecio: "En lo sucesivo todos los asuntos relacionados con
las rentas y gastos de las Intendencias y Comisarias Nacionales, en que deba intervenir el Gobierno Nacional, seran
atendidos con intervencion exclusiva del Ministerio de Gobierno. Esa tradicion normativa e institucional para
dichos territorios, tuvo continuidad con el Decreto extraordinario 659 de 1974 que precisé con mayor exactitud
las funciones del Ministerio de Gobierno y algunos motivos por los que debia administrar los Territorios
Nacionales: A) No disponen de una poblacion numerosa y de amplia base cultural y econdémica que
pueda autogobernarse, proveyendo los cuerpos colegiados y administracion regional con sus propios recursos, por
lo que generalmente dependen, en tanto se desarrollan, de la provision externa. B). La lejania de sus centros
poblados. C) El escaso desarrollo econdmica, pese a las enormes reservas, necesita de la providencia del Gobierno
para iniciar estudios y explotaciones que la iniciativa privada no emprende. D)Su caracter de territorios fronterizos,
hace imprescindible esa "inmediata" y vigilante administracion. Fuente: CO.AGN. AO/100.MGOB -.2//80. 3.3
Folio: 72,73. 74 y 75.

4 Revista de misiones. Afio 1969. Mayo- Junio. pg. 4.



mediante la integracion del indio a la vida regional al convertirlo con su propio beneplécito y
en un “buen y prospero campesino” (Goémez Lopez, 2005: 75-76).

Uno de los supuestos desestabilizados por las el indigenismo desarrollista y la
percepcion del indigena frente a eso, fue que los colonos no eran el Unico agente de
transformacion en el espacio amazénico (Rozo & Del Cairo, 2017:167). Ese argumento fue
determinante porque, hasta mediados del siglo XX, la relacion entre comunidades indigenas y
el Estado habia estado mediada por el trabajo civilizador y evangelizador (Rozo & Del Cairo,
2017: 167). En el caso del Putumayo, dicho trabajo habia sido liderado por misioneros
capuchinos quienes se valieron de la presencia de los llamados “colonos” para ejecutarlo. Ese
giro genero que se transformaran las formas de pensar a poblaciones indigenas en el pais,> pero
a su vez -para el caso de Puerto Limodn y otras regiones en la Amazonia-, implicd un cambio en
la representacion de la poblacion incluida dentro de la categoria de “colono”. Pues, este dejo de
ser un sujeto que representaba una supuesta “alianza” para los misioneros y la civilizacion de
tierras “salvajes” a pasar a personificar cierto “antagonismo” al representar ser una amenaza
para pobladores indigenas, su cultura y territorios.

La Division de Asuntos Indigenas supuso una forma de presencia estatal de tipo
institucional en los llamados Territorios Nacionales. Como mencioné en el capitulo anterior,
antes de 1960, la presencia de instituciones gubernamentales habia estado mediada por la
presencia de misioneros capuchinos, quienes representaban los intereses del Estado y de cierto
sector de las €élites. La presencia de dichos funcionarios implicé que los misioneros capuchinos
dejarande ser la tinica figura de poder, con ese respaldo y con ese tipo de autoridad.

La convivencia entre la Mision Capuchina y la Divisién de Asuntos Indigenas provoco
algunos roces y preocupacion por parte de los misioneros en Putumayo. La Division de Asuntos
Indigenas, que lideraba lo que los capuchinos llamaron el “indigenismo oficial”, se habia
encargado, segun los misioneros, de promover campanas de difamacion en su contra, en las
cuales se denunciaba que habian hecho fincas para su comodidad y poderio econémico.®’
Aunque esas dinamicas de expropiacion y explotacion en beneficio de latifundistas -
empresarios y patrones- fue cuestionada por el Instituto Indigenista de Colombia a finales de la

década de 1940 e inicios de la siguiente (Correa, 2007: 55), fue hasta la década de 1960 que

0 Otro aspecto que pudo ser fundamental en la forma de comprender a poblaciones indigenas, pudo estar
relacionado con que, desde la década de 1960, en Puerto Limén, empezaron a tener conversaciones directas con el
Gobierno central, como parte de un ejercicio autdbnomo.
51 Revista de misiones. Afio 1969. Mayo- Junio. pg. 15.



dichas consideraciones empezaron a resonar y generar un cambio en la forma en la que se
pensaban esas dindmicas.

Por esa serie de sefialamientos, los misioneros aseguraban que los funcionarios del
Ministerio de Gobierno, no tenian un trato especial hacia ellos, trato que consideraban injusto
después de haber sido “los solitarios defensores de la nacionalidad colombiana y los abnegados
obreros de la incorporacion de dichos territorios a la patria, civilizacion y a la fe”.%2 A tales
quejas le afadian otras por las sistematicas “difamaciones” por parte de los funcionarios de
dicho ministerio, lo que habia generado -segtin los capuchinos- antagonismos entre misioneros
e indigenas. %3

En su afan por seguirse legitimando desde la imagen benefactora, empezaron a
declararse a si mismos como los primeros indigenistas, en tanto se habian dedicado a la
evangelizacion, civilizacion y “proteccion” de los indigenas. Para darle peso a sus argumentos,
usaron discursos académicos como el del antropologo Gerardo Reichel-Dolmatoff, quien en la
revista América Indigena de México de 1959, afirmaba: “practicamente todo el peso de la labor
en defensa del indio y orientada hacia su incorporacion a la vida nacional, ha recaido en las
Misiones Catoélicas, a cuya paciente obra deben los indios colombianos una gran deuda de
gratitud”.®*

En 1962, en una carta “intima” escrita por el misionero capuchino Fray Bartolomé de
Igualada y dirigida a Gregorio Hernandez de Alba, describia los tipos de indigenismo que ¢l
identificaba. Por un lado, estaba el “indigenismo tedrico”, planeado desde las capitales, por el
otro, el “indigenismo practico”, que se referia a los que vivian en el ambiente, palpando la
dura realidad y “amando” a los indigenas de todo corazén, reconociendo su “malicia
indigena” e identificando lo que les convenia.®® El primero asociado a las instituciones del
Ministerio de Gobierno y el segundo a los misioneros. Frente a los “nuevos sistemas”, es
decir, al “indigenismo tedrico”, Fray Bartolomé de Igualada sostenia que existia la tendencia
a prescindir en lo posible de la influencia de los misioneros, de ser asi, “lo sentiria en el alma
como un padre que siente que le arranquen de la compaiiia de sus hijos".%® Las afirmaciones de
Igualada recaian en paternalismos que reproducian representaciones infantilizadas de
pobladores indigenas, que aparecen como personas no auténomas y daban por hecho una

“incapacidad” que solo se saldaba con el acompafiamiento de misioneros.

52 Revistas de misiones. Afio 1969. Mayo-Junio. pg. 16
53 Revistas de misiones. Afio 1969. Mayo-Junio. pg. 4.
54 Revistas de misiones. Afio 1966. Mayo-Junio. Pg. 16.
35 CO.AGN. AO/100. MG OB [2]-3//11.2.1. Folio 51.
56 CO.AGN. AO/100 .MG OB [2]-3//11.2.1. Folio 52.



Para 1962, Hernandez de Alba le solicito a Camilo Duran, Jefe de Colonizacion de
Baldios, que, en virtud de la desconfianza con respecto a la prohibicion de titulacion de tierras
para indigenas por parte de misioneros, que, como jefe de colonizacion y baldios de Mocoa,
estuviera al tanto para poner en marcha la proteccion y el derecho de los indigenas sobre sus
terrenos. Pero no solo frente a la amenaza de los misioneros, sino también por los abusos por
parte de colonos que los dejaban sin tierra y los forzaban a migrar de sus tierras y de sus
tradiciones.

Ese tipo de denuncias venian teniendo lugar desde afios atras. En 1956 Fray Flacido,
Obispo de Sibundoy, le solicitd al Ministro de Agricultura y Ganaderia un terreno de calidad
en Yunguillo para indigenas inga que se encontraban en Puerto Guayuyaco, argumentando que
era necesario para la defensa y calidad de cultivos para pobladores indigenas:

Es un hecho comprobado, por la experiencia, que no pueden convivir en un mismo lugar los

indigenas con los colonos “blancos”, si no es con muchas dificultades, es de cuales de ordinario

terminan con el aislamiento de los indigenas, quienes se van a otra parte en busca de terrenos
en donde no sean molestados, con los consiguientes inconvenientes para la civilizacion de los
mismos.”’

Dichos pobladores, afirman que en Puerto Guayuyaco se encontraban aislados de la
colonizacion de Narifio y del Cauca: “Procedentes de Pto Limon y Mocoa corridos por las
molestias que nos han ocasionado los colonizadores abusivos con nuestra debilidad, y tenemos
que por segunda vez, después de haber reformado nuestro pueblo, en un tiempo no lejano, los
pleitos y las molestias de gente sin escrupulos ni conciencia, nos obliguen a dispersarnos
dejando nuestras casas y sementeras”.>® El resistir a vivir con pobladores “colonos” fue una
forma que, como mencioné en el capitulo anterior, fue muy usada por habitantes indigenas. Sin
embargo, en los afios sehalados para este apartado, misioneros e indigenas solicitaban al
ministerio titulacion paraque asignara esas tierras como resguardo indigena, mediante la Ley 60
de 1916, ley que permitiarestringir la entrada de los colonos a dichas tierras. El decreto 0520
del 16 de marzo de 1957 ledio la creacion a dicho resguardo.” Y, el cual, tuvo un respectivo
seguimiento de la situacion del resguardo por parte de Hernandez de Alba, en dicho informe
los pobladores indigenas de Yunguillo afirman: “de momento no hemos tenido pleitos o
diferencias con ninguin blanco sobrelos terrenos que estan dentro del resguardo ya que nadie ha

intentado traspasar la trocha que sirve de limite y se encuentra completamente limpia".%

57 CO.AGN.AO/100.MG OB [2]-3//17.1.2 Folio 61 y 62.
8 CO.AGN.AO/100.MG OB [2]-3//17.1.2 Folio 63.
%2 CO.AGN.AO/100.MG OB [2]-3//17.1.2 Folio 72.
8 CO.AGN.AO/100.MG OB [2]-3//17.1.2 Folio 75.



En un informe elaborado en 1960, Eleazar Bravo Muifioz -técnico en recursos naturales-
afirmaba que, para esos afios, algunas tribus eran ndmadas, debido a la permanencia de ciertas
costumbres que conservaban y practicaban con esmerado celo, “las que hoy van
desapareciendo, gracias a ciertas variantes de su erronea ideologia infundidas por los
colonos™.®" En parte, las palabras de Eleazar Bravo estaban muy articuladas con el discurso del
indigenismo desarrollista, que, en palabras de Gregorio Hernandez de Alba, proponia que “los
indigenas, como seres humanos que forman sociedades culturales homogéneas, tienen pleno
derecho a sus propios patrones culturales” (Correa, 2007:53).

Tanto el documento de Hernandez de Alba como el de Eleazar Bravo, ponen en
evidencia la forma en la que eran entendidos los colonos. Antes de 1960, generalmente, su
presencia en territorios indigenas habia sido vista desde la perspectiva de la ocupacion, que
involucraba adaptar tierras y trabajarlas. Sin embargo, con el gird hacia el indigenismo
desarrollista, las mismas acciones figuraban como una amenaza que podria provocar la
migracion y despojo de comunidades indigenas.

Asimismo ocurrio6 con la cultura. En el periodo anterior a 1960, la presencia de colonos
en Puerto Limon y todo Putumayo, habia estado asociada a proyectos de blanqueamiento en las
que se insistio en el abandono de las practicas consuetudinarias de los “indios” por medio de la
presencia de colonos y la evangelizacion y “correccion” capuchina, pero después de la década
de 1960, e incluso un poco antes, los colonos empezaron a figurar como una amenaza cultural,
pues los indigenas tenian el derecho a reproducir sus practicas tradicionales.

Afios mas tarde, en Siervos de Dios y amos de indios, Victor Daniel Bonilla (2006)
describi6 el conjunto de practicas coercitivas y el despojo indiscriminado de tierras por parte
de la Mision Capuchina, afirmando que “las sociedades indigenas estaban sometidas al régimen
misional en el Putumayo” (8). Alli denuncid directamente los abusos de poder, intervenciones
politicas, las violaciones o aplicaciones acomodaticias a las leyes nacionales, e incesantes
atropellos a los derechos humanos cometidas por misioneros. Por ello, con la publicaciéon del
libro, se incrementaron los roces entre los funcionarios del Ministerio de Gobierno y los
capuchinos.

Los capuchinos vieron el texto como un libro escrito en contra de la mision, elaborado
por “cierta izquierda” del pais, la cual habia tenido una colaboracion activa del jefe de la

Comision Indigenista del Valle de Sibundoy, quien personalmente se encarg6 de venderlo. Esta
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accion fue criticada por el Intendente Nacional del Putumayo Edgar Castro Diaz, afirmando
que era una accion imparcial e incompatible con el deber de un funcionario publico.®?

En 1968, el mismo afio de su publicacion, los capuchinos cedieron el Vicariato de
Sibundoy®® a los redentoristas, argumentando que lo hacian por falta de personal.®* Sin
embargo, hubo asociaciones entre la publicacion del libro de Bonilla y la salida de la Mision
Capuchina, especialmente por las acusaciones que sefialaban a los misioneros del despojo
indiscriminado de tierras en el Alto Putumayo y los abusos de poder en contra de sujetos
indigenas. Frente a dichos argumentos, los redentoristas en defensa de la labor Capuchina,
afirmaban haber sido testigos de su labor, al ser unos “verdaderos siervos de dios y servidores
de indios y colonos”.%®

Con la salida de los capuchinos a inicios de la década de 1970, las misiones a nivel
nacional afirmaban que debian tener un conocimiento completo y estructural de las poblaciones
indigenas. Informacion que solo podian obtener por medio de la convivencia, de lo
contrario, seria un especie de conocimiento cientificista como el del antropologo, quien, para
los misioneros, hacia del indigena un objeto de estudio.

Pese a cuestionar a los “indigenistas oficiales”, la Mision adoptd discursos propios del
indigenismo desarrollista. Algunos de ellos eran abogar por la conservacion de algunos valores
de pobladores indigenas que consideraban importantes, especialmente aquellos que reproducian
la imagen del “buen salvaje”, es decir, un sujeto noble, docil y atento.®® Por su parte, Hernandez
de Alba también destaco “la conservacion de sus valores positivos™ (Correa, 2007: 53). En ese
sentido, la accion misionera debia direccionarse no a la ensefianza de unos dogmas, ritos y una
moral, sino a orientarlos a la liberacion del indigena, argumentando que no era honesto destruir
culturas en nombre del amor a Cristo.®’

Retomando el acaparamiento de tierras, en la década de 1960, Rolf Wesche, un gedgrafo
aleman, hizo una fuerte critica al absurdo sistema de tenencia de la tierra en Putumayo (Uribe,
2019: 88). Aunque Wesche se referia a las tierras del Valle de Sibundoy, dentro de dicha
conclusion también puede incluirse Puerto Limon, pues, para ese momento, estaba habitada por

familias sin tierra, catalogadas como ‘colonas’ y como ‘indigenas’. Por la posesion de grandes

2 CO.AGN. AO/100.MG OB -4//23.1 Folio 19.

83 Afios atras, la Mision Capuchina habia entregado unos territorios que habian asignados desde 1906. En 1951 el
Vicariato del Caqueta fue entregado a los Misioneros de la Consolata. Después de la asignacion del Vicariato de
Sibundoy a los Redentoristas, a los capuchinos se les asign6 la Prefectura Apostolica de Leticia.

