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Pensar en clave de
transmision

La coleccién Posgrados reune trabajos que profesores y profesoras
construyen cotidianamente en el entramado de 1la Red de Posgrados
de CLACSO, un espacio cuyo proposito es desarrollar propuestas de
formacién en el campo de las ciencias sociales y las humanidades.

A través de la Red de Posgrados, CLACSO impulsa el didlogo de
saberes entre estudiantes que provienen de la academia, de la
funcién publica, que se desempefian como lideres y lideresas so-
ciales, entre otros.

Tanto en la plataforma virtual como en las escuelas de posgra-
do, las propuestas formativas recuperan y actualizan tradiciones
del pensamiento social latinoamericano y caribefio, promueven
la reflexién critica y creativa, y estimulan el desarrollo de nue-
vos enfoques tedricos y metodolégicos para el estudio de las ex-
periencias nacionales y regionales, desde una visién comparada.



Esta coleccidon aspira a reunir algunas de esas producciones para
colocarlas en circuitos de lecturas mas amplios.

Convencidos y convencidas de que no hay mayor acto de inves-
tigacién que preparar una clase, las producciones que alojan es-
tas paginas fueron escritas desde diferentes posiciones docentes,
comprometidos con la transmisién del conocimiento, la construc-
cién de lazos intergeneracionales y la puesta en comun de expe-
riencias que contribuyan con uno de los objetivos del Consejo:
formar nuevas camadas de investigadores e investigadoras para
el desarrollo de las ciencias sociales y las humanidades en pers-
pectiva latinoamericana y caribena.

Nicolas Arata
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Puntos de partida:
Invitando al debate

Este libro sale a la luz en medio de una América Latina convulsa,
en movimiento, que testimonia el despliegue de politicas neoli-
berales en las que prevalece la profundizacién de las desigual-
dades sociales. El ascenso institucional de la derecha en algunos
paises de la regién no solo ambiciona la mantener la hegemonia
cultural, sino que alienta la avanzada conservadora y neoliberal
en toda la regién.

Para los pueblos adrodescendientes son tiempos dificiles, en los
que los derechos conquistados la década pasada en algunos pai-
ses estan amenazados. Es asi que el concepto de hegemonia de
Gramsci toma plena vigencia y reclama el fortalecimiento del
pensamiento contrahegemonico, frente al resurgimiento de na-
rrativas eurocéntricas y discursos racistas que, a través del des-
precio de las luchas sociales, la subvaloracion de la diversidad
étnico-racial, de género y otras, pretenden afianzarse América
Latina y el Caribe. Se profundiza el racismo estructural.
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En medio de este adverso panorama, el libro pretende contri-
buir al fortalecimiento de las resistencias contrahegemonicas,
en un momento en el que la region lo requiere, haciendo par-
te de la coleccién Red de Posgrados, que auspicia el Consejo
Latinoamericano de Ciencias Sociales, CLACSO. Surge aunan-
do esfuerzos, solidarios y cimarrones. Hoy nuevamente el pen-
samiento critico y emancipatorio debe estar presente uniendo
nuestras voces y nuestras luchas.

En busca de abrir nuevas perspectivas de analisis y de debate en
el contexto del Decenio Internacional de los pueblos afrodescen-
dientes!, el Grupo de Trabajo CLACSO [GT] “Afrodescendencias
y propuestas contrahegemoénicas”, presenta este libro, fruto de
tres afios de intensa labor. Retine las voces de dieciséis auto-
res y autoras de las Américas, la participacién de un colega afri-
cano y tres estudiantes que han egresado de nuestra Escuela
Internacional de Posgrado “Mads alla del decenio internacional
de los pueblos afrodescendientes”. Deviene, entonces, un dia-
logo entre Cuba, Argentina, Brasil, EE. UU,, Colombia, Ecuador,
México, Republica Dominicana y Camerun.

Este texto pone en el centro del debate intelectual y politico las
afrodescendencias, sus encrucijadas, disputas y luchas contrahe-
gemonicas. Se trata del trabajo de autoras y autores, mayoritaria-
mente afrodescendientes, pero también de intelectuales/activis-
tas no afrodescendientes. Nos une el compartir la investigacion y
el activismo politico: el compromiso.

