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Entre melodias y antropologias en
clavede activismo: una entrevista
a Ochy Curiel’

-Ochy, quisiéramos empezar con tu recorrido personal, para ver como es que llegas a la
antropologia y a partir de ahi vamos viendo las otras preguntas.

Ochy: Es que esa es una pregunta compleja, imaginense, una trayectoria tan larga, pero
bueno, de las cosas que me gustan decir, es que yo soy Ochy Curiel Pichardo. Naci en Santiago,
en Republica Dominicana, un pais del Caribe y una ciudad complicada, porque a la vez que hay
tanta resistencia de la gente, es una ciudad que yo digo siempre que es un poco facha (fascista),
sobre todo bastante racista. Tengo con ese pais una relacion compleja, porque sé que ahi esta
mi tierrita, estd mi familia, muchos amigos y amigas, est4 la musica, que yo creo que es parte
fundamental de mi vida. He sido cantautora durante mucho tiempo y cuando voy a Dominicana,
pues, busco a los musicos, a mi hermano que también es musico.

Y eso me conecta mucho con ese pais, pero a la vez, ese racismo, sobre todo racismo
antihaitiano, del que, yo estoy luchando hace muchisimo tiempo, cada vez estd peor, y eso se
ve ahora con las deportaciones masivas que se estan haciendo de personas migrantes haitianas,
y dominicanas, de origen haitiano, de papa y mama haitiana, que como yo escribi en mi ultimo
libro, el Estado Dominicano los desnacionaliz6. Entonces, yo con ese lugar tengo una serie de
contradicciones, a veces quiero ir, a veces no quiero ir nunca y asi sucesivamente, a veces me
quiero quitar la nacionalidad como una protesta ante esos hechos.

Tiene muchas cosas bellas. Si, si, y la culinaria es maravillosa, las risas de la gente, es
decir, que todo el tiempo tengo que estarme recordando todo lo maravilloso que hay alld y
las resistencias cotidianas, que yo creo que no solamente tiene Reptblica Dominicana sino el
Caribe entero.

Vengo de ahi, de una familia clase media baja, papa maestro de musica, mama profesora
de quimica y biologia, por tanto, el tema de la educacion para mi siempre fue central. Yo vengo
también de una familia de musicos y musicas, y eso es una herencia que yo agradezco mucho

1 Entrevista realizada via plataforma zoom el dia 26 de junio, por Eduardo Restrepo y Lia Ferrero
para PLURAL. Ochy Curiel es activista, antropo6loga, tedrica y cantautora dominicana, radicada en
Colombia. Referente del feminismo critico, del feminismo negro y del lesbianismo feminista.
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a mi papa y a la familia Curiel.

Y eso también es parte de mi trayectoria, porque me dediqué a la misica durante muchos
afos, inclusive vivi de ella cuando podia, pasando el sombrero, y produje dos discos, y lo que yo
producia era ligado a mi proyecto politico, porque nunca ha estado separado. Ya cuando llegué
a Colombia, después de haber estado en México, en Brasil, en Argentina. En ese momento,
ya estaba un poco cansada de pasar el sombrero, pero no me podia desprender de la musica,
entonces lo que hice fue batucada, ;no? Creo que hice la primera batucada que se llamé Togue
Lesbico, y luego ya siguid con La Tremenda Revoltosa, ambas con un proyecto politico también
desde el arte.

He sido hace muchas décadas activista, empecé primero por ese movimiento feminista
que pensaba que todas las mujeres eran iguales, y que la subordinacion de las mujeres se
explicaba por el género, aunque el género fue una categoria que vino mucho después. Y muy
prontamente entré a lo que yo he llamado los feminismos criticos, empezando por lo que hoy
se llama el feminismo negro, que en sus inicios en América Latina no le llamabamos de esa
manera, sino Movimiento de Mujeres Afro-Latinoamericanas y Caribenias, donde la apuesta
fundamentalmente era denunciar esa matriz de dominacion, de raza, clase y sexo, como le
llam¢ Patricia Hill Collins.

Creamos con otras compaiieras la Casa por la Identidad de las Mujeres Afro en el 1992.
Organizamos también el Primer encuentro de mujeres negras latinoamericanas y caribenias, He
sido parte del luego lesbianismo feminista una propuesta que no ha abordado tanto la inclusion
y el reconocimiento, sino que he tenido un cuestionamiento al régimen de heterosexualidad
en todas sus formas, no solamente en términos de sexualidad, de deseos, sino en términos de
relaciones sociales amplias, econdmicas, materiales, etcétera. Esa otra fuente, una base para mi
fundamental.

- Y esto es en los ochenta, Ochy cierto?, ;finales de los ochenta?

Ochy: Ochenta, si. Yo también vengo de la autonomia feminista latinoamericana que
empezamos en los noventa, ahi si, a cuestionar toda esta ldgica de institucionalizacion del
feminismo dependiendo de agendas del Banco Mundial, del Fondo Monetario Internacional,
toda la entrada de la cooperacion internacional también que definieron y, digamos, incidieron
mas bien, en las prioridades del movimiento, cosa que tenemos hasta hoy. Y no solamente del
feminismo, todos los movimientos sociales padecieron de ese proceso. Y estos tres activismos,
que casi se dieron al mismo tiempo, siempre digo que es la base por la cual hoy me sitiio como
feminista decolonial. Es decir, mas alla de que el concepto fue propuesto por Maria Lugones
ya con varias compaifieras -una de ellas, Yuderkys Espinosa- que ha sido mi cémplice en todo
esto, empezamos a construir esta corriente tedrica-politica, pues deciamos que estas corrientes
politicas, lesbianismo feminista, autonomia y el movimiento de mujeres afro tenian limitaciones
porque la mayoria se basaba en la identidad politica. Y nosotras, si bien reconocemos y sigo
reconociendo que las identidades son importantes, pues queriamos un proyecto politico
mucho mas transformador de las estructuras sistémicas. Y cuando nos encontramos con el
giro decolonial hicimos click, aqui es la cosa. Es decir, el giro decolonial nos da un soporte
historico, teorico, importante para entender la modernidad-colonialidad, pero, y siempre digo
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esto, parte de nuestros propios activismos fue lo que nos llevo a posicionarnos como feministas
decoloniales.