64 Revista de misiones. Afio 1973. Septiembre-Octubre. Pg. 225-230.

65 Revista de misiones. Afio 1978. Julio. Agosto. Pg194

6 Revista de misiones. Afio 1972. Sin mes. Pg. 204.

7 Revista de Misiones. Afio 1972. Sin mes. Pg. 204.



extensiones de tierra por parte de terratenientes y de la mision, el Incora tuvo grandes retos a la
hora de titular tierras para campesinos pobres, pues existian titulaciones fraudulentas por parte
de los misioneros (Gomez Lopez, 2005).

De fondo, la discusiéon tenia que ver con el “desarrollo”®® de la Amazonia. Dicho
discurso sugeria emprender proyectos viales que buscaban la integracion intrarregional, la
extraccion de recursos forestales y la promocion de la colonizacion de campesinos desterrados
de otras regiones de Colombia, especialmente de la Andina (Gémez Lopez, 2005:79). En virtud
de dicho proyecto surgieron programas ejecutados por el Instituto de Reforma Agraria
(INCORA), la Accion Comunal, Servicio Nacional de Aprendizaje (SENA), el Instituto
Colombiano Agropecuario (ICA) e INSFOPAL (Instituto de Fomento Municipal), todas ellas
debian comprometerse con la situacion de precarizacion de la poblacion rural, que se habia
afectado, por un lado, por la violencia bipartidista, y contra su despojo y destierro y, por otro,
por la obstinada terquedad de grupos de poder econémico, social, politico y militar frente a la
urgencia de respetar la reforma agraria, juridicamente ordenada en virtud de la Ley 35 de 1961,
la misma que le habia dado origen al Incora en ese mismo afio (Goémez Lopez, 2005: 76).

En 1964 se ejecuto el proyecto Putumayo 1 en el Alto Putumayo, como parte de la
ampliacion de la zona de colonizacidn del departamento de Narifio. Dos afos después, mediante
la Resolucion 128 de 1966 se hizo la sustraccion de tierra de la Zona de Reserva Forestal
establecida por la Ley 2 de 1959 de un sector del Bajo Putumayo. Y, con la Resolucion 168 de
1968, el Incora destin6 dicha sustraccion para la “colonizacidon espontanea”, dejando 4.200
hectéreas de tierra reservadas para la extraccion de petréleo por parte de la Texas Oil Company.

Dentro de dicho programa de colonizacion se contemplaron tierras de San Antonio del
Guamuez, Orito, Puerto Limon y Santa Lucia (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015:
76-78). Sin embargo, hacia el final del Frente Nacional en la década de 1970, en zonas de
colonizacion como Putumayo, dichos programas no tenian los resultados esperados, pues, a

pesar del avance en la titulacion de tierra, no habia infraestructura basica®® y la poblacion seguia

68 A finales de los setenta el eje de las discusiones en Asia, Africa y Latinoamérica era la naturaleza del desarrollo.
Desde las teorias del desarrollo econdomico de la década de 1950 y el “enfoque de necesidades humanas basicas”,
se ponia énfasis en el crecimiento econémico y la distribucion de sus beneficios. La mayor preocupacion de
teoricos y politicos era el tipo de desarrollo para resolver los problemas sociales y econémicos de dichas regiones.
Dichas discusiones se convirtieron en una certeza en el imaginario social. Parecia imposible calificar la realidad
social desde otros términos. Se sostenia una dualidad entre desarrollo/subdesarrollo. Los gobiernos desarrollaban
y ejecutaban planes de desarrollo o instituciones que llevaran a cabo programas de desarrollo en ciudades y
campos. Muchos expertos estudiaban el “desarrollo” pero “el hecho de que las condiciones de la mayoria de la
poblacion no mejorasen, sino que mas bien se deterioraran con el transcurso del tiempo no parecia molestar a
muchos epts’ (Escobar, 2007).

% Falta de infraestructura basica en dos niveles: productivos y bésicos (alcantarillados, luz eléctrica, acueducto).



creciendo (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 88). Dichas dinamicas generaron un
empobrecimiento sistematico de las poblaciones rurales en todo el Putumayo (indigenas y
colonos).

Es decir que el proyecto del Incora termind incrementando las desigualdades en cuanto
al acceso al trabajo en todo el Putumayo. Muchos de esos pobladores rurales
(fundamentalmente colonos) durante las décadas de 1960 y 1970 fueron empleados, por ciclos
cortos, por la Texas Oil Company y, con el declive de dicha economia, se sumaron a la bonanza
de la economia cocalera en la década de 1970. Con la consolidacion de dichas economias, la
representacion del “colono”, nuevamente seria transgredida.

Adicionalmente, era evidente la precariedad y desatencion por parte de instituciones del
gobierno central. Un documento del AGN de 1970, muestra la capacidad de agenciamiento y
organizacion por parte de pobladores colonos para autoabastecerse de servicios que las
instituciones del gobierno central, se suponen, deberia garantizar, como, por ejemplo, el
abastecimiento de escuelas para nifios y conventos. Al respecto, miembros de la Junta de Accion
Comunal de Santa Lucia y la organizacion de 250 colonos, trabajaban para levantar dichos
establecimientos. 7° Esa dindmica ha sido muy recurrente, no solo en Putumayo, sino en otras
regiones de Colombia caracterizadas por una presencia institucional deficiente. Y, que aun,

siguen siendo implementadas.

3.2 Economias extractivas: explotacion y empobrecimiento de los “colonos”

Marco Palacios (1986) afirma que, en el siglo XIX, la mayor parte de los paises
latinoamericanos se consolidaron como exportadores de materias primas. La insercion
periférica al mercado mundial, al ser los exportadores de materias primas, generé que Colombia
obtuviera menores ganancias en comparacion a los paises que las transformaban en bienes de
servicio. Esa condicion desigual tuvo efectos sociales, politicos y econdmicos que siguen
estando presentes. En parte, tiene que ver con que no todas las regiones en la nacion tenian el
mismo valor, por lo que hubo un desarrollo diferencial entre ellas. Por dichas condiciones, la
economiaen Putumayo se ha venido desarrollando desde la extraccion de materias primas
(caucho, petrdleo y coca), cuyos valores agregados se obtienen y se disfrutan por fuera de los
espacios donde se producen. Mientras tanto, los pobladores que habitan estas regiones viven

al servicio de las distintas bonanzas extractivas al tener pocas alternativas para el desarrollo de
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proyectos de vida ajenos a dichas economias.

Para las tres ultimas décadas del siglo XX, en Putumayo, tanto la economia petrolera
como la cocalera, fueron procesos econdmicos determinantes en el desplazamiento de las
representaciones de la categoria social de “colono”. Para el caso del Putumayo, dicha dinamica
estuvo sujeta al desprestigio social de los colonos, el cual venia gestandose con el indigenismo
desarrollista al considerar a estos pobladores como una amenaza para el desarrollo econdémico
y cultural de poblaciones indigenas.

Como cualquier categoria social, las representaciones y atributos que se le designan a
los pobladores que habitan las categorias, tienen efectos redistributivos que pueden determinar
el acceso a bienes materiales o a las formas desiguales en las que se distribuye la precariedad
(Alonso en Yie Garzon, 2018).

En virtud de lo anterior, retomando nuevamente la perspectiva de Serje (2011), los
colonos, sujetos a un proceso de “doble inversion”, que, para este periodo, ademas de
reconocerlos como un instrumento para el logro de los ideales de la sociedad urbana, también
se los reconoce como potencial de conflicto y amenaza (259). Esas dindmicas, argumento,
generaron la experiencia de ser sujetos empobrecidos, producto de la explotacion y el
desplazamiento. Dichas experiencias, gestaron procesos de auto reconocimiento como
“colonos”, categoria que incluia aquellas personas que habian entrado a Putumayo en busqueda
de mejores oportunidades y estaban vinculados a dichas bonanzas, como la gente que provenia
del Pacifico narifiense. Al igual que en el capitulo anterior, esas personas desplegaban sus

demandas a partir de la categoria de “colono”.

3.2.1 Economia petrolera

Desde finales de siglo XX, la economia petrolera en Putumayo ha sido determinante
para pensar los procesos de configuracion social y espacial en la region. Desde su consolidacion
en Putumayo, las compaiiias petroleras, ademas de destruir grandes superficies y adecuarlas de
acuerdo con sus demandas, destruyeron, reubicaron y propiciaron la creacion nuevas
comunidades, quienes se convirtieron en sus fuentes de mano de obra. Esta situacion genero
una especie de dependencia econdmica por parte de estos pobladores hacia las compaiiias
petroleras, hasta el punto en el que estas se consolidan como le verdadera ley (Goémez Lopez,
1999:41).

Con dichas caracteristicas, la Texas Oil Company impuso sus propias reglas y otras las

modificd a su conveniencia, en parte, gracias a estar beneficiado por la complicidad de ciertos



funcionarios del gobierno central. La presencia de dicha petrolera en Putumayo, especialmente
durante la década de 1960, gener6 una apropiacion de tierras para su beneficio, acompafiada de
un freno sistematico en la titulacion de tierras por parte del Incora.

Los trabajos iniciales de exploracion petrolera en Putumayo se realizaron en 1942 por
la Texas Petroleum Company, que inicidé una explotacion técnica en las tierras ubicadas al
oriente de Puerto Asis, en el paraje del Picudo, en jurisdiccion de los corregimientos
comisionales de Puerto Limén, Puerto Umbria, Puerto Ospina y Puerto Asis (Centro Nacional
de Memoria Historica, 2015: 98).

A mediados del siglo XX, las compaiiias dedicadas a dicha actividad tenian la libertad
de hacer estudios geofisicos, geoldgicos y topograficos en cualquier parte del territorio
colombiano sin ninguna restriccion. Si se encontraban dentro de un area de propiedad particular,
debian dar aviso al duefio, quien recibiria un dinero por parte de los perjuicios que pudiera
ocasionar, pero sin la posibilidad de oponerse a los trabajos que fuera a realizar la petrolera.”
De este modo, el Estado, como “duefio del petréleo”, cedia sus derechos “no solo sobre el
subsuelo, sino también sobre el suelo o la superficie de su propiedad; es decir, cedia su derecho
a estar informado sobre las labores de exploracion superficial en las tierras de la Nacion”
(Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 145).

El 3 de febrero de 1945, el gerente de la Compafiia de Petroleos del Caqueté -ligada a
la Texaco- presentd una propuesta de exploracion y explotacion en el Paraje del Picudo
afirmando:

Los terrenos anteriormente determinados son baldios y por consiguiente, a la Nacion pertenecen
el petroleo y los demas hidrocarburos que en ellos puedan encontrarse. No tengo conocimiento
de que haya ocupantes o cultivadores de la superficie. Parece que inicamente hay algunas tribus
indigenas (Col. AGN, FMME, SH, folio 16, en Centro Nacional de Memoria Historica, 2015:
99).

Ese documento nos muestra dos cosas. La primera, que esa lectura de “no tener
conocimiento” de ocupantes o cultivadores -colonos- en la superficie era una forma
implementada por la petrolera para acumular tierras en Putumayo (Centro Nacional de Memoria
Historica, 2015: 99). Esta estrategia que también oper6d en Puerto Limon, region que contaba
con gran numero de pobladores provenientes de Barbacoas y colonos mestizos de la region
andina central. La segunda, que las poblaciones indigenas ni siquiera eran tenidas en cuenta
como sujetos que podian decidir sobre su territorio, aunque habitaban la region desde hace

siglos. La insistencia de la petrolera por desconocer la presencia de pobladores para poder llevar

"' Ley 37 de 1931 Articulo 15.



a cabo sus proyectos, fue gestando una relacion desigual, en la que la petrolera tenia todas las
de ganar frente a colonos pobres.

Existieron algunas restricciones juridicas que establecieron los limites y alcances de las
petroleras. El Articulo 17 de la Ley 37 de 1931 estipulaba que las petroleras no podian acumular
mas de 200.000 mil hectareas por cada concesion, especificamente para la exploracion de
petrdleo en los territorios localizados en la Comisaria del Putumayo o en la Intendencia del
Amazonas.”

Frente a esa restriccion, en 1945 la estrategia de la Texaco fue crear dos empresas
petroleras “independientes”: Compafiia de Petréleos del Caquetd y Putumayo Petroleum
Company para obtener concesiones con extensiones territoriales que superaban dichas leyes.
Una de esas concesiones fue la propuesta 342 que cubria Puerto Limon, Puerto Umbria, Puerto
Asis y Puerto Ospina. Propuesta que fue declinada por John Bower en 1950.” El interés de
fondo de dicha decision fue detener la sobreproduccion de petrdleo y, asi, evitar una caida en
su precio afectado por la inundacion de los mercados mundiales con el crudo proveniente del
Medio Oriente (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015:102).

Afios mas tarde, la crisis del Canal de Suez, en 1956, sobrexpuso la dependencia entre
Europa/Estados Unidos con el Medio Oriente, lo que motivé la buisqueda de yacimientos de
petrdleo en el hemisferio occidental. Esas condiciones tuvieron como resultado que la Texaco
dejara de considerar a Putumayo como una simple reserva y se propuso retomar las labores que
habia abandonado. Con la alianza de Gulf Oil Company, la Texaco logr6é que el Ministerio de
Minas y Petréleos firmara el Contrato numero 5728, del 25 de octubre de 1956, que concedia
199.704 hectareas con 703.1450 metros cuadrados, en jurisdiccion de los municipios de Pasto,
El Valle, Mocoa, Funes y Puerres del departamento de Narifio.

El 29 de junio de 1963 la Texaco perfor6 el primer pozo productivo en cercanias al rio
Orito Pungo (Orito). En los primeros meses de establecimiento de la empresa y en la instalacion
de su infraestructura, los trabajadores contratados fueron instalados sobre el rio Putumayo, en
una casa conocida como “La Casa Flotante”. Alli se hospedaron directivos y técnicos traidos
por la Texas desde campo Velazquez (Puerto Boyaca), mientras que los trabajadores para
servicios varios fueron hospedados en carpas. Con la construccion del campamento de Santana,
ubicado al norte de Puerto Asis, el personal de la empresa que estaba en dicha casa provisional

se traslad¢ alli, junto a ellos, se desplazaron colonos que estaban en busca de trabajo, quienes

72 Para otras regiones de Colombia, la exploracién y explotacion podia ocupar 50.000 a 100.000 hectareas. Ley
37 de 1931 Articulo 17.
3 Gerente de Compaiiia de Petréleos del Caquetd y Putumayo Petroleum Company en 1944.



se ubicaban en las margenes de las instalaciones mencionadas bajo condiciones precarias
(Goémez Lopez, 2005: 335).

En 1966, la Texas inicio la construccion de una via de 46 kildmetros para unir Santana
con el rio Orito Pungo, la poblacion colona sigui6 el trazado de esta viay, como habia sucedido
con la carretera Pasto-Mocoa-Puerto Asis (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015:
105), las tierras contiguas a la carretera Santana-Orito fueron concentradas en predios que
superaban un kiloémetro de frente y tenian un “fondo indefinido” (Gémez Lopez, 1999: 41). Los
colonos que no lograron apropiarse de las tierras ubicadas al margen de esta carretera
terminaron en la zona aledana al Campo Petroleo Orito 1, en donde inicid un proceso de
urbanizacién informal.

En 1969 se inaugurd el oleoducto transandino de Tumaco a Orito y se inicid el pago de
las regalias petroleras a los municipios, lo que produjo un cambio en el ordenamiento
socioespacial del Putumayo, debido a que rapidamente surgieron nuevos municipios: Puerto
Asis, Orito, Valle del Guamuez y San Miguel (Dominguez, 1999: 44). Para 1971, Orito
producia 71 mil barriles dia- kbd, el 43% de la produccion nacional. Sin embargo, a partir de
1972 comenzod a declinar la produccion anual de 26 millones afio a 10 millones en 1977. A
partir de ese momento, la Texas decidio ceder sus derechos a Ecopetrol y, en 1981 renunci6 a
todos sus derechos.

A partir del analisis que hace el CNMH (2015), existieron dos tipos de migrantes que
ocuparon esas tierras. Por un lado, los que tenian la expectativa de “engancharse” como obreros
en las actividades petroleras como apertura de caminos, perforacion de pozos o instalacion de
la tuberia del oleoducto. Por otro, quienes ingresaron como prestadores de servicios:
restaurantes, alojamientos temporales, comercio al por menor, cantinas e incluso acceso a
trabajadoras sexuales. Dichas dindmicas, sumadas a la titulacion de tierras por parte del Incora,
como mencioné anteriormente, propiciaron nuevas olas de colonizacion de personas
provenientes de otras regiones de Colombia. Algunos de ellos, provenientes del Pacifico
narifiense, se asentaron en Puerto Limon o las regiones aledaiias a los yacimientos petroliferos.
Al igual que los pobladores que migraron en periodos anteriores, estas personas entraron en
calidad de ‘colonos’, pero esta vez esperando convertirse en mano de obra en la Texaco.

Por los abusos cometidos por la Texaco hacia colonos, a finales de la década de 1960,
estos pobladores ubicados sobre el rio Orito, solicitaron al presidente Carlos Lleras Restrepo
intervenir frente a los abusos cometidos por las compaiiias petroleras. Las denuncias que
acompanaban dicha peticion, era la descripcion de los mecanismos empleados por las

petroleras para impedir que la poblacion colona tomara posesion de parcelas, la evasion de



pagos a pobladores propietarios de tierras que serian sujetas a explotacion y exploracion
petrolera estipulados en la Ley 37 de 1931. Segun los colonos, todo eso tuvo el objetivo de
eliminarlos “fisicamente en forma lenta y desesperada” (Col. AGN, FMG, SAI [conflicto]
folios 1-3 Centro Nacional de Memoria Historica, 2015:114).

Al igual que en el otro capitulo, es posible que pobladores provenientes de Barbacoas y
de multiples regiones de Colombia articularan sus demandas a través de autodenominarse como
pobladores “colonos”. Pues compartian la experiencia de ser sujetos de explotacion y despojo.
Dichas empresas implantaban en “el territorio los sistemas mas salvajes de explotacion”, asi
mismo, de imponer jornadas laborales que duplicaban las ocho horas diarias, no dotar a los
obreros con dotacion, ni prestarles servicios basicos. Al respecto: “A las barbaras explotaciones
de las compaiias se agrega, la existencia de un enjambre de contratistas, con los cuales se
encubre la empresa para no pagar en muchas ocasiones ni siquiera los salarios del trabajo
realizado” (Col. AGN, FMG, SAI, [Caja 209, Conflicto...] Folio 1-3 en Centro Nacional de
Memoria Historica, 2015: 113-114).

En respuesta a esa serie de demandas, el gobierno central, en 1967, envi6 dos
funcionarios para verificar la situacidon expuesta y, conform¢ asi, la Comision al Putumayo para
investigar los problemas Texas-colonos en la petrolera en Orito (Centro Nacional de Memoria
Historica, 2015). En las reuniones adelantadas por dicha comision, se descubrid que la cuestion
era mucho mas compleja, puesto que la petrolera habia asumido una posicion tan dominante, a
tal punto de “usurpar” las funciones de las autoridades civiles de la Comisaria y el municipio,
y realizar, por medio de la Fuerza Publica, la construccion de las viviendas y el destierro de
familias (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 117).

Pese a las violentas arremetidas por parte de la Texas, esta recibié apoyo de algunos
funcionarios del gobierno. Por lo que, frente a los reclamos de los colonos, algunos funcionarios
les sugerian que abandonaran los predios, pues pelear seria una lucha perdida porque dentro de
la petrolera habia funcionarios del gobierno trabajando (Centro Nacional de Memoria Historica,
2015: 117)

Ese ambiente gener6 que, desde la Comisaria, se expidiera el Decreto 158 mediante el
cual, Alfonso Bastidas -Comisario Especial del Putumayo- prohibié que personas extrafas a la
Texas ocuparan las 4.200 hectéareas de la reserva petrolera en Orito, y,-en caso de infraccion, la
persona seria sancionada o encarcelada. Aunque dicho decreto no fue aprobado por el
Ministerio de Gobierno, fue usado por la Texas para legitimar la destruccion de viviendas y el
desplazamiento violento de las familias de colonos con la ayuda de la Infanteria de Marina de

Puerto Asis, quienes destruian casas de familias colonas y las desplazaban violentamente. La



unica excepcion de esas medidas represivas era para familias que habian sido beneficiadas por
la adjudicacion de baldios del Incora. Sin embargo, la petrolera evitaba que dichas familias
mejoraran sus casas o que, aquellos a quienes le habia vendido tierra, ejecutaran actividades
economicas (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015). Ademas de evitar impedir que
colonos se asentara, evitaban que entraran “personas indeseables” a los campos petroleros,
especialmente en Orito. Las mujeres, incluidas trabajadoras sexuales, fueron victimas de
multiples agresiones por parte de la Fuerza Publica. Los tnicos que tenian acceso a las zonas
petroleras eran hombres solteros que se dirigian a la empresa en calidad de obreros.

En 1968, la Texas dejoé de negar la entrada de colonos por la presion que estaba
generando La Comision de Verificacion y, meses mas tarde, el Incora suspendio la prohibicion
de asentamientos de familias colonas (Centro Nacional de Memoria Histdrica, 2015:226).
Segtin Mario Marulanda’™ en una carta enviada al Comisario Especial del Putumayo, el Incora
durante ese afio habia venido atajando sistematicamente la titulacion de baldios en tierras que
estaban mejoradas y habitadas por colonos, dejandolos a merced de la compafiapetrolera.
Agregaba, ademads, que, algunas decisiones con respecto a la titulacion de baldios afamilias
colonas habian sido interferidas por la influencia de la Texas (AGN, Sec Republica, Fdo
Ministerio del Interior, caja 108, carpeta 796, Folio 111- 112, en Gomez Lopez, 2005: 331).Sin
embargo, en un documento del AGN de 1969, Joaquin Vanin Tello subgerente juridico
del Ministerio de Gobierno le informaba al subgerente de la Texas Oil Company,Nicolas
Escobar Soto, que habia una serie de denuncias por parte de colonos que afirmaban que
empleados de la compafiia y autoridades locales presionaban para sacarlos de sus viviendas,
hechos que habian sido confirmados funcionarios del Ministerio del Trabajo y el Ministerio de
Gobierno, por lo que desde el Ministerio de Gobierno le pedian tomar medidas.”

A pesar de que las dinamicas descritas tuvieron lugar en municipios ubicados en el Bajo
Putumayo, es importante sefialarlas porque, como producto de la apropiacion de tierras por
parte de la Mision y patrones, ocurridas en las décadas anteriores, algunas familias barbacuanas
que habian llegado a inicios y mediados del siglo XX, se desplazaron a estas regiones en busca
de mejores oportunidades econdmicas. Es decir que hubo una amplia red de migracion interna
en la que las personas categorizadas como colonos, vivian la experiencia de la precariedad
laboral, la ausencia de garantias para su proteccion, ausencia de titulacion de tierras por parte
del Incora y el empobrecimiento. Proceso que venia sedimentandose desde la década de 1960

y que era legitimado por la Texaco y respaldado por algunos funcionarios del Gobierno central,

7 Procurador Delegado Agrario.
7> CO.AGN. AO/100.MGOB -4//25.1 Folio 18



al representar a los colonos como personas “peligrosas” que siempre actuaban de “mala fe”
(Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 129).

Por su parte, en Puerto Limon, Florel Angulo afirmaba que, afios después de que la
economia petrolera se estableciera en el Putumayo, gener6é desplazamientos de la gente que
venia de Barbacoas hacia otros lugares, a raiz de la precariedad laboral que se vivia en Puerto
Limon:

La Texas generd impactos en los asentamientos de la gente. Nosotros llegamos hasta aqui y

después, la compaiia los empezo a regar. Entonces gente de aqui llegaba las empresas, primero

la SI’® empezaron a llevarse a la gente a trabajar y entonces la gente se fue quedando en una
parte, en otra.”’

Las exploraciones elaboradas por la Compafiia de Petréleos del Caqueta con el contrato
342 en 1945 en Puerto Limon, no garantizaron su explotacion durante esas décadas, fue hasta
la década del 2000 que se empezd la explotacion de petrdleo en dicho municipio. Sin
embargo, como afirma Florel, las dindmicas econdmicas de la petrolera en otros municipios
garantizaron el desplazamiento y migracion, ya sea por familias enteras o por parte de padres
de familia que se desplazaban en calidad de hombres solteros, como el resultado del
impedimento de la Texas de la entrada de “personas indeseables” a campos petroleros. En
cualquiera de los casos, el fin de dicho desplazamiento era verse beneficiado de las
contrataciones o para sacar provecho de las economias locales que activo la petrolera.

Irma Castillo, hija de barbacoanos y nacida en Puerto Limén en la década de 1980,
recuerda que, en su nifiez, su padre siempre se iba a mallar a Puerto Asis, es decir, plantarse en
los campamentos petroleros y desplazarse a donde iban los campamentos: “Ellos se iban a
aventurar ahi al porton, como a estarse alli a ver quién, de pronto, si alguien le decia: bueno,
usted qué labor hace, ejerce. Y depende de eso, lo sometian a unas pruebitas ahi”.”® Por la
ausencia de formas féciles para comunicarse, la unica forma de saber si su padre se habia
logrado “enganchar” en la petrolera, era si tardaba mas de quince dias en estar de vuelta, de lo
contrario, ¢l se devolvia a Puerto Limon.

La forma de contratacion recurrente era “el enganche”. Al respecto, Eduardo Restrepo
(2020) retomando a Maria Clara Torres, afirma que éste generalmente era de tipo verbal y, tenia
una duracion de veintiocho dias. No obstante, ese acuerdo verbal transgredia la ley colombiana
debido a que ésta estipulaba que las empresas debian pagar prestaciones sociales a empleados

que superaran los cuarenta y cinco dias laborando. Por la duraciéon de este tipo de “contrato”,

76 Forma en la que se denominaba la compafiia petrolera.
"7 Entrevista Floren Angulo y Alfredo Angulo julio 2018.
78 Entrevista Irma Castillo julio 2018.



fue recurrente escuchar que las personas que se sumaban a las filas de obreros de las petroleras
se les denominara “veintiocheros” (32). Sin embargo, segun los argumentos de los funcionarios
de las petroleras que usaban ese tipo de contratacion, esta se hacia con la intencidon de evitar
conflictos sociales, por el gran numero de personas que esperaban engancharse en las
petroleras.”® Teniendo procesos de contratacion cortos, posibilitaban que mas personas
pudieran trabajar dentro de las compaiias (Devia Acosta, 2004:71).

Asi, durante la bonanza petrolera, que tomo6 lugar en las décadas de 1970 y 1980, los
nucleos de las familias de la gente negra en Puerto Lim6n funcionaban de la siguiente manera:
los padres de familia -también pudo ser varones del nucleo familiar mayores de edad- se
trasladaban a los pozos petroleros y se involucraban en procesos de mallamiento y enganche,
mientras que, en Puerto Limon, las mujeres lideraban® el trabajo en las minas, en ocasiones, en
compaiiia de sus hijos e hijas. Es decir que la bonanza petrolera no desplazdé la economia
aurifera, mas bien fueron actividades econdémicas complementarias entre si. Dindmica que

habia ocurrido con otros oficios, pues la gente normalmente trabajaba en lo que le “saliera”.

3.2.2 Economia cocalera®!

Las represiones de la Texas Oil Company hacia los colonos, ademas de generar
enormes problemas en cuanto la titulacion y ocupacién de tierras, gener6 la reproduccion de
imagenes estigmatizantes que produjeron la desvaloracion social de estos pobladores. Pasaron
de ser denominados los portadores de la “civilizacion” y el “progreso” por parte de la Mision,
a figurar como una amenaza para indigenas desde el indigenismo desarrollista, vy,
posteriormente, con la Texas, como personas indeseables y peligrosas. Dichas transformaciones
en la categoria de colono, legitimaron su explotacion y despojo, pues, seguian siendo mano de

obra util en los campos petroleros. Con dichas dindmicas en juego, la entrada de los cultivos de

" En la década de 1970 algunos obreros de los campos petroleros entraron en contacto con sindicatos obreros de
otras regiones del pais, cuestion que les ayudo a formar el sindicato Sintracontexas (1972). Dicha organizacion
logro modificar las condiciones precarias de la contratacion laboral impuestas por la petrolera

80 La division del trabajo en las minas, con respecto al género, es un tema en el que se debe profundizar. Por las
entrevistas elaboradas se sabe que las mujeres tenian un rol importante dentro del trabajo aurifero, muchas de ellas
les ensefiaban a sus esposos y a sus hijos, incluso antes de la bonanza petrolera.

81 Uno de los acuerdos a los que llegamos el conjunto de integrantes que hicieron parte del proyecto en el que esta
inscrita esta investigacion, fue no profundizar sobre la economia cocalera. Respetando dicho acuerdo, en este
apartado hablaré en términos mas generales de la economia cocalera y su relacion con la estigmatizacion de la
poblacion colona en Putumayo.

Por una serie de acuerdos a lo que se lleg6 con el proyecto en el que esta inscrita esta investigacion, este tema



hoja de coca a la regidon acentud esos imaginarios ya sedimentados, pues empezaron a ser
designados como ilegales.®?

Por el declive de la economia petrolera durante 1977 y 1980, la Texas traspaso el 100%
de contratos para exploracion y explotacion de petroleo en Putumayo a la Sociedad Petrolera
en Rio Panama. Sin embargo, en 1981 la petrolera renuncio al contrato y cedio todos sus
derechos a Ecopetrol (Devia Acosta, 2004: 81). Desde entonces, la economia petrolera en
Putumayo hasta la década del 2000 se mantendria en un periodo de crisis. El auge de la
economia cocalera desplazd la extraccion de petréleo como economia predominante en
Putumayo. Por ello, los colonos que habian trabajado de manera precaria en la Texas
durante las décadas anteriores, se emplearon en los cultivos y procesamiento de hoja de coca
en la década de 1980 (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 141). La economia
cocalera, ademas de emplear a los colonos ya asentados en Putumayo, provocd la mayor
ola migratoria en la historia de Putumayo.

Los cultivos de uso ilicito, inicialmente, penetraron el departamento del Caqueta,
aproximadamente en 1976, y se difundieron aceleradamente a partir de 1979 por los frentes de
colonizacion selvaticas de la Amazonia y la Orinoquia (Dominguez, 1999:48). Para 1980, los
precios del alcaloide en bruto sobrepasaron el millon de pesos por kilogramo, lo que produjo
movilizacion masiva, no solo de colonos sino también de comerciantes y transportadores
buscando participar en la bonanza (Dominguez, 1999:48-49).