Entonces, reconozco en esa genealogia a esos feminismos afro, 1ésbicos, autdbnomos que
fueron fundamentales para posicionarme desde alli. Eso en términos politicos. Y en términos
académicos, pues yo empecé estudiando Trabajo Social. Un trabajo social en mi ciudad, que
era la unica universidad, Universidad Catolica Madre y Maestra, hoy se llama Pontificia
Universidad Madre y Maestra, era la tinica.

- Como la Javeriana (Pontificia Universidad Javeriana, Bogota, Colombia).

Ochy: Peor, peor. Entonces, bueno, para mi familia, sobre todo para mi mama y mi papa,
era muy importante que entraramos a la universidad, con todo el esfuerzo del mundo, porque la
verdad que hoy me pregunto cémo fue que lo lograron. -pues yo entré a estudiar ahi.

Fue un Trabajo Social bastante gringo (norteamericano), en el sentido de que era trabajar
por los pobres, en ldgica totalmente altruista, colonialista, etc. A pesar de que hubo algunos
profes y algunas profes que realmente tenian un compromiso con el pueblo. Venian muchos de
la filosofia de la liberacion, de la teologia de la liberacion, y yo creo que eso si me abri6 a mi,
en ese momento, en esas condiciones de esa universidad y de esa carrera, ese sentido de justicia
social.

Y por eso, mi musica tiene que ver con eso también. Es decir, lo que yo escribo, lo que
escribi, lo que canté, fue lo que en un momento se llamo6 La Nueva Trova, que en otro momento
se llamo la musica alternativa. Entonces, esa es mas o menos mi trayectoria de 62 afios que
tengo hoy.

Luego también, una cosa importante de mi trayectoria ha sido la migracion. Y es una
migracion interna en el continente, porque yo nunca aspiré ni a irme a Europa, mucho menos a
Estados Unidos, sino moverme en la region. Y eso tenia que ver con, digamos, mis movimientos
politicos también.

Es decir, estdbamos articulando el Movimiento de Mujeres Afro en América Latina y
el Caribe, igualmente el del Lesbianismo Feminista, y la Autonomia Feminista. Y esa era la
referencia que yo tenia para moverme a otros lugares. Porque a mi, Reptblica Dominicana, ya
me quedaba chiquita, ya queria salir de alla, por todo lo que les conté.

Entonces, migré primero a México, alld duré seis afios. Luego me fui a Brasil mas o
menos un afio y medio. Luego me fui a Argentina muy poco tiempo, porque senti, ademas yo
vivia en Buenos Aires, Lia ya tu lo sabes, es una ciudad bastante racista.

Y luego, por casualidad de la vida -no sé si por casualidad, digamos- estaba en un encuentro
feminista y me encuentro con la que hoy es mi compafiera Ana Milena Gonzalez. Y eso es lo
que me hace venir a Colombia. O sea, realmente esa cosa de que una viaja por amor existe.

Lo que pasa es que ese amor estaba acompanado también de que yo queria irme de Buenos
Aires y ademads queria explorar otras cosas. Y cuando llego a Colombia -y decir ademés que
Colombia fue el primer pais que yo visité en mi vida-. Porque a los 13 afios una tia mia, -a mi
hermana y a mi nos consideraban como gemelas- mi hermana cumplia 15 afios, yo tenia 13. Y a
mi hermana le preguntaron, ;/qué ta quieres, una fiesta o un viaje? Ella respondi6 un viaje. jPero
ese viaje!, cuando yo llegué a los 13 afios, —ya se pueden imaginar lo que es una adolescente-
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insoportables en esa época. A mi no me gustaba nada, ni la comida, ni la gente. Me parecia una
ciudad horrorosa. Fuimos a Guatavita, a Fusagasuga o sea, Colombia no estaba en mi plan. Por
esa situacion.

Pero cuando yo vengo aqui, luego de muchos afios, eso fue en el 2005, empiezo a ver una
serie de cuestiones que a mi me parecen maravillosas. Una es analizar, el tema de que Colombia,
a pesar del conflicto armado y todo lo que estaba pasando en ese momento, que fue muy duro.

- 'Y llegaste con Uribe en plena ejecucion.

Ochy: exactamente. Era un pais con una creatividad que yo decia, pero ;como esta gente
pueden crear tantas cosas a la vez? Desde la musica, desde el teatro, desde la gente en la
calle. Con Colombia se me empez0 a abrir el mundo. Y ademads, una de las cosas que hizo mi
compafiera en ese entonces, fue sacarme a ver este pais. Y yo vi mucha agua. Yo soy de agua.
Yo soy hija del Oxum.Y ademas, soy conejo de agua. Soy pisciana, es decir, el agua para mi es
fundamental, a pesar de la crisis que tenemos con ese tema.

Pero cuando yo empecé a ver eso, yo empecé a enamorarme de este pais. Y entonces,
ahora voy a contar porque llego a la antropologia. En ese momento, cuando yo llego —yo habia
empezado una maestria en la Republica Dominicana—, luego, como una se cree autdbnoma
totalmente, vivia de mi musica, de mi guitarrita. Pero cuando llegué aqui, yo dije, “mierda, yo
tengo que hacer algo en dos sentidos”: primero, porque a mi compafiera le salidé una beca en
Barcelona, acabando de llegar, y yo le dije, “vete”, porque si a mi me hubiera pasado lo mismo,
yo me voy. Al poco tiempo se va mi compafiera, yo casi no tenia relaciones aqui. Y yo decia, yo
tengo que hacer algo para hacer relaciones. Me meti al movimiento feminista, bastante blanco,
esencialista, etcétera, etcétera. Y yo me dije, voy a terminar la maestria.

Asillego yo a la antropologia. ;Por qué yo llego a la antropologia? Porque en el GLEFAS,
que es el Grupo Latinoamericano de Estudio de Formacion y Accion Feminista, un tejido que
tenemos hace mas de 20 afos, la mayoria hoy posicionada desde el feminismo decolonial, ya
estabamos haciendo investigaciones desde el activismo. Nos interesaba mucho dar herramientas
al movimiento social a nivel general, pero sobre todo a nosotras, y queriamos investigar.
Algunas teniamos intuiciones sobre como hacer investigaciones, yo sentia que me faltaban
métodos. Esa fue la motivacion fundamental por la cual yo llego a la antropologia, sobre todo
por la etnografia. O sea, yo queria saber qué era esa vaina de la etnografia, que se supone que es
un método particular de la antropologia, aunque muchas de las disciplinas lo hacen.

- Pero eso es un relato de los antropdlogos, no necesariamente es asi.