Putumayo era un territorio estratégico, no solo porque reunia las condiciones para evitar
la persecucion y destruccion del cultivo de coca por parte del Estado colombiano, sino también
porque era un territorio que contaba con tierras fértiles y preparadas por familias campesinas
décadas atras. Dichas tierras estaban listas para la produccion comercial de cualquier tipo de
alimento, pero por la insostenibilidad mencionada de los proyectos de colonizacion dirigida por
parte del Estado, no hubo cabida para este tipo de estrategias. La crisis se evidenciaba en los

ineficientes mecanismos de comercializacion por parte del Instituto de Mercadeo Agropecuario

82 Algo que hay que tener en cuenta, es que con la economia cocalera, la categoria de “campesino” empieza a ser
muy visible, especialmente en espacios de participacion politica basadas en la movilizacion social. Daniela
Mosquera (2018) retomando a Marco Palacios, para su analisis del movimiento cocalero en el Guaviare, argumenta
que la categoria de campesino, al estar asociada a la clase social mas baja, agrupa familias cuya economia es de
subsistencia, que se destacan por ser pequefios productores rurales de alimentos u otros bienes de servicio —en
esta caso coca—, para su sostenimiento, y, cuyo excedente, es comercializado o destinado al cumplimiento de los
deberes con los “detentores del poder politico y econdomico” (10). La categoria agrupa colonos en posesion o
arriendo y jornaleros, que en la economia cocalera aparecen como raspachines (10). Y, personas que han estado
asociadas a categorias racializadas como negro e indigena. Sin embargo, en Putumayo, la categoria de colono, al
ser una categoria que en la practica también agrupa pobladores racializados como lo son las personas barbocuanas,
porta sus propios valores y prejuicios, los que se configura y reconfigura en virtud de un sin nimero de dinamicas
economicas, politicas y econdmicas.



(IDEMA) y en la precaria infraestructura vial regional resultado de las promesas historicas
incumplidas por parte del gobierno central (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 182).

El cultivo de hoja de coca y la pasta base de cocaina demandaba baja tecnificacion y
baja red de vias en un contexto en el que la asistencia técnica ofrecida por las instituciones
mencionadas y por el INCORA era precaria y se concentraba en el Alto Putumayo (Centro
Nacional de Memoria Historica, 2015: 184). Adicionalmente, la economia cocalera les permitia
a sus productores:

Superar uno de los obstaculos principales de las economias campesinas, que consiste en el poco
valor agregado de los productos agricolas al momento de su venta en el mercado y la fijacion
de precios por parte de los intermediarios. Los colonos a través de la produccion de pasta basica
de cocaina lograron vender en el mercado un producto que tenia valor agregado. Esto marca una
importante diferencia con los campesinos “legales” sometidos a las condiciones desventajosas
por los comercializadores y compradores, en cambio los campesinos cocaleros venden una
materia prima que le permite un mayor margen de accion y “ganancia” frente a los
comercializadores (Vazquez en Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 185).

En un primer momento, hubo presencia de cultivos de uso ilicito tanto en el Alto como
en el Bajo Putumayo, economia que a finales de los 1990 se concretaria en los municipios de
las tierras bajas de la region. Dichos cultivos fueron controlados por narcotraficantes del Valle
del Cauca, pero, afios mas tarde, las FARC-EP 8 consigui6 tener control sobre ellos, y, a finales
de la década de 1990, lo hicieron las Autodefensas Unidas de Colombia (AUC)® (Avila et al.,
2014: 8). Lo anterior, ademas de generar fuertes enfrentamientos por el dominio de los cultivos
de hoja de coca, ocasiond una disputa por el control territorial y que dichas regiones fueran
consideradas como “zonas rojas” (Serje, 2011:5).

La disputa entre este grupo guerrillero y paramilitares, representaba para ambas
partes tener el dinero de la coca para mantener su fuerza militar y, asi, tener control politico
sobre los territorios donde habia cultivos de hoja de coca. Como resultado, la poblacion civil,
ademés de estar en medio de dos fuegos -que significaba hostigamientos, violaciones,

asesinatos colectivos e individuales y represion- se convirtid en un chivo expiatorio, debido a

8 Es muy diciente que el Alto Putumayo, tenga baja productividad de cultivos de uso ilicito. Dos cosas pudieron

influir: la presencia de instituciones del Estado (aunque de forma precaria) y la red de vias que comunica al Alto

Putumayo con el resto del pais.

8 El frente 32 se asent6 a principios y medianos de los ochenta, aun cuando el grupo era marginal y no tenia tanta
presencia territorial a nivel nacional. Putumayo era un lugar particularmente importante por compartir frontera con
Ecuador y Pera. Las FARC lleg6 a controlar la vida econémica y social de la region, usando todo su poder militar
para mediar disputas y hacer cumplir contratos locales. Los guerrilleros asumian el papel del Estado. En zonas
aledafas al rio Caqueta -Puerto Limon- y la baja bota caucana, los frentes guerrilleros 32 y 48 de las FARC hicieron
presencia.

8 Los paramilitares llegaron en los 80 de la mano con grandes narcotraficantes, disputando el dominio de

las Farc y los procesos organizativos autonomos del campesinado.



que se veia forzada a tomar partido, por las presiones de guerrilleros, paramilitares y militares
(Clemencia Ramirez, 2001).

Desde su aparicion, el comercio ilegal de la coca “se legitimo6 por la negativa del Estado
central para responder a las demandas de reconocimiento politico y de inversion en servicios
publicos, aun cuando paraddjicamente los ingresos ilicitos crearon oportunidades para la
promocion de la organizacién politica local” (Tate, 2015:135).

A pesar de dichas condiciones, persistio y persiste la estigmatizacion, acompafiada de
marginacion hacia cultivadores de coca, que empezaron a autoidentificarse como “campesinos
cocaleros”. Afirmacion que tomo fuerza con el surgimiento de movilizaciones campesinas en
las que se manifest6 el descontento social por parte de poblaciones rurales que habian sido
marginadas por el Estado y que estaban siendo golpeadas por las riegas de glifosato que
buscaban erradicar sus cultivos (Centro Nacional de Memoria Historica, 2015: 209; Clemencia
Ramirez, 2001).

En el marco de las marchas cocaleras, en una nota periodistica realizada por El
Colombiano en 1996, afirmaba que ademds de colonos, se hacian presente poblaciones
indigenas, reclamando por mas de 500 afios de ausencia de garantia de derechos, Luis Eliseo
Cocoguaje, cuyo grupo indigena desconozco, afirmaba:

Nosotros estamos aqui para que el gobierno responda por sus obligaciones, para que cuidemos
la biodiversidad y no se fumigue el cultivo de la coca, que hace parte de nuestra cultura]...]
Decidimos venir porque el gobierno no nos cumple y necesitamos agua, medicamentos,
educacion y tierra.®

Dicha nota nos permite ver que el conjunto de demandas que se articulaban en la
movilizacion cocalera, en donde, cada uno, se articulaba desde sus demandas propias y
construidas desde el lugar situado de su marginacion. En el caso de las poblaciones indigenas
cocaleras, reclamaban desde su abandono producto de su racializacion al ser considerados
sujetos salvajes, barbaros e incapaces de tomar decisiones sobre su territorio y sus cuerpos.

A finales de la década de 1990, con el Plan Colombia, vendido como un programa de la
politica antinarcéticos, pero también ligado a la lucha contrainsurgente, el Putumayo
se convirtié en escenario fundamental de la intervencion estadounidense (Tate, 2015: 135).
Desde un comienzo, la politica resultd ser totalmente ineficiente, lo que generd el aumento de
grupos paramilitares y aceleramiento de la deforestacion de la selva tropical para abrir campos
de cultivo, causando dafios ambientales, el aumento del nivel de legitimidad de la guerrilla y la

violencia y asesinatos contra los cultivadores. Siendo esta tltima producto de la estigmatizacion

8 E1 Colombiano. Mas de 600 indigenas participan en el paro. 07. Agosto. 1996.



sistematica que se reproducia en los medios de comunicacion y en las politicas publicas que
buscaban aminorar la economia cocalera. Sin embargo, pese a los “esfuerzos”, para 1999,
Colombia se convirtié en el mayor productor de cocaina, produciendo el 53% de la produccion
mundial y Puerto Asis se posicioné como un lugar protagonico en su produccion (Clemencia
Ramirez, 2001: 60-61).

En Puerto Limon, los pobladores indigenas inga que no estaban involucrados dentro de
la economia cocalera, asumieron que la coca era una de las tantas formas para violentarlos y
despojarlos de sus tierra: “Colonos, misioneros y guerrilla, ademas de olvido estatal, son parte
del panorama que debe enfrentar las comunidades indigenas que viven de las quebradas que
tributan sus aguas en el gran Caquetd”.?” Cuestion que gener6d que se fortaleciera la vision
negativa del colono por parte de algunos indigenas. Es decir que, con la entrada de los
cultivosde hoja de coca a la region, persiste una percepcion desfavorable hacia la poblacion
colona, hacia sus formas de subsistencia y sus trayectorias de vida, por ciertos sectores de la
sociedad, desde el Estado y el conjunto de politicas publicas que buscaban contrarrestar la
expansion de cultivos de uso ilicito sin cuestionar las desigualdades en la estructura agraria,
en donde la poblacion colona e indigena era la mas desfavorecida.

En una nota periodistica de 1996, una de las razones que fortalecian esa relacion
antagonica entre indigenas inga y colonos, en palabras del tayta Hilario Pefa, tenia que ver
con la “perdida” de su pasado, por ello afirmaba: “luchar porque cada conocimiento no se muera
como los bosques que talan los colonos”. Adicionalmente, afirmaba: “Los colonos provenientes
de cada rincon de Colombia, llegaron devorando el bosque primario y enclavando nuevas
poblaciones en este mar de selva amazonica”.%®

Las palabras de Hilario, ademaés de estar permeadas por su experiencia, también estaban
en dialogo con los discursos sobre la conservacion cultural indigena, sedimentada por el
indigenismo desarrollista, pero también por los discursos ambientales en donde el colono
empezaba figuraba como una amenaza ambiental en gran nimero de territorios ubicados en la
Amazonia, pues €ésta empezaria a ser representada como el “pulmén del mundo”, donde los
pobladores indigenas entonaban perfectamente (Del Cairo, 2019:110).

Con la implementacion de la agenda ambiental, desde la década de 1980, “cuando las
instituciones estatales le apostaron a la estrategia de implantar una etapa de gobernabilidad en
la Amazonia guiada por estrategias de proteccion del medioambiente, apoyada en sus nuevos

aliados indigenas” (Del Cairo, 2019: 199), gener6 que los colonos se ubicaran como la

87 El Pais. Los Incas de fin de siglo. 16. Julio.1996.
8 El Pais. Los Incas de fin de siglo. 16. Julio.1996.



contracara de dichos pobladores, representados como los “guardianes de las selvas amazonicas”
(Del Cairo, 2019; Pineda Camacho, 1997).

Sin embargo, aunque dicha economia estuvo anclada directamente en el Bajo Putumayo,
genero que la categoria de colono a nivel regional fuera asentandose desde los prejuicios ya
mencionados. Maria Clara Torres (2007) asegura que, asi como en el interior del pais el
Putumayo es visto como un territorio violento y cocalero, al interior de la region también hay
una serie de imaginarios que sustentan jerarquias espaciales. Mientras Mocoa es asociado a la
sociedad con méas de 400 afios de historia, colonial, conservadora y ajena a las actividades de
la coca, en contraposicion, el Bajo Putumayo aparece como peligrosa, centro de la economia
cocalera habitado por colonos “sin arraigo” y “sin tradicién” (227).

Al igual como ocurria con la economia petrolera, la economia cocalera gener6 una red
migratoria interna. Por lo que no es de extrafiar la presencia de habitantes del Alto Putumayo
en municipios del Bajo Putumayo trabajando como raspachines en los cultivos de hoja de coca
durante cortos periodos de tiempo. Por ello, pese a existir una serie de jerarquias espaciales
internas, pobladores indigenas, colonos mestizos y negros, experimentaban la marginaciéon y

estigmatizacion.

3.3 Practicas religiosas

“Colono” ha sido una categoria que, pese al cambio en sus transformaciones a lo largo
del siglo XX, ha sido la categoria que agrupa personas cuyas trayectorias migratorias han sido
asociadas al empobrecimiento sistematico de sus regiones de origen o de aquellas que les ha
brindado resguardo. Por esas condiciones, a dicha categoria se le ha otorgado atributos muy
generales, lo que ha ocasionado la invisibilizacion de practicas y relaciones sociales que
transcurren y sobrepasan dicha generalidad. Aunque la gente que habita la categoria de colono,
experimenta ciertas desigualdes -que se ven reflejadas en el uso de dicha categoria para articular
demandas frente al Estado-, lo cierto es que hay una serie de matices como: el color de piel,
que se ponen en juego y marcan unas experiencias especificas.

A diferencia de colonos blanco-mestizos, los pobladores barbacoanos y su estirpe nacida
en Puerto Limon, no solo tenian en comun una experiencia de empobrecimiento estructural
que habian vivido en sus regiones de origen y en Putumayo, sino también la experiencia de la
racializacion. La experiencia de ser objetos de discriminacién en Putumayo se expreso,
particularmente, en formas de rechazo y menosprecio de sus practicas y creencias religiosas,

entre las que se encuentran tradiciones traidas del Pacifico colombiano.



Para ello, en el ultimo apartado de este capitulo, profundizo en cémo surgen prejuicios
raciales en el marco de practicas religiosas, no solo por quienes ocupan lugares predominantes
en Puerto Limon, como los misioneros, sino también por aquellos con los que habian
compartido la marginacion, explotacion y empobrecimiento. Asimismo, vuelvo sobre la
experiencia migratoria para mostrar como esas mismas practicas, son luego revaloradas y
resignificadas y hacen parte de marcos culturales comunes y compartidas, que, al igual que la
economia aurifera, son estructurantes en la vida de dichas poblaciones. Por ello, muestro
como por medio de las practicas religiosas responden a las experiencias marcadas por la
discriminacion y, por tanto, autoidentificarse como sujetos “negros”.

Para Gabriel Izquierdo, el mundo religioso aporta “un horizonte de explicaciones
ultimas sobre la existencia humana, una ubicacion y una orientacion del grupo de creyentes
situdndolos, de manera coherente, en el universo, en la tierra, en la sociedad, en el tiempo y con
respecto a su propio yo” (Izquierdo, 1984:204). En el Pacifico narifiense, las fiestas a los santos
patronos de la iglesia catdlica han sido actividades religiosas de gran relevancia, cuya
trayectoria se remonta al periodo colonial. Jaime Arocha (2012) sostiene que el origen de la
devocion que la gente de Barbacoas le tributa a la Virgen de Atocha -patrona de dicho
municipio- es difuso. Las referencias que se tiene al respecto son muy pocas,
pues la documentacion historica es escasa y mucha de la informacién ha sido obtenida por
tradicion oral. Nina S de Friedmann (1974a) afirma que la Virgen debio llegar a la region
procedente de Madrid, aproximadamente en 1717, debido a que, para la fecha, ya habia una
mina de oro con su nombre (67).

Por su parte, Félix Domingo Cabezas (2011) sobre el origen de esta practica reconoce
dos historias importantes. La primera ocurrio el 15 de agosto de un afio desconocido, la Virgen
de Atocha se aparecid en un arbol de achote y por ello su nombre. En Puerto Limon, Emma
Cabezas hablo sobre esa aparicion:

Ella se aparecio en un achote que era de una sefiora que lo cultivaba, y ella cuando por ejemplo
hoy estuvo cultivandolo ;no?, y ella dizque oia como un lloro de un nifio, y ella decia, ;por qué
ese nifio llora?, a ella se le erizaba el cuerpo, ;no? Porque como hay visiones.* Bueno, ya al
otro dia se fue con el marido, ya le digo, y se fue el marido, y le dijo la mujer, vamos marido,
dizque le dijo, porque me da miedo, porque llora como un niflo. Se fueron, claro, cuando ellos
llegaron, ya estaba la virgen aparecida, era el nifio que le lloraba para que ella lo volteara a ver,
pero a ella le dio miedo y salid, no ve que donde ella trabajaba pues que iba a llorar un nifo, y
ese dia el nifio dizque le llord. Se le parecié porque entonces ella era devota.”

8 Vision o visiones hacen referencia a lo que en Bogot4 conocemos como un espanto
% Entrevista Emma Cabezas Julio 2018.



La segunda se refiere a que el capitan Pedro Marin Navarro fundo el puerto minero de
Santa Maria la Antigua del Puerto Nuevo de Toledo, cerca al rio Telembi el 15 de agosto de
1621, nombrando a la Virgen de Atocha como su santa patrona.

Jaime Arocha (2012) afirma que dicha figura emprendia balsadas®’ cuyas canoas
enlazadas describian sobre los rios circulos y espirales a manera de una danza acuatica que los
llevaba por las aldeas riberefas del rio Guelmambi. La Virgen descendia para posarse en un
altar familiar y permanecer alli hasta una semana, y acompanada del ritmo de cantos, arrullos,
cununos, bombos y marimbas.’* Esto provocaba el descenso de la Virgen de Atocha desde el
cielo hasta el cuerpo y alma de quienes participaban en dicha ceremonia (27).

Dentro de todas las narraciones referentes a la Virgen de Atocha, Feliz Domingo
Cabezas (2011) asegura que la patrona de Barbacoas mantiene unidos a todos los barbacoanos
sin importar su lugar de residencia, debido a que se trata del eslabon mas importante de la
cadena de hermandad del que al menos cada afio se retinen en la fiesta. Por ello, explica
que,cada 15 de agosto, ademas de ser la fecha de la fiesta de la Virgen de Atocha, es un
espacio para reunir familiares y amigos por fuera del puerto de Telembi. Dice Arocha (2012)
es la oportunidad “para reunir a colonias barbocuanas cuyos miembros, infortunadamente, han
tenido que emigrar por razones econdmicas o porque han sufrido los nefastos efectos de la
guerra y el destierro” (28). En un documento de la Revista de misiones, los padres Carmelitas
Descalzos,” quienes tenian asignada la prefectura de Tumaco en la década de 1970, que incluia
Barbacoas, aseguraban que, para esa década, cada 15 de agosto era obligatorio hacer la
celebracion o sino “la gente se levantaba”.** En parte, porque las practicas religiosas son la
forma de entablar una relacion con los santos y virgenes. Las fiestas de los santos son la
condensacion cultural y religiosa de las relaciones entre los santos y la gente (Izquierdo,
1984:204).

Tuve la oportunidad de estar en el belén®® del Divino Nifio en Mocoa, evento al que le
invierten dinero, tiempo y amor. El belén estd compuesto por una procesion y una eucaristia, se

acompana de alimentos -desde un plato fuerte hasta dulces-, bebidas alcoholicas y bebidas

°! La balsada es el nombre que lleva la procesion acuética que da apertura a las festividades en honor a un santo o
virgen

%2 Con el tiempo eso se ha ido cambiando, Jaime Arocha sostiene que las salidas de la Virgen se limitaron a una
procesion por las calles del pueblo y no por las aldeas fluviales. Ademas, se han ido articulando actividades de
caracter politico y publicitario.

% Anteriormente, el Vicariato de Tumaco estaba encargado a los padres capuchinos. Segln las Revista de
Misiones, tuvieron que ceder el territorio en 1954 a los padres Carmelitas Descalzos.

% Revista de misiones. Afio 1970

% La forma de llamar a esas fiestas religiosas son belenes, aunque en algunos documentos histéricos también eran
denominados velorios. El propdsito de dicha practica religiosa, es rendir honor a un santo o a una virgen.



calientes. La intencion es que la gente duré hasta el otro dia en el evento. Durante el belén,
después de que finaliza la eucaristia, durante toda la noche hasta el amanecer, las mujeres
lideran los cantos (alabaos y arrullos), que son acompaifiados por guasas, cununos, tamboras y
marimbas.

Segun los pobladores de Puerto Limon, el primer belén de la region fue el de la Virgen
de Carmen, que se hizo en el Cauca por iniciativa de los Castillo Cortes y liderado por dofia
Herminda Eva Cortés (provenientes de Tumaco). Dofia Petrona Castillo, su hija, cuenta que el
primer belén que se hizo fue con gente de Puerto Limon, debido a que la gente de Barbacoas
que vivia alla les “copio”. Sin embargo, dofia Petrona Castillo y su familia, por las arremetidas
del M19% en el Cauca, tuvieron que trasladarse a Puerto Limon. Inicialmente, la familia de
Donia Petrona Castillo continud trabajando en el Cauca, pero viviendo en Puerto Limon, con el
tiempo compraron una casa y se fueron a vivir a dicho municipio. Con su partida, “los negros
de alla”, decia Petrona, a cargo de Chachana, seguian celebrando el belén de La Virgen del
Carmen.

La particularidad con la Virgen de Atocha es que antes de que su imagen fuera llevada
a Puerto Limoén, cada afio, dice Florel Angulo, algunos pobladores asentados en Putumayo
regresaban a Barbacoas a la celebracion anual de la virgen. Sin embargo, con la llevada de la
imagen de la Virgen de Atocha a Putumayo -no la propia-’/, aproximadamente en la década
1980, marcé el inici6 de las celebraciones anuales en dicho municipio. Durante la década de
1970-1980, en las Revistas Misionales era muy frecuente encontrar los “Almanaques de la
propagacion de la fe”.%® Alli, ademas de estar marcadas las fases lunares, estaban indicados
todos los dias del afio con su respectivo santo o virgen. Particularmente me Illamo la
atencion dicho calendario, porque aparecen gran parte de las celebraciones mencionadas, pero
no la Virgen de Atocha. Pese a ser una celebracion con una larga trayectoria en la region, no
tenia la misma visibilidad que otro tipo de celebraciones, como la Virgen del Carmen. En parte,
ese recelo hacia Virgen de Atocha por parte de los misioneros puede responderse con las
asociaciones que estos hacian de dicha practica. En la década de 1970, el Vicariato de
Tumaco que estaba a cargo de los Carmelitas Descalzos y que compartian los intereses (la

propagacion de la fe y sentimientos nacionalistas) de los Capuchinos y Redentoristas -

% El desplazamiento hacia el Caquetd y Putumayo de gran parte de los miembros del M 19 se dio en el afio 1979,
después del robo de armas del Canton Norte.

%7 La gente de Puerto Limoén pone un especial énfasis en que la propia Virgen de Atocha se encuentra en
Barbacoas.

% Uno de los nimeros en donde encontré estos calendarios: Revista de misiones. Afio 1970. Octubre. Pg. 10-11



quienes estaban en Putumayo- y Agustino -quienes estaban anteriormente  en
Tumaco-, argumentaban que:

Aunque el contenido de las descripciones siguientes [Celebraciones a la Virgen de Atocha] es
religioso y se desarrolla alrededor de la Iglesia Catolica, las ceremonias tienen lugar fuera del
recinto de la iglesia y sin la presencia de un sacerdote. Antes bien las gentes omiten su
celebracion cuando alguno de los ministros catélicos se encuentra en el caserio.*®

Aunque esa descripcion se refiere a Barbacoas, no puede perderse de vista porque la
gente que habia migrado a Puerto Limo6n décadas atras seguia movilizdndose a Barbacoas para
llevar a cabo dicha celebracion. Volviendo sobre la cita anterior, las dos ultimas lineas llaman
mi atencion porque, como mencioné, no celebrar el dia de la patrona de Barbacoas hacia que la
gente se “levantara”. Por ello, la suspension de la celebracion por la visita de algun ministro
catolico en el caserio muestra dos cosas, por un lado, la figura de poder que representaban los
misioneros, y, por otro, las tensiones que generaba la celebracion de la Virgen de Atocha. Si se
trataba de una fiesta religiosa catdlica ;por qué no realizarla? y ;por qué preferir suspenderla?

Esos interrogantes pueden ser parcialmente resueltos con algunos escritos hallados en
la Revista de misiones que hacian referencia a las practicas religiosas de la gente del Pacifico.®
Para 1979, refiriéndose a los “morenos”, ademas de seguir viéndolos como cuerpos resistentes
frente al trabajo, se referian a sus practicas religiosas (velorios, arrullos y alabados) como
experiencias religiosas mezcladas con la creencia y las practicas de ritos paganos,
supersticiones y magias heredadas de sus antepasados.’®' Esa percepcion sobre considerarlas
como practicas ‘“‘supersticiosas”, “magicas” y “paganas” también ocurria en el Valle de
Sibundoy y Puerto Limon para describir, por parte de los misioneros alli asentados, las practicas
religiosas indigenas durante su larga presencia en el Putumayo.'%?

Esa misma tension se experimentaba en Puerto Limon, pues la organizacion y ejecucion

de belenes generaron burlas por parte de misioneros y colonos blanco-mestizos, razén por la

cual los pobladores que provenian de barbacoas se autoidentificaban como sujetos “negros”,

9 Revista de misiones. Afio 1972. Sin mes. Pg. 68.

100 BEs importante aclarar que los documentos de caracter religioso que fueron usados en esta investigacion, son
todos provenientes de las Revistas de Misiones, y los apartados referentes al Vicariato de Sibundoy estan
dedicados hablar de indigenas y de los avances de la Mision en cuanto a su labor civilizatoria. Por ello, no hay
apartados que se dediquen hablar exclusivamente de las practicas religiosas de colonos, la forma en la que fue
categorizada la gente proveniente de Barbacoas. Por tal motivo, es mas comuin encontrar esas descripciones en los
apartados del Vicariato de Tumaco, debido a que demograficamente los negros en la region que abarcaba el
Vicariato de Tumaco, que incluia Barbacoas, representaban el 90% de la poblacion, y el 10% restante estaba
conformado por indigenas cholos y blancos.

101 Revista de misiones. Afio 1979. Mayo y Junio. Pg. 117.

102 Revista de misiones. Afio 1972. Sin mes. Pg. 61.



una autoidentificacion basada en la experiencia del empobrecimiento mencionada
anteriormente y por la experiencia de ser sujetos racializados que viven la discriminacion.

Como he venido mencionado la “experiencia migratoria” es un concepto que trata de
dar cuenta de un conjunto de practicas que se resignificaron en el contexto de la migracion de
Barbacoas a Puerto Limon. Es decir, dichas practicas religiosas ademds de continuar portando
los valores que son estructurantes dentro de la vida de la gente barbacoana, fueron objetivadas
como las formas de responder a situaciones que consideraban injustas y que fueron centrales
para diferenciarse de pobladores colonos blanco-mestizos.

En ese sentido, las practicas religiosas ponen sobre la discusion dos cosas: primero, que
por medio de ellas se experimenta la racializacion -sin asumir que es el tnico espacio-; segundo,
en relacion con lo que denominé “experiencia migratoria” se rompe la division entre lo cultural
y lo politico, porque las practicas religiosas retinen dichas variables, pues aparecen como
formas contestatarias a una serie de dindmicas que supone la racializacion.

En virtud de lo anterior, dona Petrona Castillo cuenta como, cuando hacian los belenes,
estos fueron objeto de burla por parte de colonos blanco mestizos. Esas burlas provocaron que
mucha gentese intimidara y asi, evitara participar en ellos:

Se hacia el Belén y al otro dia era que pasaba uno y le arremedaban los cantos, le arremedaban
el hablado, aunque uno no hablaba tan feo, ellos le arremedaban feo a uno. Entonces la gente se
dejo llenar de esa sugestion, que no querian seguir la cultura por decir que los humillaban.'®

La intimidacion hacia practicas religiosas supone reflexionar sobre el lugar desde son
emanadas esas criticas. Para el caso de los colonos blanco-mestizos, sus comentarios obedecian
al reconocimiento de si mismos dentro de una estructura jerarquica, en la que operaban
cuestiones asociadas a la clase social y al orden racial, que les brindaba tener la legitimidad
sobre sus argumentos. Las nociones y prejuicios emanados por los colonos blanco-mestizos,
ademas de marcar las formas correctas e incorrectas de llevar a cabo practicas religiosas, se
venia atada a la estereotipacion del sujeto negro.

Al respecto, Florel Angulo destacaba que, para ese tiempo, la gente era muy religiosa,
es decir que los comentarios suponian unas formas no correctas de la celebracion religiosa, por
ello, una de las cosas que mas causaba reminiscencia por parte de dichos colonos, era que los
belenes fueran “bullosos”. En ese ejercicio de reconocimiento sobre unas formas correcta e
incorrectas de practicar la religion, también actuaban ellos. Como nos contd6 don Remberto

Castillo -hermano de dofia Petrona- decia que en los trayectos que se hacian con la imagen de

103 Entrevista Petrona Castillo y Mayer Landazuri, julio 2018.



104 Ser rezo 0 no

la Virgen en el rio Caqueta “los colonos” no los hacian por ellos no eran rezos.
serlo, también implica reflexionar sobre unos marcadores culturales que permitian diferenciarse
de los otros.

Curiosamente, las burlas y el desdén hacia dichas practicas, segin Mayer Landazuri, el
hijo de Dofia Petrona Castillo, no solo era por parte de “colonos”, sino también por parte de
algunos “negros”. La postura de esas personas, de quienes habla Mayer, también puede
enmarcarse en la incorporacion de ciertos valores de quién ejerce la racializacion como parte
de un ejercicio de “blanqueamiento” que supone la borradura de ciertas practicas para
posicionarse desde un lugar que suponga cierto grado de valoracion social.

Por su parte, también hubo descontentos con los misioneros redentoristas.
Florel Angulo cuenta que la celebracion de los belenes, al igual que en Barbacoas, se hacian de
manera autonoma, es decir, por fuera de la iglesia. La celebracion no se hacia por fuera de ella
por voluntad de sus organizadores sino porque “los padres” no los dejaban. Esa postura
reticente fue cambiando, segun Florel, cuando los padres redentoristas se dieron cuenta que
dichas practicas eran “serias” ;Qué marcos culturales operan para que alguien no considere
“seria”’una celebracion religiosa de este tipo? A partir de lo que planteo, esas consideraciones
estan relacionadas con la racializacién de las practicas y de sus pobladores, las cuales recaen
en la supersticion y en la consideracion de dichas practicas como poco apropiadas. Ese
conjunto de experiencias, argumento, son las que le dieron forma a su reconocimiento como
sujetos negros. Aunque compartian una serie de experiencias con otros pobladores blanco-
mestizos, en las relaciones sociales existian una serie de marcadores que hacian que se

diferenciaran de estos ultimos.

3.4 Conclusiones

En este capitulo desarrollé, primero, la forma en la hubo una movilizacién en el sistema
de clasificacion en Putumayo movilizado en relacion con tres procesos. Primero, el
advenimiento del indigenismo desarrollista y las economias del petroleo y la coca. Segundo,
las experiencias comunes de empobrecimiento y de estigmatizacion de que fue objeto la
poblacién catalogada como ‘colona’ ligados a su representacion como una amenaza, peligrosos
e ilegales en las tres Gltimas décadas del siglo XX por parte de sectores econdomicos. Tercero,
resalté como entre el conjunto de los “colonos” de Puerto Limon, los provenientes de Barbacoas

ademas comparten experiencias de rechazo hacia sus practicas religiosas por parte de misoneros

104 Entrevista Remberto Castillo julio 2018.



y colonos de otros origenes. En relacion con eso ultimo, muestro como esas experiencias
particulares, asi como los vinculos vigentes con Barbacoas, se convierten en la base de su
autoidentificacion como poblacion negra lo que les permite diferenciarse de otros colonos.

Con el advenimiento del Frente Nacional, en 1960, se formuld una politica indigenista
con la que se fundo6 la Division de Asuntos Indigenas. Desde el “indigenismo desarrollista”
(Rozo & Del Cairo, 2017) mas sensible a la diferencia cultural se preocupaba por la
transformacion econémica y politica de los indigenas mediante la integracion a la vida regional
del indio. Eso produjo un cambio en el sistema de clasificacion con respecto al colono, pues
este empezaria a ser considerado como una amenaza para el indio y dejaria de ser el tnico sujeto
favorable para la geografia amazonica.