Ochy: Pues si, pero digamos, eso era la vision que yo tenia en ese momento. Entonces,
por eso llego a la antropologia, a hacer la maestria en la Universidad Nacional. Tengo que decir
que llegué en un momento muy interesante, porque claro, la antropologia, considerada la mayor
disciplina colonial, sin embargo, cuando yo llegué a la antropologia, yo me encuentro con unos
debates que yo dije: “jwow!”. O sea, estaba el giro decolonial, lo poscolonial, las antropologias
urgentes, las del mundo. Bueno, toda esta produccion, digamos, del pensamiento antropolégico
que se estaba cuestionando a si mismo.
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- Pero eso es una carreta, a la hora de la verdad, no hay tal cuestionamiento.
Ochy: No, una cosa es que lo digan, otra cosa que lo hagan.
- Bueno, pero significo de todos modos una ruptura ahi. ;Cuando fue esto Ochy?

Ochy: Esto fue en el 2009, 2010, que yo entro a hacer la maestria. Tengo que decir
también que me tocaron profes, asi como me tocaron profes jodidos, me tocaron profes super
interesantes. Yo me la disfruté muchisimo la maestria.

- (Cual de los profes lindos tuyos recordas?

Ochy: Pues mira, yo tuve una relacién académica, digamos, muy interesante con Marta
Zambrano. Y ademas fue después mi directora en el doctorado, Frangois Correa, entre otros.

Entonces, a mi la verdad que fue un momento muy importante. Ademas, yo creo que en
ese momento, ademads de las revisiones y los debates que se estaban haciendo, me permitid
articularme de alguna manera al movimiento estudiantil. O sea, yo era estudiante, a pesar de
que yo era la mas vieja de toda esa gente, de todos esos chiquitos. Y fue el mejor momento
de la Mesa Amplia Nacional Estudiantil (MANE), donde se hacian discusiones que a mi me
parecian fascinantes. Presioné mucho mis compafierxs para que nos metiéramos en ese proceso.
Entonces, yo tengo muy buen recuerdo de la maestria.

Después hice el doctorado, y esto porque yo tuve la suerte, y eso lo tengo que decir, que
por eso yo amo este pais, porque me abrio muchas puertas. Una de esas puertas es que yo, antes
de hacer la maestria, ya me estaban buscando en la Escuela de Estudios de Género para dar
clases. Y eso, yo creo que eso de verdad es un privilegio muy grande.

Ya yo empecé a dar clases en la Escuela, porque me acuerdo que a Luz Gabriela Arango yo
le dije que en el GLEFAS ya estdbamos haciendo hace mucho tiempo formacion en cuestiones
de racismo, de heterosexismo, etcétera, y ella me dijo, ““; por qué no me presentas esos programas
que ustedes estan haciendo?” Y yo le presento, y nada mas y nada menos, escogen la propuesta
de un curso que nosotros haciamos sobre teoria lésbica feminista. Fue el primer curso que se dio
sobre ese tema, no solamente en la Nacho (Universidad Nacional), yo diria que en Colombia.
Yo empecé a dar clases ahi. Luego fui coordinadora curricular sin ni siquiera tener maestria.
Entonces, en ese sentido, primero, creo que la Universidad Nacional, —a pesar de que también
encontramos hasta Opus Dei— es un espacio de disputa muy interesante y por eso para mi fue
fascinante ese momento.

Fue fascinante, personalmente, aunque mi compafiera no estuviera aqui, que yo llegaba a
casa sola y le decia a mis compafierxs, “vengan para mi casa”, y haciamos encuentros todo el
tiempo. Entonces, asi yo entro a la antropologia, y en ese sentido cambi6 también un poco mi
vision de que, aunque sigue siendo muy colonial, me encontré con cosas muy interesantes, muy
interesantes en términos de los pensamientos, de los trabajos, que compartiamos tanto como
estudiantes como también con Ixs profes.

Entonces, llegué en el mejor momento de la antropologia.
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- Tal vez hay una siguiente pregunta, Ochy, ;cudles son las sintonias —de las que has
hablado algunas—, pero también las frustraciones que has tenido con la antropologia?

Ochy: Mira, estaba pensando mucho en esa pregunta porque una de las sintonias tiene
que ver con eso, con los debates que yo creo que estaban en las ciencias sociales a nivel general.
Creo que de la sintonia también fue que encontré mucha gente tratando de abrirse a otras 16gicas
mas transdisciplinares. Ahi vimos no solamente cuestiones antropolégicas, sino de estudios
culturales, de las teorias de género, feminismo, etcétera. Yo creo que eso me dio a mi una
tranquilidad, porque como t bien dijiste al principio, Eduardo, yo asi como que diga “soy
antropologa”, yo no sé si yo soy eso exactamente. Entonces, esa fue la mayor sintonia. Ahora,
la frustracion, y que todavia lo sigo sintiendo, ahora que doy clases en el Departamento de
Antropologia, es que a pesar de todas estas revisiones, hay una insistencia por seguir estudiando
la diferencia colonial.

- El indio y el negro.

Ochy: O sea, a pesar de que la antropologia obviamente se ha abierto, digamos, a otros
sujetos de estudios, desde el estado hasta otros tipos de relaciones sociales, siento todavia...
Hay una cosa que yo me acuerdo que lei de ti, Eduardo, que esta en mi primer libro, y es que
tu decias conjuntamente con Maria Uribe que la antropologia, era indiologia. Y yo todavia
siento que sigue siendo indiologia, a pesar de que hay gente que ha trabajado en comunidades
de otro tipo, etcétera. Lo veo en las y los estudiantes, esa insistencia de que ese otro pristino,
ademas, es casi naturalmente el sujeto por antonomasia de la antropologia. Y eso ha sido mi
frustracion y ese ha sido mi pleito histérico desde que yo entré a la antropologia, por todo lo
que eso significa en términos de logicas colonialistas, de violencia epistémica. Ademas, como
también se ponen en riesgo muchas comunidades con ciertas etnografias que se hacen, que dan
a conocer inclusive secretos de los pueblos. Y eso también, el hecho de que yo sea activista, me
pone siempre en una actitud como de alarma en ese sentido. Esa ha sido una de mis frustraciones
mayores. La otra frustracion, a proposito de las preguntas que vienen después, es que yo no
encontré ni en la maestria ni en el doctorado antropologias del Caribe. O sea, es impresionante
como en los planes de estudio hay una centralidad, digamos, de lo metropolitano. Ahi si, en
este caso, fundamentalmente Bogota y tal vez algunas otras cositas, pero fundamentalmente
Bogoté, pensamiento andino. Yo no encontré, digamos, propuestas del Caribe. Luego es que
me encuentro con Trouillot, pero en términos de problematizar lo que significaria hacer y lo que
significa hacer una antropologia del Caribe, yo casi no encontré. De hecho, lo que encontré fue
después, haciendo el doctorado, que obviamente me pongo a investigar sobre muchas cosas que
se han hecho sobre la antropologia del Caribe y esa fue mi mayor frustracion que evidencia una
geopolitica en términos del conocimiento, evidencia como se considera al Caribe, como una
especie de subarea, y yo como feminista decolonial: pues el Caribe es fundamental, ahi empezd
todo, es decir, no podemos estar pensando la modernidad-colonialidad sin el Caribe.