Con la entrada de la economia petrolera al Putumayo, dicha perspectiva empez6 a coger
mas fuerza. La Texas Oil Company inici6 sus primeras explotaciones de petroleo en 1963, que
marco el inicio de la explotacion sistematica de hidrocarburos en la region. Desde un principio,
el interés de la petrolera fue tener bajo su dominio grandes extensiones de tierra para la
explotacion de crudo. En este marco, la poblacion colona paséd a representar una “amenaza
indeseable” y gente que actuaba con “poca fe” pues eran ellos quien habitaban dichas tierras o,
por la misma presencia de las petroleras, migraban en virtud de las carreteras abiertas por la
misma. Gracias a la alianza entre funcionarios del gobierno central, especialmente del Incora,
y sectores de la Fuerza Publica, las dinamicas de empobrecimiento que afectaron a la poblacion
ligadas a la accién de la petrolera se distinguian por la notable legitimidad. Esta se veia
reflejada en la precarizacion de sus condiciones de acceso a la tierra, pues la petrolera, al querer
tener bajo su dominio grandes extensiones de tierra, usd formas represivas y estigmatizantes
hacia la poblacion colona. Adicionalmente, con el uso de su poder en la region, establecio
alianzas con sectores del gobierno central cuyas estrategias fueron usadas a su conveniencia.
Finalmente, en los procesos de contratacion de la compaifiia, en donde los colonos buscaban
“engancharse”, estos eran expuestos al empobrecimiento y la precarizacion laboral al estar
sujetos a periodos cortos de contratacion.

Por su parte, con el declive de la economia petrolera, la economia cocalera adquirié un
protagonismo. Con la entrada de los cultivos de hoja de coca a la region, la poblacion colona
empezo a ser vista como “ilegal”, pero también como depredadores de la selva amazoénica,
region que para la década de 1980, empezo a ser contemplada como el “pulmoén del mundo™ y
la nueva percepcion de los pueblos indigenas como nativos ecologicos (Del Cairo, 2019). El

cruce de dichas experiencias permiti6 que los pobladores de Pacifico narifiense, se diferenciaran



de los colonos, para autoidentificarse como pobladores negros. A partir de la experiencia

migratoria, agencian espacios de contestacion frente a la racializacion.



CAPITULO III

De colonos a afrodescendientes: la construccion del sujeto colectivo afrodescendiente en
Puerto Limén 1993- 2018

Introduccion

A lo largo del texto he venido argumentando que, desde su llegada a Puerto Limon, los
pobladores provenientes de Barbacoas habian sido designados como “colonos” por parte de
misioneros y empresarios/patrones. Durante el siglo XX, las representaciones atribuidas a
dicha categoria tuvieron cambios significativos, producto de los procesos econdmicos,
politicos y sociales nacionales y regionales. A su vez, fue una categoria que, con frecuencia, se
entrecruzo con categorias de orden racial como “negro”, interseccion producto de relaciones
de opresion marcadas por la clase social y la raza (Viveros Vigoya, 2016). Desde ahi, las
personas barbacoanas, ademds de experimentar prejuicios propios de la categoria de colono y
sus efectos en su vida cotidiana, también estuvieron sujetos a la racializacion.

En virtud de lo anterior, en este capitulo busco, primero, dar cuenta cémo con la
adopcion del multiculturalismo y, particularmente, la Ley 70 de 1993 que reconoce al
“afrocolombiano” como un sujeto colectivo de derechos, mudan las formas de clasificacion de
la poblacion de Puerto Limoén que provenia de Barbacoas. Poniendo especial atencion a una
caracteristica fundamental de dicho sistema: la categorizacion social basada en la diferencia
cultural.

Segundo, a partir del analisis de diferentes entrevistas doy cuenta de la forma en la que
se gesto el proceso de autoidentificacion como pobladores afrocolombianos, entendiendo que
la categoria de “afrodescendiente” no alude a sujetos unificados o transhistoricos, sino que
ocurren procesos de subjetivacion antes de su misma produccion como sujetos (Gonzalez &
Mora, 2012; Restrepo & Castro Gémez, 2008). Y, a su vez, estudio como dichas colectividades
se formaron en articulacion con procesos organizativos indigenas. Tercero, vuelvo sobre las
practicas que enmarque en lo que denomino “experiencia migratoria” (economia aurifera y
practicas religiosas) para evidenciar la forma en la que son objetivadas por parte de los sujetos
autoidentificados como afrodescendientes, al ser las que le dan sustento a la identidad cultural

que supone el discurso de la nacion étnica y pluricultural.

4.1 El multiculturalismo desde los marcos de la afrocolombianidad
A diferencia de las anteriores formas de clasificar a los pobladores en Puerto Limon por

parte misioneros y empresarios, la categorizacion social mediante las categorias étnicas



propuestas por el multiculturalismo, ha estado mediada por marcos juridicos establecidos que
clasificaban a la poblacion rural en toda la nacién colombiana, a partir de pobladores €tnicos o
no étnicos. Con la Constitucion de 1991, Colombia fue nombrada una nacién pluriétnica y
pluricultural en la que el Estado fue declarado como protector y gestor del reconocimiento de
la diversidad étnica y cultural de la nacién. La concepcion sobre la plurietnicidad trajo consigo
discusiones relacionadas con el multiculturalismo como politica de reconocimiento de la
diferencia, ademas de instaurarse como el régimen oficial predominante de clasificacion de las
poblaciones rurales (Pineda Camacho, 1997; Yie Garzon, 2018).

Por el conjunto de desigualdades existentes en Colombia, tras la firma de la constitucion
algunos sectores de la poblacion rural trataron de acogerse a alguna de las categorias étnicas.
Las acciones desplegadas para ser asumidos como tal, figuraron dentro de las luchas historicas
referentes al menosprecio, pero también como la manera de mejorar sus condiciones de acceso
a bienes materiales, pues, como he argumentado, las categorias sociales mas alld de ser las
maneras en las que se nombran ciertos grupos sociales, determinan el acceso a determinados
recursos o que se constituyan como sujetos de aprecio o menosprecio social (Alonso en Yie
Garzon, 2018). Asimismo, se gestd una articulacion entre las luchas por el reconocimiento y la
redistribucion, reconociendo un ejercicio complementario entre ellas (Fraser & Honneth,
2006).10°

En la formulacion de las politicas étnicas, los pobladores indigenas jugaron un rol
significativo en tanto actores de dichas politicas. Desde los inicios de la formulacion de las
politicas multiculturales, fueron predominantes los articulos que buscaban proteger los sistemas
culturales de los indigenas y los derechos sobre sus tierras (Pineda Camacho, 1997: 115; Wade,
2004: 260). Por su parte, para las poblaciones afrodescendientes dichas politicas habia
implicado un doble reto, porque los margenes de alteridad en cuanto a la definicion de lo étnico
operaban como una especie de sinonimo de lo indigena (A. Rojas, 2004). Mientras que para los
pobladores indigenas la mirada étnica sobre ellos fue anterior a la Constitucion de 1991, para
el caso de poblaciones afrodescendientes “pasaron a hacerse visibles como ‘afrocolombianos’
o como integrantes de ‘comunidades negras’; lo que se dio fue la produccién de nuevas
categorias étnicas que permitieron ampliar el abanico de sujetos considerados étnicos y
aproximarse a las poblaciones que historicamente habian sido visibles a través de categorias
raciales como ‘negro’, o mas clasistas, como “campesinos” (Yie Garzon, 2018:180), que para

el caso de Putumayo correspondia a la categoria de “colono”.

195 Nancy Fraser y Axel Honneth tienen una discursion amplia al respecto. El argumento citado es de Nancy
Fraser.



Por lo anterior, los indigenas estaban posicionados en un lugar privilegiado dentro de la
alteridad porque en muchas ocasiones podian mostrar rasgos diferentes como lengua, formas
de autoridad “tradicional” o adscripciones territoriales de limites identificables (A. Rojas, 2004:
159). Esto, a pesar de que la asignacion de ese conjunto de atributos implicaba formas de
violencia simbdlica que pasaban por su exotizacion y la esencializacion.

La subalternidad en la subalternidad (A. Rojas, 2004) de los sujetos afrodescendientes,
se vio reflejada en la negativa de muchos delegados de la Asamblea Nacional Constituyente de
considerar a los pobladores negros como “grupos étnicos” (Arocha en Wade, 2004: 260). Pese
a las negativas, la Constitucion incluy6 la Ley 70 de 1993 que definia los derechos a la tierra
para las comunidades riberefias ubicadas en areas rurales de la costa Pacifica. Tanto en la Ley
70, como el conjunto de articulos en torno a la etnicidad, las identidades indigenas y negras
eran abordadas como aquellas que se basan en la “comunidad tradicional”, imbricadas en la
tierra y definidas por diferencias culturales (Wade, 2004:260). A los pobladores
afrodescendientes los definia como: “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”."%

La forma en la que se definen dichos sujetos, desde la Ley 70 de 1993, esta orientada
por sefialar “huellas de africania” que se supone, todos los sujetos étnicos afrodescendientes
deben tener. Como he venido mostrando a lo largo del texto, la historia reciente de los
pobladores que hoy se reconocen como afrodescendientes en Putumayo, esta vinculada a unas
experiencias cruzadas marcadas por el empobrecimiento estructural, a los procesos de
configuraciéon regional en Putumayo, las dinamicas de migracion y despojo y a la
discriminacion. Discriminacion, que pese a estar relacionada con el pasado esclavista, también
tiene que ver con los procesos de jarquizacion social nacional y regional y con los marcadores
raciales de origen colonial.

El pasado de dichas personas esta vinculado a la manera en la que eran “visibles” en
tanto sujetos categorizados por misioneros y empresarios como “colonos”, pero adscritos a
prejuicios raciales. Por dicho motivo, era necesario situar los procesos de categorizacion y
autoidentificacion anteriores a su reconocimiento como sujetos ‘“afrocolombianos”. A
diferencia de los planteamientos elaborados por Nina S. de Friedmann y Jaime Arocha con

respecto a la “invisibilidad” de la categoria “negro” en contraposicion a una visibilidad de la
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categoria de “afrocolombiano”, para Restrepo (2013), por un lado, no hay un sujeto plenamente
constituido que posteriormente se haga visible, se debe, fundamentalmente, a que los procesos
de “visibilidad” que ayudan a producirlo. Por otro, que toda visibilidad esta asociada a formas
de invisibilizacion, lo que supone la inexistencia de una transicion entre unos sujetos invisibles
con unos visibles, mas bien, obedece a un cambio en la forma de visibilidad que para la década
de 1990 y 2000 se baso en la etnicidad.

Al respecto, Mayer Landazuri, lider del Consejo Comunitario Cultural de la Comunidad
Negra de la vereda de Villanueva, afirmaba que la organizacion en torno a consejos
comunitarios era la unica forma de “visibilidad” porque podian tener dialogos directos con el
gobierno central, pues, segun Mayer, si no se estd organizado en consejo comunitario, para el
Ministerio del Interior, no existe. Pero no solo por parte del gobierno, Mayer también hablo
sobre los imaginarios colectivos citadinos sobre lo “negro”: “Como ustedes dicen alla en
Bogota, en el Putumayo no hay negros”. Ambas experiencias estan mediadas porque desde las
décadas de 1990 y 2000 su régimen de visibilidad se ha basado en ellos como sujetos
étnicamente diferenciados. Sin embargo, dicha visibilidad se ve transgredida por ese imaginario
sobre la negridad que los ubica en otras geografias, como el Pacifico narifiense o el Caribe. Por
esas dindmicas, es necesario profundizar en los procesos de autoidentificacion como sujetos

afrodescendientes.

4.2 Procesos organizativos afrodescendientes en Puerto Limon- Putumayo

Como lo mencioné en los capitulos anteriores, el sistema de clasificacion social en
Putumayo, en décadas anteriores a 1990, partia de la categorizacién de pobladores negros como
personas “colonas”, una categoria que estuvo sujeta a multiples transformaciones durante todo
siglo XX. Las categorias sociales, al tener un caracter procesual, estdn sujetas a su reproduccion,
renegociacion o a su transformacion constante (Brubaker & Cooper, 2001). Como espero haber
mostrado aqui, hacen parte de un ejercicio que obedece a los procesos de configuracion
regional, en los que participan distintos actores en virtud de multiples dinamicas sociales de
caracter politico, economico y social.

La experiencia cruzada del empobrecimiento y la discriminacién le dio contenido a la
categoria de “negro” y, por tanto, su autoidentificacion como tal. El entrecruce de dichas
experiencias, a lo largo del siglo XX, particip6 en la produccion de lo que narran como comun,
que con las politicas multiculturales se convirtieron en la base de los procesos de
autoidentificacion en torno a la categoria de “afrocolombiano”. Por ello, la organizacion de

consejos comunitarios, mas alla de responder a lo que el marco juridico supone sobre los grupos



humanos que se autoidentifican como comunidad étnica, al suponerlos como poblaciones
naturalmente dadas y organizadas, esta respondiendo a la interaccion discursiva con las
politicas multiculturales, la cual se soporta en las mismas experiencias que hacen parte de
marcos culturales comunes y que estan relacionadas al desplazamiento, la exclusion social, el
menosprecio, etc.

Tras la Constitucion politica de 1991, como ya mencioné, que supuso a las comunidad
afrodescendientes como sujetos de derechos especiales, los consejos comunitarios se
establecieron como los territorios colectivos de comunidades negras, siendo el Decreto
Reglamentario 1745 de 1995 la tnica disposicion legal existente que sefiala su conformacion,
integracion, registro y funciones (Corporacion Autonoma del Cauca, 2015). A continuacion
destacaré algunos de los procesos organizativos con los que pude relacionarme en Puerto
Limo6n. En ambos procesos organizativos se destacada algo que he venido mencionando: la

formacion del sujeto dentro de su mismo proceso de categorizacion.

4.2.1 Organizacion de Comunidades Negras de Puerto Limon

La Organizacion de Comunidades Negras de Puerto Limon fue la primera organizacion
que se conformd con base al surgimiento de la Ley 70 de 1993, en ese departamento. Dicha
organizacion es reconocida como “la madre” de todos los consejos comunitarios debido a que
fue el primer esfuerzo organizativo en el marco de las politicas multiculturales de 1991. Por
esos afos, dofia Petrona Castillo y don Libardo Mesa crearon el comité. Don Libardo Mesa era
el presidente, dofia Petrona Castillo vicepresidenta, dofia Rubi Ortiz secretaria, dofia Flor Alba
Cortés la tesorera y don Santiago Cabezas el fiscal.

Segun sus relatos, su interés y motivacion para conformar dicha organizacién fue
“exponer” su cultura, cosa que, en Puerto Limon desde su llegada a dicho territorio, habian
hecho unicamente los indigenas. Con respecto a las “manifestaciones culturales” de los
indigenas, dona Petrona se preguntaba: “;Por qué nosotros siendo afro y teniendo también
nuestra cultura, no podiamos exponerla? podiamos hacerlo. Entonces ese fue mi objetivo, o
nuestro objetivo, porque no puedo sacar pecho yo sola, fue con Libardo Mesa”.?*!

Una de las condiciones que posibilitaron el trabajo colectivo como afrodescendientes
fue su experiencia en algunos encuentros que algunos miembros de Orconepul tuvieron con
los ingas de Puerto Limén. Dofia Petrona Castillo relataba que, junto al puesto de salud, habia
un cabildo indigena, y, un dia, a mediados de la década de 1990, se encontraba alli ella y una

monja jefe del convento. Mientras escuchaban el evento indigena, la ltima le dijo:



— jTan bonito que hablan entre ellos! y nosotros no sabemos acd qué es lo que ellos
estan diciendo.

Dona Petrona Castillo y la monja le preguntaron a dofia Gumercinda Ceromeca —una
indigena inga— qué era lo que decian,

— Bienvenidos negros a la reunion — respondié Gumercinda.