Entonces, esas fueron, digamos, mis mayores frustraciones en ese sentido. Por suerte, como
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hicimos en el Congreso,? estamos articulando algunas cosas sobre la antropologia del Caribe, muy
todavia, digamos, incipiente.

- Ochy, vos decis que una de tus frustraciones tiene que ver con esa insistencia de los
estudiantes en el otro pristino, como objeto intrinseco de la antropologia, pero por otro lado
hablaste del momento en el que hiciste la maestria como un momento diferente. En esos
quince afios que pasaron mas o menos entre la maestria y ahora, ;vos ves que hay una vuelta
o siempre estuvo eso del otro pristino? ;Como pensas esos dos momentos? Porque seguiste
en la Universidad Nacional, ;cierto? Seguis hablando de la misma universidad.

Ochy: Mira, yo creo que hay dos situaciones que pasaron y eso viene también de la
Javeriana, no en antropologia, pero si en estudios culturales, y es que yo siento, creo que lo
hablé con Eduardo una vez, que hay una insistencia también en dos temas que a mi también
me preocuparon muchisimo. Uno es el cuerpo, es decir, no es que no se estudie el cuerpo, es
que hubo y sigue habiendo, creo yo, una obsesion por el tema del cuerpo, ;no? Pero es un
cuerpo que se ve como fuera de las relaciones sociales a pesar de que la definicion dice que el
cuerpo es una construccion social, situada, etcétera, etcétera, ;no? Siento, o es mi hipotesis,
habria que hacer una investigacion sobre eso, que eso tiene que ver también con las 1dgicas
individualistas que este neoliberalismo nos ha metido. Y eso traspasa el feminismo, traspasa
los estudios culturales, es decir, “el cuerpo, el cuerpo”, “yo/mi ombligo”. Mas que entender
cuestiones de relaciones sociales mucho mas complejas, donde el cuerpo es importante. Y eso
también paso en la antropologia, por lo menos en las y los estudiantes nuevos, yo lo veo, lo veo
todavia, ;no? El otro tema es el tema de lo frans, que si bien, digamos, continua el estudio de lo
indio, /no?, el tema trans paso a ser, digamos, un interés en las investigaciones, claro, quienes
hacen estas investigaciones son las personas no trans, que mas o menos la misma relacion entre
quien estudia a los indios, digo indios a proposito del punto de vista colonial. Quien estudia
a los trans, quien estudia a los indios, pues no son ni los indios ni las personas trans, son
las personas precisamente heterosexuales, lo cual también coloca un problema en términos de
lugares de enunciacion y légicas de poder que yo creo que se sigue manteniendo en ese sentido.
Por ejemplo, a mis estudiantes yo les decia, ;por qué ustedes no estudian la blanquitud? ;Por
qué no hay etnografias sobre este tema?, ;cuadl es el lugar que ti1, como persona blanca mestiza,
0 mestiza, tienes en las relaciones sociales, en la produccion del conocimiento? Eso todavia yo
creo que en la antropologia no esta. Yo estoy hablando del objeto de estudio, que es lo que yo
siempre critico, es decir, una cosa que ti en el primer parrafo diga, “yo soy una blanca mestiza
y hago esto porque creo en la justicia social”, y luego en toda la tesis lo que haces es violencia
epistémica. Entonces, eso es lo que yo estoy viendo ahora. En los ultimos tiempos, digamos,
en las y los estudiantes, e insisto, esto no es solamente antropologia, esto es en las ciencias
sociales a nivel general, creo que hay etapas en la que los objetos de estudio que se ponen de
moda. Obviamente, ahora todo el mundo es decolonial, ahora todo el mundo utiliza el marco
decolonial, pero cuando ti ves las metodologias que utilizan, son totalmente coloniales, es
decir, no hay una ruptura tampoco, a pesar que la misma antropologia ha producido de hecho,

2 Refiere al VII Congreso latinoamericano de antropologia organizado por ALA en Argentina, en 2024.
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propuestas decoloniales a su interior, yo siento que hay un desfase, ;me entiendes?, en términos
de lo que es la propuesta misma de problematizar esa antropologia y lo que son las practicas
académicas y de investigacion.

- Y como caracterizarias o como entiendes la antropologia? O la que a vos te gustaria, o
la que vos ves, puedes encarar esa pregunta como quieras.

Ochy: Mira, a mi me gustaria decir lo siguiente, yo creo que la antropologia es un campo
de disputa. Y es un campo de disputa en términos de coémo se define a si misma, ;quién define
lo que es la antropologia? Muchas veces, mucha gente te va a decir, “la antropologia es la
disciplina que estudia la cultura”. Bueno, yo ahi tengo un problema porque yo no creo en la
definicion de cultura que es estructurada, universal. De hecho, ahi si estoy con Trouillot que
decia en un momento que ya la antropologia deberia olvidarse de estudiar eso de la cultura.
Porque yo lo que creo es que mucha gente estamos trabajando mas bien en relaciones sociales
complejas y diversas, y esto también atraviesa las relaciones de poder, y eso puede ser en
comunidades, como también en instituciones, como también en la academia, como también en
las metodologias, como también inclusive en la pedagogia. ;Qué me interesa fundamentalmente?
Primero, evidenciar las relaciones de poder de todo tipo, de raza, de clase, de sexualidad, de
geopolitica, de nacionalidad, etc. Porque yo creo, como feminista decolonial, que existe una
matriz colonial de dominacién, de opresion, que se articula, eso lo aprendi con el feminismo
negro, que estan articuladas, digamos, desde el momento colonial hasta el dia de hoy con
la colonialidad contemporanea. Esa es una de las cosas que a mi mas me interesa desde la
antropologia, pero a la vez, y ahi si, como dirian muchos, uno de ellos, Foucault, todo poder
tiene resistencia, es decir, una de las cosas que a mi me interesa, y siempre se lo digo a las y a los
estudiantes: tu no puedes explorar el poder y analizar el poder sin ver las resistencias que hace
la gente. Y la resistencia puede ser desde resistencias liberales, porque las hay, la resistencia
no necesariamente elimina légicas de poder estructurales, pero si hacen disputas, dependiendo
del tema de la relacion social que estamos investigando o produciendo o pensando. Eso es lo
que yo creo, y lo digo desde mi propio lugar, es imposible separarme del lugar, yo entro a la
antropologia y lo que digo es, “voy a mostrar que aqui esta 16gica de la nacion tiene mucho
que ver con la heterosexualidad”, ;por qué? Porque en antropologia no se conocia lo que era el
aporte del lesbianismo feminista para entender la heterosexualidad como un régimen politico,
que es un asunto estructural y que atraviesa las relaciones sociales interpersonales, el deseo, la
sexualidad, De hecho, mi temor, cuando yo hice la tesis de la maestria, era que me preguntaran
(,€s0 que tiene de antropologico?

-Y si te hubieran preguntado eso, ;qué hubieras dicho?

Ochy: Eso hice la primera vez, analizando el tema de la nacion a partir de la Constitucion
de 1991, que aqui (Colombia) siempre se decia que era la mejor de toda la region. Recuerdo
que cuando una levantaba el teléfono de la Universidad Nacional, decia, “Universidad Nacional
de Colombia, construyendo nacidon”. Y a mi eso me parecia rarisimo. Entonces, me interesaba
esa relacion de la construccion de nacion, del Estado con la heterosexualidad. Y luego, en el
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doctorado, no dije “yo hago antropologia decolonial”, porque eso es un debate. Ahora, yo si traté
-e invito a eso- a hacer una perspectiva decolonial, no diciendo, “vamos a hacer antropologia
decolonial”, sino mas bien, ver como lograr una perspectiva decolonial, anticolonial, desde la
antropologia misma. Y por eso a mi me interesa fundamentalmente estudiar algo que aporte
al movimiento social en el cual participo, es decir, me interesaba aportar a la situacién que
tenemos en Republica Dominicana sobre el racismo antihaitiano.

Queria mostrar con una investigacion® la responsabilidad de un Estado en relacion a su
propia gente, que por ser negra y de madres y padres haitianos no merecen la nacionalidad.
Tomé la Sentencia 168/13, que desnacionaliz6 a mas de 200 y pico de miles de personas. A
partir de ese evento hice una historicidad del racismo antihiatiano, que comenz6 en 1492. Eso
es lo que a mi me ha gustado de la antropologia, poder hacer eso. En ese sentido, entonces, para
mi la antropologia es un campo de disputa, como podria serlo cualquier otra disciplina, en el
sentido de que, si bien podrian haber unos -y esto también lo pongo entre comillas- métodos que
son histoéricamente antropologicos como la etnografia, -y ademas la etnografia es una cosa hoy
mucho mas compleja- a la vez, al abrirse a la transdisciplinaridad, yo creo que da muchisimas
posibilidades, que ya no s¢ si se llamaria antropologia.

- Ochy, ;Cuando a vos te presentan como antropologa en algtin lado, te sentis comoda
con eso o incomoda?

Ochy: Depende. A veces cuando, por ejemplo, los otros dias me escriben diciendo
“queremos hacerte una entrevista como antropdloga”, obviamente, todo esto que les estoy
contando no lo voy a obviar. Y, me coloca también en un momento de mi historia, ya que la
antropologia me ha abierto puertas, esas puertas que les estoy diciendo a ustedes ahora. Yo no
lo voy a negar, obviamente. Pero, digamos, eso que la gente dice “soy trabajadora social de
orgullo”, yo no. O “soy antropologa de orgullo”, tampoco.

- El patrioterismo disciplinario no nos convoca de ninguna manera.

Ochy: No, no puedo con eso. Y no puedo con eso también en términos politicos. Es decir,
cuando alguien dice por ejemplo “soy lesbiana, orgullosamente lesbiana”, si, es un eslogan que
podemos usar en una marcha. Pero asi, decirme orgullosamente lesbiana, no, no. Yo analizo el
régimen de heterosexualidad que existe.

- Ochy, ;{Encontras diferencias entre la antropologia que se hace en Colombia y la que se
puede hacer en Republica Dominicana? ;O no las hay?

Ochy: Primero casi no hay antropélogos ni antropdlogas en Republica Dominicana. Yo
en mi libro hablo sobre eso. Cuando yo estaba haciendo el doctorado, una de las cosas que
a mi me interesaba era relacionar como se habia desarrollado la antropologia en Republica

3 Ochy Curiel Pichardo (2021) Un golpe de Estado: la Sentencia 168-13 Continuidades y discontinuidades
del racismo en la Republica Dominicana: La Imprenta Editores S.A, Bogota, Colombia
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Dominicana. En primer lugar, surgen los departamentos en las ciencias sociales después de la
dictadura de Trujillo y es ahi que surge la antropologia. Estamos hablando fundamentalmente
de afios ‘40, y digo la antropologia, algunos antropologos, o la antropologia en la Universidad
Auténoma de Santo Domingo. A partir de ahi, cuando yo empecé a buscar quiénes habian hecho
antropologia en Dominicana, yo me di cuenta de que, primero, no hay muchos antropélogos-
antropologas. Segundo, los antropdlogos reconocidos se dedican fundamentalmente al tema
de los monumentos coloniales. Y esto no es casual. Esto no es casual porque una de las cosas
que Republica Dominicana tiene es su orgullo de ser el lugar donde primero se hizo todo.
Acuérdense que por ahi entr6 la colonizacion. Pero, desde el punto de vista de la narrativa que
se hace alla, es que se hizo la primera misa, aqui estd la primera catedral, aqui estd la primera
universidad, etcétera.