Las dos quedaron extrafiadas frente a esa respuesta y le preguntaron a don Luis Mongoy
-también indigena- qué era lo que habian dicho, y repitio:

— Bienvenidos los negros a la reunion.

A partir de ese momento, don Libardo y dofia Petrona comenzaron a frecuentar las
reuniones con la gente del cabildo, cuyo representante era Gabriel Muyi. Para ese evento,
Muyui invit6 algunos organizadores de Orconepul -incluida Petrona- y los llevo a San Antonio
del Guamuez durante 9 dias, desde el cabildo, cubrieron sus transportes, comida y estadia.
Después de esos 9 dias, se instalaron tres noches en Mocoa frente a la alcaldia e hicieron un
paro solicitando el terreno para construir una casa cabildo al lado del terminal.'”

Durante esas noches, gracias al hijo de Chachana, Orlando Mesa, quien para ese
entonces era sacerdote en Mocoa, las dejo instalarse dentro de la parroquia del municipio
a dona Petrona, dofia Nora y dofia Rubi, argumentando que a diferencia de los indigenas, ellas
no tenian experiencia para ese tipo de eventos. Una experiencia parecida tuvo dofia Petrona
Castillo con un sefior -desconozco su nombre- de Florencia-Caqueta'®® quien les dijo que tenian
que ir a Bogota a tocar puertas.

Tanto las ideas recibidas por ese sefior, como las de los indigenas inga de Puerto Limon,
fueron de gran ayuda en un momento en el que “no tenian en qué caerse muertos”'%. Toda la
gestion, incluyendo los vidticos y la financiacion de dichas actividades provenia de los
organizadores de Orconepul.

Dona Petrona Castillo afirma que, de dicha experiencia, aprendieron la capacidad
organizativa, que entre otras cosas, los indigenas les decian: “no tengan miedo, ustedes tienen
que hacer esto, vea, cuando necesiten una protesta traigan una manila y la atraviesan de un lado
de la calle a otra”."°

La larga trayectoria organizativa de poblaciones indigenas a nivel nacional, anteriores

a la Constitucion de 1991 (Pineda Camacho, 1997), asi como la anterior capacidad organizativa
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de las poblaciones inga en Puerto Limoén, en parte, ayudd a configurar los horizontes
organizativos para la gente afro en Puerto Limon. Dona Petrona Castillo leia las formas de
protesta indigena como buenos modos debido que no usaban formas violentas para exigir sus
derechos y a cambio de eso, la gente los respetaba.’

La articulacién entre indigenas y quienes hoy se visibilizan como “afros” destaca sobre
lo demas porque las reflexiones sobre organizacion colectiva elaboradas a partir de la etnicidad,
diagraman una ilusionaria desarticulacion entre poblaciones indigenas y negras. Sin embargo,
la realidad es que para el caso de Puerto Limon, no son procesos de reconocimiento individuales
sino dinamicas relacionales que han potenciado ejercicios de reconocimiento y visibilizacién
importantes, para indigenas y afrodescendientes.

Con base en esas experiencias, Orconepul empez6 a gestionar la colectividad saliendo
a las calles con el fin de “infundir la cultura”, debido a que necesitaban que mas negros se
sumaran, ayudaran y aportaran. Una de las primeras reuniones, y una de las mas significativas
en Puerto Limodn, se hizo con el fin de que lideresas y lideres negros, de distintas partes del

Putumayo, se reunieran y gestaran procesos de colectividad més amplios.

4.2.2 El Consejo Comunitario Cultural de la Comunidad Negra de la vereda de
Villanueva

El Consejo Comunitario Cultural de la Comunidad Negra de la Vereda de Villanueva
es un consejo comunitario del municipio Piamonte- Cauca. Su representante legal es Mayer
Landazuri, hijo de Dofia Petrona Castillo, quienes durante muchos afios habian vivido en el
Cauca. Con la entrada del M-19 a Piamonte, dofia Petrona y su familia abandonaron el Cauca
y migraron a Puerto Limén. Afos después, volvieron a migrar hacia Mocoa, por una serie de
asesinados que estaban ocurriendo en Puerto Limon, ejecutados por grupos al margen de la ley.
Por esas circunstancias, la familia de Petrona, tiene tierras en Cauca, Puerto Limén y Mocoa.

Como ya mencioné, dofia Petrona Castillo tuvo participacion en la formacion de
ORCONEPU, pero dejo de trabajar ahi tiempo después. Posteriormente, con el trabajo de su
familia en Mocoa se conform6 dicho consejo comunitario, siendo los miembros de su
familia los representantes juridicos del consejo. La primera fase de su conformacion fue la
aprehension de la Ley 70 de 1993. Al respecto Mayer Landazuri mencionaba que:

Habia tres, cuatro leyes que teniamos que masticarlas, digerirlas y medio aprenderlas. Y cogi a
todos y nos reunimos y [les dije] “revisen esta ley de tal a tal articulo y por favor hacen
exposicion”. Y estuvimos como casi un dia aqui, almorzamos y “a exponer sefiores”. Todos

I En esa misma entrevista, Petrona afirma que en Puerto Limén la gente los sigue respetando mucho, pero en
lugares como el Cauca, con el asesinato a varios lideres indigenas, ese respeto se ha perdido un poco.



estudiando. Entonces por ejemplo usted les dice a algunos de ellos “;cual es la ley 74577, alguno
le respondera, otro dira “eso qué, como es”. Pero si, mas o menos tienen entendido. Igual hay
muchos vacios, claro, pero lo basico como para defendernos.''?

El conjunto de articulos que conforman la Ley 70 de 1993, que estaban siendo
aprehendidos por ese consejo comunitario, se refieren a lo que deberia ser una “comunidad
negra”, que como menciong, se trata de un grupo de personas que viven o provienen de tierras
baldias y zonas rurales riberefias ubicadas en la Cuenca del Pacifico o aquellas ubicadas por
fuera de ¢él, que viven de précticas tradicionales de produccidn y tienen practicas culturales
ancestrales. Bajo esos términos, a primera vista parece que dichos pobladores se ajustan al perfil
de la norma, sin embargo, lo que quiero resaltar es que el proceso de reflexion sobre ellos como
sujetos “étnicamente diferenciados”, no ocurre de manera inmediata. Cuando la gente se
preguntaba por la etnicidad e incorporaba el deber ser de lo que esta supone, habia un proceso
de formacién sobre ellos como sujetos étnicos que ocurria simultaneamente al proceso de
categorizacion.

Ubicarse como sujetos étnicos, como mencion¢, también establece que se piensen como
sujetos “visibles”. Cuando Friedemann (1984) hablaba de “invisibilidad y estereotipia™ del
negro, lo hacia desde una percepcion analitica, pues aparecen como parte de una “estrategia de
dominio proyectada a lo largo del tiempo y el espacio a lo largo de casi cinco siglos” que oculta
sus presencias y aportes (510). En la practica, la gente que provenia de Barbacoas, a pesar de
vivir la experiencia de la racializacion, es decir, a la vivencia de dindmicas racistas -que también
menciona Friedemann- la gente no le atribuia dichas experiencias a la invisibilidad o a la
racializacion en tanto conceptos, pese a que ellos agenciaran mecanismos de respuesta frente a
esas experiencias. En relacion con ello, retomando nuevamente el concepto de “visibilidad”,
para el caso de los pobladores de Puerto Limdn, posicionarse desde dicha categoria tiene que
ver con la construccion discursiva elaborada por la retérica del multiculturalismo.

Por esa razon, una de las paradojas es que a pesar del cardcter “visible” que propone el
multiculturalismo, la conformacion de consejos comunitarios y la titulacion colectiva en Puerto
Limon no ha sido un procedimiento del todo sencillo. Mayer Landazuri comentaba que, en el
2014, iniciaron el proceso para ser reconocidos como consejo comunitario, solicitud que se
aprobo frente al Ministerio del Interior con la resolucion 0220 del 2015. La visita que debia
realizar el Incoder nunca se llevo a cabo, y cuando las personas que estaban en el consejo se

percataron del estado del proceso de verificacion, se fijaron que aun no estaba en tramite.
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Posteriormente, cuando del Incoder se transformdé en la Agencia Nacional de
Tierras(ANT), sucedid lo mismo. Para el 2018, por los fallos elaborados por la ANT estuvieron
expuestos a perder dicha resolucion, cuestion que para el 2020 seguia pendiente. Segiin Mayer,
existia una negativa por parte del Ministerio del Interior para reconocer unos territorios del
Cauca como parte de los territorios presentados. Al respecto, Mayer Landazuri narrd

Bueno hermano, la verdad no es cosa mia, o me titulan lo que tengo o revisen la norma, porque,
cOmo yo voy a ponerme a... si me dicen “la tierra tiene que ser ancestral” ;si me entiende?, si
me dicen “la tierra tiene que ser ancestral” ;por qué me ponen a buscar una tierra (nueva) que
no ha sido, ;si?. Por el total de familias afiliadas [28], debia tener alrededor de 7 hectareas solo
en Putumayo, las cuales no tenia. Después de titular esas tierras en Putumayo, podia titular las
tierras en el Cauca, antes no.

Por esas experiencias, Mayer Landazuri entiende los consejos comunitarios como una
formalidad, “si no es consejo comunitario entonces ante la alcaldia usted no existe, si no es
consejo comunitario ante la gobernacion tampoco te va a reconocer”.!'* Retomando las palabras
de Mayer: “en el Putumayo no hay negros”, pero si usted va al Ministerio all4 le van a decir:
“alla en el Putumayo hay tantos consejos, estan distribuidos asi, les dan un mapita y les dicen
en qué lugar estan exactamente los que han ido a hacerse registrar. Pero si yo como comunidad

negra no me voy a registrar entonces no existo. Entonces esa es la ventaja”.'*

4.3 Experiencia migratoria: la objetivacion de las practicas como referentes de identidad
cultural

Para Pierre Bourdieu (2006) el acto de categorizacion, cuando logra hacerse reconocer
o0 se ejerce por una autoridad reconocida -en este caso desde el Estado-, instituye una realidad,
usando el poder de revelacion y de construccidn ejercido por la objetivacion del discurso (172).
Esto se aplica también a las categorias “étnicas” o “regionales”. Con la etnicidad, que suponen
una diferencia cultural, se establecen una serie de criterios, que mas alld de ser cuestiones
“naturales”, son una construccién social.

En ese sentido, autoidentificarse como sujeto €étnico, implica ser parte de un proceso
performativo que pasa por la objetivacion de las practicas que generan que ellos se sientan y
puedan ser percibidos como culturalmente “diferentes”. Yie (2018) plantea como hipotesis, que
en Colombia, apelar a la visibilidad que propone el multiculturalismo ha dependido de la

posibilidad de ser reconocido como sujetos “ancestrales” o “ecologicos” (134).
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En este apartado quiero profundizar en dos practicas de las que ya he hablado: la
economia aurifera y las practicas religiosas, las cuales, como mencioné en los capitulos
anteriores, estuvieron asociadas a la experiencia migratoria. En la Ley 70 de 1993, la economia
aurifera se contempla como una “practica tradicional de produccién”, que se refiere a las
“actividades y técnicas agricolas, mineras, de extraccion forestal, pecuarias, de pesca y
recoleccion de productos naturales en general, que han utilizado consuetudinariamente las
comunidades negras para garantizar la conservacion de la vida y el desarrollo
autosostenible”.!'> Por su parte, las practicas religiosas se incluyen dentro de las nociones que
se usan en el marco juridico para definir a una poblacién como “comunidad negra”, esta se
refiere a un “conjunto de familias de ascendencia afrocolombiana que poseen 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 las distinguen
de otros grupos étnicos”.!'1°

Sin embargo, como he venido mostrando, antes de 1990 predominaba una vision muy
distinta de dichas practicas. En el primer capitulo di cuenta de la forma en la que la economia
aurifera, entendida desde la experiencia migratoria, tensiond6 y gestd6 procesos de
autoidentificacion y diferenciacion al interior de la categoria de colono. Primero, mediante la
economia aurifera se tension6 el deber ser del “colono”, al ser considerada por los funcionarios
del gobierno central como una practica “rudimentaria” que generaba pocos ingresos. Una
lectura aparentemente contrapuesta a las racionalidades econdmicas de los pobladores colonos
no negros. Segundo, al ser considerado el oro como un sujeto que participa de relaciones
sociales, al tener una relacion ontologica con dichos pobladores, se reprodujeron y compartieron
unos marcos culturales comunes que no se transmitian con pobladores oriundos de otras
regiones. Y tercero, en el trabajo en las minas se gestaron procesos de reconocimiento de ellos
como sujetos pobres, estableciendo mecanismos de respuestas a dinamicas que les hacian
determinar que situaciones eran justas e injustas.

Con el paso a multiculturalismo, la extraccion de oro empezo a ser entendida como una
practica econdmica “tradicional”, un transito que, ademas, confluy6 con el posicionamiento del
discurso frente a la biodiversidad (Restrepo & Velandia, 2017: 172) y con la restructuracion de
la economia neoliberal desde una “fase ecologica” (Escobar, 2007; Wade, 2004). En ese marco,
los sujetos étnicos indigenas y afrodescendientes -en mayor medida indigenas- ocuparon el

lugar de nativos ecologicos, en el sentido que le asigna a esta expresion (Ulloa, 2004).

115 Ley 70 de 1993.
16 Ley 70 de 1993.



Por su parte, en el segundo capitulo mostré como la experiencia migratoria, las practicas
religiosas -los belenes-, como uno de los espacios en donde se experimentaba la discriminacion,
pero también, como desde ese mismo contexto se gestaron formas contestatarias a dichas
dinamicas. Particularmente para los “colonos blanco-mestizos”, dichas practicas eran objeto de
burla, y las denominaban como “bullosas”, para los misioneros, figuraban como practicas
supersticiosas y carentes de seriedad. Siendo estos comentarios parte de formas discriminatorias
de referirse a estos pobladores. Con el multiculturalismo, dichas practicas empezaron a ser
pensadas desde la cultura. Se transformaron en un marcador diferenciador entre quienes son 'y
quienes no son portadores de cultura. En una de las conversaciones con dofia Petrona, afirmaba
que los unicos que tenian cultura en Puerto Limon era la gente afrodescendiente e indigena,
mientras que los colonos “no hacen ni pa "alzar ni pa dejar caer. La gente colona de Limoén es
gente que puedo decir... es como que si, no tienen. Pa alld, de los colonos usted no oye una
fiesta, eran los indigenas o los afro”.!'” En esa misma charla, Mayer afirmaba: “Uno
normalmente por su cultura, los que tienen demostraciones culturales siempre han sido las
comunidades negras, los indigenas, entonces no espere que los colonos hagan algln tipo de
expresion”.!18

Tanto las palabras de dofia Petrona como Mayer, muestran varias cosas: por un lado,
una inversion simbolica en donde se posicionan los sujetos colonos como personas ‘“‘sin
cultura”. Desde el punto de vista de sujetos étnicos, eso significa mucho. Los indigenas en
Putumayo durante siglos fueron considerados como gente cuyas practicas debian ser borradas,
y por eso de gestaron politicas y estrategias que buscaban el blanqueamiento cultural de dichos
grupos. Por su parte, los pobladores negros, como mostré en el segundo capitulo, recibieron una
serie de criticas por parte de misioneros y colonos no negros que en el fondo suponian unas
formas correctas y no correctas de llevar a cabo las celebraciones religiosas. Es decir que la
incorporacion de categorias étnicas, especificamente para los pobladores afrodescendientes en
Puerto Limon, significo que se posicionaran como sujetos de aprecio social, comprendiéndolos
como portadores de cultura. Percepcion que puede ser matizada, porque a pesar de adquirir
cierto grado de aprecio, el reconocimiento como sujetos étnicamente diferenciados no ha
resuelto dimensiones como el racismo estructural que viven estas poblaciones en todo el pais
(Restrepo, 2012).