Entonces, obviamente, hay muchos antrop6logos que se dedican a eso. Y eso tiene que ver
con el tema de la restauracion, de los monumentos coloniales, etcétera. Eso por un lado. Por otro
lado, hay una serie de gente en Dominicana haciendo, como yo digo en el libro, antropologia
de hecho, aunque no estén en los debates y en el perfil de la profesion. Por ejemplo, hay un
sefior que se llama Fradique Lizardo (1930-1997), ¢l empez6 a trabajar el tema de los bailes y
la resistencia en las comunidades negras de Dominicana. Si tu vas a ver los libros de Fradique
Lizardo, es pura antropologia, pura etnografia, ;me entiendes? Fradique no era antropologo.
Hay otros y otras que son mas sociologos y otras cosas. Pero han hecho proyectos y practicas
antropologicas.

- ¢No hay ninguna carrera de antropologia en Republica Dominicana?

Ochy: Si, si, si, hay carrera en la Universidad Auténoma de Santo Domingo, pero, pues, es
una universidad que no tiene primeros recursos. La calidad académica es bastante mala, porque
eso tiene que ver con las propias condiciones materiales de ese pais, donde a la educacion no se
le invierte como politica publica.

Entonces, mi conclusion en relacion a eso es dos cosas. Primero, que la antropologia en
Dominicana no se desarrolla de la manera en que se ve en otros lugares. Segundo que hay gente
haciendo antropologia, y eso es la parte que mas me interesa a mi, es decir, precisamente para
no tener lo que ti dices de patriotismo antropologico, realmente hay gente que esta haciendo
investigaciones y ha hecho investigaciones etnograficas stper interesantes, lo que yo digo en el
libro es que, gracias a eso, y a otras cosas, obviamente, tenemos una memoria. Una memoria de
antes, pero una memoria de ahora, y es una memoria de resistencia, y es una memoria de como
los pueblos, nuestros pueblos, sobre todo de comunidades racializadas, salen a flote a pesar de
la precariedad, a pesar de eso, y eso lo retoman. Obviamente, hay una tendencia, como siempre
pasa, muy culturalista, muy folclorista, diria yo, mas que culturalista: la fiesta de no sé¢ qué, la
fiesta de no sé cuanto, pero una que tiene esta mirada alld que va a lo profundo, una encuentra
ahi una serie de hilos super interesantes, que me parecen importantisimos, y €so es crear una otra
historicidad. Esa es la realidad de Republica Dominicana, y lo digo porque yo sufri muchisimo
cuando fui a hacer la tesis de doctorado buscando a los antropélogos, a las antropoélogas, de
hecho, yo no encontraba a quien me dirigiera la tesis, porque yo queria que fuera una persona
antropologa de Dominicana, y no la encontré, por eso, porque hay una precariedad institucional
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bastante fuerte en ese sentido.

- Ochy, yo te escuché varias veces —y esto me interpelaba un montoén— diciendo que la
universidad no va a pasar la revolucion. En esta universidad, en este momento, o sea, no en la
universidad en general. Tenemos una pregunta sobre como ves esa antropologia en la academia
y la universidad actualmente ;como la ves?, porque te has definido...

- Volvamos a Republica Dominicana antes de avanzar, te queria preguntar Ochy entonces
acerca de esa antropologia que vos describiste de Republica Dominicana, ;esa impronta
responde solamente a esta cuestion de como se piensa Republica Dominicana?, ;o tiene que
ver con quién establece didlogos, o si establece didlogos con alguien més alla de la misma
academia de Dominicana?, o eso, ;a qué le atribuis la impronta que vos describis que tiene esa
antropologia?

Ochy: Mira, a varias cosas. Primero, yo creo que todavia se sigue pensando en la
indiologia como el objeto de estudio. Alld no hay indios. Acabaron en el 1514, entonces ya
habia ningtn indio, aunque hay reminiscencias indigenas, tainas. Lo segundo es que se supone
que si fuéramos a hablar de objetos de estudio, pues la gente negra deberia ser el objeto del
estudio fundamental de la antropologia dominicana, si vamos a hablar de objeto de estudio en la
lo6gica indiologica. Como hay tanto racismo, pues la gente no quiere estudiar eso. Lo otro es que
la academia dominicana a nivel general es muy bdasica y digo basica no solamente en el sentido
de que la gente no sabe, sino en las maneras en que la academia se piensa en relacion a otros
lugares de produccion de conocimiento. No estoy hablando de que la academia dominicana
debe articularse en la gran metropolis. No. Estoy diciendo que no esta en esa discusion. Esta
discusion que yo estoy diciendo que yo encontré en la Universidad Nacional, que yo encuentro
en ustedes, o sea, eso no existe alla. Y no existe por la misma materialidad tanto de la institucién
de la academia como también de los mismos académicos y académicas O sea, hay dos o tres
personajes que tienen esa relacion mas internacional en términos de los debates académicos y
repito, no solamente en la antropologia, yo diria a nivel general. Yo misma lo veo, por ejemplo,
en el feminismo. O sea, los debates que tenemos en otros lados del mundo sobre el feminismo
alla no existen. Y eso tiene que ver también con el lugar de ese pais, del Caribe mismo. Primero,
hay una cosa que yo siempre he pensado mucho, y es ser una isla. Y eso yo lo entendi cuando sali
de allé. O sea, no lo tenia en mi cabeza. Obviamente, la gente dominicana nunca se va a pensar
como una isla porque son anti haitianos. Yo si me pienso como una isla. Pero la condicion de
isla, yo creo que, asi como vemos horizonte, es un horizonte que a veces no tiene limites. Asi,
jcon quién yo me encuentro? ;Con quién yo me encuentro que no sea tomando un avidon que
cuesta dinero?, o sea, ;quién puede viajar? No todo el mundo puede viajar. Ademas, yo creo
que hay una migracién en Dominicana que fundamentalmente ha ido a Estados Unidos, porque
ese es el suerio americano. Fue de los primeros paises que empez6 con el suefio americano.
Y ademads, la gente que migré hacia Estados Unidos, no era fundamentalmente académica,
aunque también algunos y algunas. Era fundamentalmente la gente empobrecida, que tenia un
tio, un hermano o hermana que lo mand¢ a buscar. Es decir, esto no hace digamos, una historica
relacion con los debates académicos de otros lugares. Ahora bien, eso en los ultimos tiempos,
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diria, muy poco tiempo, ha cambiado con la gente mas joven. Gente que naci6 en Estados
Unidos por ejemplo, y que vuelve, y ademads tiene que ver con su identidad compleja, tengo un
pie aqui y un pie alld, y lo que me pasé a mi, lo que llama Patricia Hill Collins el extrario propio.
Es decir, naci en Estados Unidos, pero tengo un pie all4, soy extrafia a ese alla, pero al mismo
tiempo soy parte. Y eso nos hace motivar para estudiar cosas alla. Porque a una se le mueve la
cabeza, digamos, ;me entiendes?

Frente a ese racismo, frente a esa negacion de la negritud, hay un pensador que se llama
Silvio Torres Saillant que dice que la actitud dominicana es casi suicida, en el sentido de que
la mayoria de la gente negra no se reconoce como tal, porque se asume que lo negro es lo
haitiano. Entonces, yo creo que tiene que ver con eso Lia, en el sentido de que ese lugar de isla
que ademads es una isla que a pesar de que hay gente que tiene dinero, es una isla empobrecida
en la mayoria de los casos. Y el acceso a la educacion es dificil. La gente lo que esta haciendo
es tratando de buscar esto del emprendimiento para poder salir o jugar tres billetes de la loteria,
que hay una en cada esquina para ver como se saca el dinero y ver coémo resuelve su vida. Y
la gente que mas o menos tiene posibilidades o se va y no vuelve a tener conexiones con €so,
o no le interesa porque eso es meterse también a entender, digamos, las relaciones de poder
en Dominicana que es muy compleja a lo Fanon. Es decir, ahi si el sujeto colonizado se lo ve
24 horas, a pesar de que también la gente tiene mucha resistencia, cosas que me gustan de la
resistencia dominicana que podrian parecer pendejas, la risa, la musica, la solidaridad.

- Yo te escuché decir muchas veces esto de la musica, lo dijiste ahora, en el Congreso
de ALA en Rosario el afio pasado, en la mesa sobre antropologias del Caribe; cémo es que,
—y ahora vamos a la pregunta que te habia hecho Eduardo recién—, ;como es que vos estas ahi
pensando o articulando la cuestion de la musica con la resistencia, con las antropologias, con
el Caribe?

Ochy: Bueno, ahora mismo ya no estoy en la musica, diriamos, en términos de la
sistematicidad que yo tenia, y eso tiene que ver con la materialidad también, es decir, cuando yo
llegué a Colombia, yo dije, “yo tengo que buscarme un trabajo, yo no puedo seguir tocando con
una guitarra y pasar el sombrero a ver qué es lo que gano”. Y ademads, cuando una va teniendo
mas edades, como que va poniendo mas los pies en la tierra. Y ademas, yo creo que estaba un
poco cansada en el sentido de, “bueno, voy a otro pais a buscar donde cantar”, que los musicos,
que el teatro, o sea, la gente cree que esa vaina es sencilla pero no lo es. A un pais nuevo
ademas, por eso inventé la batucada. Pero yo siempre digo, las mismas propuestas que yo les he
contado desde mi activismo, de lo que he hecho en la antropologia, lo hice en la musica. Luego
yauna se va problematizando todos estos conceptos y categorias, etcétera. Pero siempre fue por
la justicia social, por la transformacién, como lo queramos llamar. Y ademads, siempre pienso
en la importancia que la musica tuvo para esta region. La musica, la nueva trova, la musica
alternativa, la importancia que ha tenido para esta region. O sea, ahora no lo vemos porque esta
la logica del mercado metida con el rap, con el hip hop, con el reggaeton y no quisiera sonar
muy vieja en este sentido, o sea, la importancia que tuvo la nueva trova, Silvio Rodriguez, Pablo
Milanes, Mercedes, Sosa, para pensar un mundo donde aunque estuviéramos equivocado por lo
menos para sofar, fue fundamental. Y yo creo y sigo pensando en eso. Sigo pensando en eso.
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Si tu no puedes convencer a la gente a través de una conferencia, una charla sobre antropologia
latinoamericana, coge una guitarra, ;no? Coge una guitarra, empieza a cantar sobre lo mismo
que tal vez t vas a decir y ta le vas a llegar al corazon de la gente. Y eso es lo que yo creo que
la musica permite. Es decir, hay unas fibras emocionales que no logramos con la academia, mas
alla de que nos apasionemos obviamente, que yo creo que es fundamental. Y yo vengo de un
pueblo afrodescendiente donde la musica ha sido la liberacion, parte de la liberacion. Es decir,
la Revolucion Haitiana no se hubiera hecho sin el toque de tambores de Bois-Caiman. Nuestra
genealogia, nuestra ancestralidad, tiene que ver con la musica. Que era un poco lo que yo le
explicaba también a las batuqueras, compafieras mias, cada vez que tomaban un tambor en la
mano porque eso tiene que ver con nuestra historia.

Es eso, Lia, es decir, creo que hay una continuidad en lo que yo he hecho en la musica, lo
que yo he hecho en el activismo y lo que yo he hecho en la antropologia. Y si no, yo creo que
fuera bien incoherente en ese sentido.

- Claro, y ahi de pronto traer esto. ;Vos como ves el establecimiento académico o la
universidad en relacién no solo con la antropologia, sino también con la politica? Porque yo te
he visto decir enunciados que a muchos colegas no les cabe en la cabeza.