Por otro lado, una variable muy importante es como, ademas de ser objetivadas unas

practicas concretas, se objetivan los marcos temporales en las que estas ocurren. Cuando Mayer
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dice que las comunidades negras siempre han hecho demostraciones culturales, a pesar de que
se refiere a que es una tradicion, no siempre ha sido atribuida a una dimension cultural.

Retomando la objetivacion, una reflexion importante es que la pregunta por la etnicidad
y la cultura no se agotan con su autoidentificacion como sujetos afrocolombianos, ni tampoco
con la existencia per se de determinadas practicas. En dicha conversacion, cuando se le preguntd
por las manifestaciones con las que se muestra la cultura, Mayer habl6 sobre la gastronomia,
sobre la danza y la musica. Con respecto a la danza, afirm6 que se acogian a las danzas
especificamente del Pacifico, como por ejemplo: la jota narifiense, el currulao, el mapalé, y la
chirimia. A excepcion de la jota narifiense y el currulao, el mapalé es una danza de tradicion
del Caribe Insular y la chirimia es tradicion chocoana.

Con estos argumentos no quiero quitarle el valor estructurante que tienen dichas
practicas dentro de la vida de estos pobladores, para mucha gente, dichas practicas siguen
portando el mismo valor. Las percepciones sobre estas practicas, no solo involucran la
objetivacion de las practicas culturales gracias al multiculturalismo, sino también cambios
generacionales, la relacion con otros pobladores, practicas y sensibilidades, y los ritmos propios

de la vida.

4.4 Conclusiones

Para las poblaciones rurales la Constitucion de 1991 supuso un nuevo sistema de
categorizacion social basado en la diferencia cultural. Esa nueva forma de organizar la
poblacioén, generd que los pobladores que provenian de Barbacoas dejaran de ser categorizados
como colonos y pasaran a serlo como sujetos afrodescendientes. Con el posicionamiento de la
retorica del multiculturalismo, las identidades indigenas se situaron en un lugar privilegiado,
mientras que las discusiones en torno al caracter étnico de poblaciones afrodescendientes eran
ampliamente cuestionadas. Después de multiples esfuerzos, la Ley 70 de 1993 reconocio6 a
dichas poblaciones como sujetos étnicamente diferenciados.

La diferencia cultural supone que los afrodescendientes sean considerados como
portadores de unas practicas y una historia compartida que alude a sus “huellas de africania”.
Sin embargo, en relacion con lo que he mostrado a lo largo de esta investigacion, la historia
reciente de dichas personas esté sujeta al empobrecimiento estructural, la discriminacion, y a la
migracion y despojo. Tales experiencias fueron las bases para que, en el pasado, sus procesos
de autoidentificacion estuvieran articulados por la categoria de “negro”.

En este capitulo también mostré como el multiculturalismo supone un régimen de

visibilidad basado en la etnicidad, el cual genera que algunas experiencias del pasado de dichos



pobladores sean entendidas por la “invisibilidad”, pues, al situarse como sujetos
afrodescendientes, expresan que los imaginarios sobre ellos en regiones como el Putumayo a
veces no son concebibles para muchos citadinos.

En virtud del proceso de configuracion como sujetos étnicos, se destacaron dos cosas:
por un lado, tales procesos solo pueden ser pensarlos en articulacion con otras organizaciones
como la indigena, quienes fueron determinantes para la organizacidon étnica de pobladores
afrodescendientes en Puerto Limén. Por otro, que reconocerse como sujeto étnico implica un
proceso de subjetivacion, lo que en ultimas, ilustra como la categoria de “afrodescendiente” no
se refiere a un sujeto transhistorico.

Por ultimo, en virtud de esa formacion del sujeto “afrodescendiente”, muestro cémo
dichos pobladores objetivan las practicas por medio de las cuales se expresaba la experiencia
migratoria. La economia aurifera, comprendida como practica tradicional de produccién y las
practicas religiosas, entendidas como uno de los marcos de referencia para pensar las

“comunidades negras” y la reproduccion de sus valores culturales.



CONCLUSIONES

Esta investigacion surgi6 a partir de un trabajo de campo, realizado en el 2018, en el
marco de un proyecto de la Pontificia Universidad Javeriana. En términos amplios, este trabajo
de grado se sitla como un intento de ubicar histéricamente poblaciones que hoy se reconocen
como afrodescendientes en Puerto Limén, Putumayo; personas provenientes de Barbacoas, que
llegaron a la region en la década de 1930. A pesar de casi un siglo de permanencia en dicha
region, hay enormes vacios investigativos sobre sus trayectorias y experiencias, no solo de
quienes estan asentados en Puerto Limon, sino también de aquellos ubicados en otros
municipios del Putumayo como Orito, San Miguel, Puerto Asis y la Hormiga

En el marco del proyecto desarrollado en el 2018, Luisa Sanchez, Eduardo Restrepo y
mis compaifieras, fueron testigas de los enormes esfuerzos que hice para construir una vifieta
etnografica con ciertos matices historicos, para dar cuenta del poblamiento de estos pobladores
en Putumayo. Mi principal sesgo a la hora de ejecutar dicha vifieta, estaba relacionado con que
queria hablar sobre un poblamiento afrodescendiente con las categorias y las experiencias
vividas de estas personas como sujetos étnicos. Desde el sentido comun, pensamos que las
personas que se autoidentifican como afrodescendientes siempre han sido entendidas desde los
marcos de la alteridad, como lo plantea el multiculturalismo, o que sus experiencias historicas
unicamente estan ligadas a un pasado esclavista.

En virtud de lo anterior, los ejes que guiaron la reflexion sobre este proceso, fueron:
primero, que dichas poblaciones no han sido categorizadas de la misma manera a lo largo de su
presencia en Putumayo. Segundo, que las caracteristicas fenotipicas, en un pais cuya
conformacién ha estado atravesada por la “colonialidad del poder” (Quijano, 2000) tan fuerte,
no pasan por alto. Con base en eso, plante¢ una investigacion que diera cuenta, por un lado, de
los procesos que mediaban y movilizaban los sistemas de clasificacion que habian categorizado
a pobladores provenientes del Pacifico narifiense que se asentaron en Puerto Limén. Por otro,
la forma en la que dichos pobladores habian respondido a ellos, a partir de experiencias
cruzadas, que respondian directamente a los procesos de categorizacion en los que participaban
y que fueron la base para la autoidentificacion de ellos como sujetos “negros”.

Metodolégicamente, encontré oportuno apelar a lo que Mara Viveros (2016),
retomando a varias autoras feministas, denominan como ‘“interseccionalidad”, la perspectiva
tedrico-metodoldgica que pretende dar cuenta de la “percepcion cruzada de las relaciones de
poder”, que, para este trabajo, fueron la interseccion entre clase y raza. También encontré

necesario asumir un enfoque genealdgico de las identidades partiendo de la lectura que Santiago



Castro Gomez (2008) quien retoma a Foucault y a Friedrich Nietzsche, en la cual se parte de la
inexistencia de un sujeto transhistérico que se ubique por fuera de las relaciones discursivas
que los producen. Finalmente, el didlogo con la reflexion de E.P. Thompson (1981, 2012) y
Joan Scott (2001) la relacion entre experiencias y la formacion de la conciencia de clase o los
sujetos, respectivamente, halle importante incorporar las experiencias al analisis de los procesos
de categorizacion y autoidentificacion colectiva (Joan Scott, 2001).

En virtud de la urgencia de los procesos histéricos, esta investigacion mostrd varias
cosas. Primero, que la categoria de “colono”, la cual agrupd a pobladores provenientes de
multiples lugares de Colombia, estuvo ligada a distintas representaciones, en su mayoria,
gestadas desde espacios de poder econdmico asociados al “posicionamiento” de la regién a las
logicas del “progreso” y el “desarrollo”, instituciones del Estado o desde una articulacion entre
ambas. En el desarrollo del trabajo, argumenté que, en el periodo comprendido entre 1938 y
1960, dicha categoria estuvo asociada con la “civilizacion” y con lo “blanco”, agrupando la
poblacién con las caracteristicas mencionadas, bajo la categoria de “colonos blancos”
(incluyendo, incluso, pobladores de tez negra que migraban desde Barbacoas). Todo ello de la
mano con procesos de mestizaje cultural que pretendian “civilizar” tierras “salvajes” mediante
la interaccion y el trabajo de los “colonos™.

Para el segundo periodo, 1960-1993, los valores y representaciones atribuidas a los que
eran designados como “colonos” cambiaron. Los procesos que movilizaron dicho cambio
fueron: primero, la materializacion de los discursos del indigenismo desarrollistas mediante la
creacion de la Division de Asuntos Indigenas en 1961, que cuestiono la idea de que el colono
era el unico sujeto util para el desarrollo de la geografia amazonica, y, a su vez, situd al
“indigena” como un sujeto que, mediante su desarrollo integral y la conservacion de practicas
“atiles” podia convertirse en un prospero campesino. Segundo, con el auge de la economia
petrolera en la década de 1960, las representaciones hacia los “colonos” giraron en torno a la
amenaza y la mala fe, en parte, porque la presencia de dichos pobladores en esa geografia era
una amenaza para el poderio economico de la Texas Oil Company, compaiiia que, ademas,
cometia abusos y los explotaba laboralmente. Tercero, con el auge de la economia cocalera la
representacion se tornd mas hostil porque figuraban como “ilegales” y, adicionalmente, en
articulacion con la fase ecologica del neoliberalismo, fueron posicionados como depredadores
de la selva amazonica. Esta imagen del colono se contrapuso al sujeto indigena, el cual era
representado como el “nativo ecoldgico” (Del Cairo, 2019; Ulloa, 2004). Esas dindmicas
generaron que los pobladores que eran categorizados como colonos, experimentaran el

empobrecimiento que, fundamentalmente, reunia elementos como el despojo de tierras y la



explotacion laboral. Y, a partir de ahi, gestionaron una serie de demandas articuladas a dicha
categoria que permitieron su autorreconocimiento como “colonos”.

Segundo, muestro que, a pesar de que los pobladores que provenian de Barbacoas
fueran categorizados como “colonos”, estaban sujetos a la racializacion producto de
representaciones sobre lo “negro” de origen colonial. Es decir que la categoria de “colono” pese
a ser ampliamente usada como una categoria “genérica”, porta un conjunto de dindmicas en las
que se apela al color de la piel y a la discriminacion para la reproduccion de ordenes sociales
jerarquizados. Eso se ve reflejado en las experiencias de quienes portan dicha categoria. La
experiencia del empobrecimiento y la racializacion, entre 1930 y 1993, gestd procesos de
autoidentificacion como pobladores “negros”. Para el primer periodo, la racializacién se vincula
a los modos en los que estas personas eran entendidas por parte de misioneros capuchinos,
quienes los describia como una “raza de hierro” y, desde sujetos indigenas, quienes al emitir su
rechazo hacia nuevos pobladores (misioneros, colonos y patrones) le manifestaban a los
barbacoanos su desprecio, basados en el color de la piel. En el segundo periodo, con
informacion empirica mas amplia, doy cuenta de la forma en la que colonos no negros y
misioneros desprestigiaron las practicas religiosas de los barbacoanos mediante prejuicios
raciales.

Desde la experiencia migratoria, argumenté€, dichos pobladores tensionaron la categoria
de “colono” y propiciaron espacios de agenciamiento en virtud de dichos procesos de
categorizaciéon. Por medio de la economia aurifera -que desde una dimensién ontoldgica
posiciona al “oro” como un sujeto social- y las practicas religiosas, siendo muchas de dichas
practicas desde ocurria el desprestigio, se generaron una serie de experiencias comunes -
incluyendo la experiencia del empobrecimiento- que sentaron las bases de un proceso
autoidentificacion como pobladores “negros”.

Tercero, con el cambio de sistema de clasificacion social de la poblacion rural, esta vez
oficial al estar sujeto a leyes y normas, el multiculturalismo posicion6 en la década de 1990 a
los sujetos anteriormente autoidentificados como “negros” como sujetos étnicamente
diferenciados bajo la categoria de “afrocolombiano”. Los procesos de autoidentificacion con
dicha categoria, a diferencia de lo que se podria pensar, involucraron procesos de adopcion
discursiva de lo que significa ser un sujeto afrodescendiente y, en relacion con ello, generaron
articulaciones con organizaciones indigenas del Putumayo. Asimismo, dentro de dicho proceso,
de pensarse como sujeto €tnico, ocurre un proceso de objetivacion de las practicas que en las

décadas anteriores a 1990, habian sido los marcos culturales comunes y compartidos mediante



los cuales dichos pobladores respondieron a dinamicas de diferenciacion, que desde el
multiculturalismo se situaban como “practicas tradicionales”.

En virtud de lo anterior, reconozco una serie de vacios dentro de dicha propuesta, que,
fundamentalmente, estuvieron relacionados con la busqueda de informacion que fue compleja
por varias razones. La primera, por la coyuntura actual por la pandemia por COVID-19, que
como mencioné anteriormente, no me permitié hacer trabajo de campo en la region y restringio
el acceso al Archivo General de la Nacion. La segunda, por la poblacion trabajada. Al ser
incluidos dentro de la categoria de “colono”, la informacion disponible era de caracter a muy
general, pues era dificil determinar en qué momento se referian a la gente que venia de
Barbacoas. Por esa razdn, la busqueda de fuentes primarias implicé un trabajo muy cuidadoso.
La tercera, por la geografica trabajada. A diferencia del Alto Putumayo y el Bajo Putumayo, de
los que se encuentra gran cantidad de informacion, las fuentes sobre Puerto Limon son escasas
y mucha de ella se referian, especialmente, a la poblacion inga que vive alli. Conjuntamente,
dichas dinamicas restringieron la busqueda y miradas mas profundas sobre dichas poblaciones
en esa region.

En virtud de esas limitantes y al tratarse de una investigacion de tipo exploratorio, son
muchas las lineas que quedan abiertas para proximas investigaciones, pero quiero destacar tres
que creo fundamentales. La primera, desde un punto de viste metodoldgico sobre la
“interseccionalidad”, seria pertinente abordar el género y darle profundidad al origen regional.
Dos variables fundamentales para complejizar la mirada sobre la colonizacion y la poblacion
colona. El género ha sido una dimensién poco trabajada dentro de dichos procesos, y que es
importante complejizarla en contextos de movilidad interna tan constantes como los hubo en
Puerto Limén y otros municipios del Putumayo. En ese sentido ;Cudles son los roles y las
experiencias marcadas por el género en contexto de migracion interna? Teniendo en cuentalos
periodos de migracién en donde los varones se desplazaban por periodos de tiempo, y las
mujeres se quedaban en las casas, para el caso de las mujeres de Puerto Limoén, trabajando al
interior de las minas. En torno al origen regional, es una variable que ademas de dar cuenta de
la manera en la que estos sujetos son categorizados, también existen estereotipos relacionados
con el lugar de donde provienen y que estos, son determinantes en su relacionamiento con
otros pobladores y la forma en la que se introducen a otras regiones.

La segunda, relacionada con discriminacion de los pobladores racializados. A lo largo
del trabajo abordé¢ la racionalizacién desde unas practicas concretas, pero no solo ocurren ahi,

la racializacion ocurre en otras esferas de la vida social de la gente. Dicha variable es



determinante para pensar la reproduccion del trabajo en la economia petrolera y la economia

cocalera, comprendiendo que la racializacion esta presente en otras esferas de la vida social.
Y, por ultimo, profundizar como las presencias localizadas del Estado median formas

concretas de categorizacion, una relacion, que como mostré a lo largo de esta investigacion,

esta  relacionada con la  reproduccion del capital en estas  regiones.
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