Ochy: Si, yo he dicho que la universidad no se descoloniza, he dicho que la universidad es
un espacio institucional, como lo es el estado. Hay unas mejores que otras, lo hemos vivido. La
universidad para mi es un espacio de trabajo, y eso lo quiero insistir mucho, porque la gente se
lo olvida. Si a mi no me pagaran, yo no estuviera aqui en la Universidad Nacional. Estuviera en
otro lado, porque tengo que buscarme la vida. Es un lugar de trabajo ;Nos pagan mal? Si. ; Nos
explotan? Si. Porque tenemos otra parte que es la pasion que tenemos por el aula, como laboratorio
de pensamiento. Y ahi yo le apuesto a eso, por supuesto, y yo creo que es la potencialidad de
la universidad. Primero, que pasa mucha gente por ahi, segundo, que ti puedes inventar cosas,
en temas, en metodologias, en pedagogias, que le mueva la cabeza a uno o a dos, porque ahi si,
como dice Stuart Hall, no hay garantia de absolutamente nada. Entonces, una lleva y prepara
sus propuestas, como lo hemos hecho ti y yo, Eduardo, ;no? Pero de ahi no sabemos lo que va a
salir. Después, alguna gente, tu la ves en la calle gritando con una pancarta y orgullosamente ti
dices, “esa fue alumna mia”, no por una, sino porque una se alegra de ese tipo de cosas. O sea, yo
si creo que la universidad es un espacio de disputa y una mete y tira linea, ademas, en términos
de lo que a una le interesa, en cdmo una entiende que debe construirse el conocimiento que no
sea liberal, que no sea capitalista, que sea lo mas cercano a lo antirracista, a lo anticapitalista,
etcétera, etcétera, ;no? O sea, yo creo que esa es mi responsabilidad ahi, en ese lugar. Y eso lo
haria en otro lugar. Ahora yo estoy en el Museo Nacional y ahi yo estoy haciendo exactamente
lo mismo, a nivel de museo. Eso es la universidad. Pero yo no me creo que la universidad se
va a descolonizar Yo lo decia esta mafiana en un debate, “;qué es la descolonizacién? ;Como
estamos entendiendo esa vaina?” La gente cree que la descolonizacion es meter gente indigena,
gente negra en los espacios. No, eso no es la descolonizacion, eso es inclusion pura y simple,
multicultural, neoliberal. O sea, descolonizar la universidad significa primero bajarle el estatus
que tiene como lugar privilegiado del conocimiento. Es la misma discusion que yo tenia con el
matrimonio igualitario, de personas del mismo sexo. Yo decia “a mi no me interesa defender
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el matrimonio con personas del mismo sexo porque el matrimonio es una loégica burguesa”. Yo
lo que quiero es que el matrimonio heterosexual se devalte para que no tengan que pedirnos
a la gente que no somos heterosexuales un papel adicional para la vivienda, o no nos alquilen
la vivienda. Entonces, yo lo que creo es que en la medida que hacemos procesos que no estan
en las instituciones, que sean autonomos, vamos devaluando esos lugares, y lo digo por mi
misma, yo me tuve que meter a hacer la maestria y el doctorado porque estaba en la Escuela de
Estudios de Género, pero me decian “Ochy no te podemos pagar mas, pues no tienes maestria y
no tienes doctorado”. Bueno, pero yo también he dicho que lo que llevo a la universidad, o sea,
mi pensamiento, mis posiciones, lo hice en el movimiento social, o sea, feminismo negro no
se hizo en la universidad, feminismo negro se hizo en el movimiento social y nosotras, las que
estamos en la universidad, llevamos ese posicionamiento. Feminismo decolonial, el de Maria
Lugones se hizo en la universidad, pero no el nuestro. Entonces, yo creo que en eso consiste
la disputa, en poder llevar a la universidad esos otros pensamientos, acciones, experiencias
que no son reconocibles en la universidad y al mismo tiempo crear, como lo hacemos desde
el GLEFAS escuelas decoloniales y yo doy exactamente lo mismo que doy en la universidad,
obviamente a través de otras metodologias, pero es lo mismo: que es la colonialidad, que es la
modernidad, que es el feminismo decolonial, que es el feminismo antirracista, es exactamente
lo mismo. No me voy a creer nunca que estoy descolonizando la universidad, porque una de las
cosas que yo dije es, “bueno, si vamos a descolonizar la universidad, empecemos por cuestionar
la estructura de la universidad”, que haya un rector, porque se supone que lo decolonial deberia
ser lo mas horizontal posible, eso en la universidad no existe.

- Recién decias que vos trabajas en la universidad, que es un espacio de trabajo y que vos
estas ahi porque tenés un salario, entonces te queria preguntar si te parece que se pueda hacer
antropologia en otros lados también, ademas, o por fuera de la universidad.

Ochy: Si, y nos conviene, o sea, no puede ser que la estructura de la universidad agote
las posibilidades antropologicas que podemos hacer de la mejor manera, y ademas la gente lo
hace, no es que lo estamos inventando. El ejemplo de Dominicana que yo les acabo de poner
es uno. Es decir, si bien la universidad ayuda a sistematizar pensamiento —a mi me encanta
la universidad, no es que yo me la paso mal, a pesar de que no me pagan bien— si yo me
posiciono desde un lugar decolonial, yo creo que la academia ha aportado en muchisimos
sentidos, no solamente en la antropologia, en muchisimos sentidos, y yo creo que eso tenemos
que aprovecharlo. Obviamente, situarlo, contextualizarlo, todo lo que ti quieras. Asi como
la academia y la universidad estdn tomando una serie de conocimientos de la gente, de la
comunidad, de los pueblos, pues igual podemos hacer también, por parte de los académicos y
académicas, también aprovechar una serie de cuestiones. Yo soy de las que cree que esa vaina de
que “el activismo all4, que la academia acd, que se pueden juntar”, no, yo no creo en eso. O sea,
yo creo en la posibilidad no solamente de didlogo, sino de dejarnos interpelar también por todo
esto, aunque sea para criticarlo, ;me entiendes? Aunque sea para criticar muchisimo a muchos
de estos pensadores. Yo hice una asignatura que me encantd, Eduardo, y entonces lo queria
contar. Digo Eduardo porque como venimos de la misma, un poco de genealogia. Yo me inventé
una asignatura, bueno, no, mentira, aqui en [la carrera de] Antropologia me llamaron para hacer
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Antropologia 3. Y yo vi que la mayoria de los problemas eran los clésicos, las escuelas. El
evolucionismo, el estructuralismo, no sé¢ qué. Dije, “pues yo no voy a dar eso”. Si lo voy a dar
pero con esta vision. ;Qué hicimos? ;Cudl era? ;Por qué surge el estructuralismo? ;jEn cudles
condiciones? ;Cuales son las condiciones de posibilidad que generaron el evolucionismo, el
estructuralismo? O sea, fue una clase decolonial con los clasicos.

- Uno puede ensenar a Malinowski mostrando la situaciéon colonial britdnica o a Lévi-
Strauss mostrando a Francia.

Ochy: Exactamente. Exactamente. Eso es lo que tenemos que hacer en la universidad,
por lo menos de esta postura. Y también yo creo que en los movimientos sociales hay -en las
escuelas decoloniales- textos académicos. Obviamente nosotros de ahi sacamos unos folletitos
mas populares explicando, pero siempre decimos, “mira, la fuente es Anibal Quijano”. Es decir,
no puede ser otra cosa. Entonces yo si creo que ahi tiene que haber un flujo, digamos, de
informacion, de metodologias, de lo que podamos aprovechar del mundo entero. Y obviamente
hacer las criticas cuando sean necesarias, tampoco conformarnos con lo que una lee. Lo primero
que yo le digo a los estudiantes, “;y quién es el autor? ;Y qué usted averigud? ;Y por qué usted
cree que escribio eso?” los textos son enunciaciones, posiciones, son interpretaciones también
de realidades.
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