1 Decenio que regird desde el primero de enero de 2015 hasta el
31 de diciembre 2024, bajo el lema “Afrodescendientes: reconocimiento,

justicia y desarrollo”.
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PUNTOS DE PARTIDA: INVITANDO AL DEBATE

Componen este libro catorce trabajos, distribuidos en cuatro sec-
ciones temadticas: Afroepistemologias y pedagogias cimarronas;
Mirando desde los Feminismos negros; Politicas publicas, Migracién
y Afrodescendencias y Cultura afro y resistencias. Cuatro secciones
que a la vez simbolizan cuatro entradas para mirar la realidad lati-
noamericana hoy, no solo por las tensiones que expresan sino tam-
bién por las resistencias y contrahegemonias implicadas.

En el primer capitulo, “Mas alld de un cuento de hadas: resis-
tencia y otros aprendizajes para la historiografia de la didspora
africana”, Claudia Miranda hace un llamado para recuperar la
memoria de la lucha afrodescendiente y africana, asi como la his-
toriografia de la didspora, para fortalecer la conexién con Africa
y para resignificar nuestras subjetividades. La autora nos convo-
ca a que, desde nuestras propias “excavaciones epistemolédgicas”,
aportemos a la tarea descolonizadora.

En esa misma direcciéon, Jorge Garcia nos adentra en el
Pensamiento Educativo Afrocolombiano, definido como “(...) un
campo epistémico construido en la exterioridad de la estructura
institucional y académica del pais”. Asi, de la mano de dos de los
pensadores pioneros del campo intelectual negro en Colombia,
Rogerio Veldzquez y Manuel Zapata Olivella, visibiliza el oculta-
miento y el desprecio de la academia colombiana hacia el pen-
samiento negro, al tiempo que evidencia los aportes de esta rica
produccién afrocolombiana al desarrollo del pensamiento critico
latinoamericano y caribefio.

Cierra esta primera sesion la reflexién propuesta por Geoffroy
de Laforcade quien en “La representacién histérica de la territo-
rialidad y los espacios exilicos en Occidente y el Caribe: Brechas
abiertas por Sylvia Wynter e Achille Mbembe”, propone un

15



didlogo entre el pensamiento de Sylvia Wynter y Achille Mbembe
que visibiliza la “resistencia epistémica a la narrativa del occi-
dentalocentrismo que abre brechas para nuestra comprension
del pasado compartido del mundo biocéntrico y racializado en el
que vivimos”. El autor propone un interesante recorrido que pro-
blematiza, desde el aporte de estos autores, el orden dominante
que naturaliza y racializa las diferencias.

En la segunda seccién: Mirando desde los feminismos negros,
Rosa Campoalegre Septien discute sobre el racismo en Cuba
“ante los retos del Decenio y bajo el lente de los feminismos ne-
gros”. La autora argumenta que “el racismo persiste en la socie-
dad cubana actual, a pesar de la obra social de la Revoluciéon que
transformo6 sustancialmente las condiciones de vida y trabajo de
la poblacién, sin distinciones de clase, sexo y ‘raza’, garantizando
los derechos humanos fundamentales”. Brinda una mirada his-
térica, decolonial e interseccional para sustentar que, en el con-
texto actual, “el racismo ya no puede ser visto solamente como
herencia del capitalismo, en calidad de problema no resuelto en
la construccién socialista, se trata de un nuevo proceso de recon-
figuracion (...) en un entorno internacional y regional agravado”,
donde sigue en pie el desafio de: ;Y las negras qué?, formulado
por la escritora activista afrocuabana Inés Martiatu (2012).

Contintla esta seccién el articulo de Anny Ocoré Loango,
quien visibiliza la recuperacién y apropiacién de la figura de
Maria Remedios del Valle por parte del movimiento negro en
Argentina, como parte de la disputa por marcar nuevos sig-
nificados culturales que potencian las luchas afroaspoéricas y
feministas negras, en esa argentinidad esquiva a la etnicidad
y a la diversidad. Argumenta que esta “heroina negra (...) par-
ticipa de la construccion de la patria y es parte de la creaciéon
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PUNTOS DE PARTIDA: INVITANDO AL DEBATE

de discursos contrahegemonicos en los que su figura es rein-
ventada y apropiada desde las luchas feministas negras en
Argentina”.

ui

Karina Bidaseca en “Las Puertas del no retorno’ en Africa: perfor-
matividad descolonial y estéticas feministas en las memorias afro-
transatlanticas en Ana Mendieta y Edouard Glissant”, nos pone ante
un crudo relato en el que se entrelazan el racismo, el capitalismo y
el poder colonial. Narra como “el abismo que se abria al atravesar la
puerta marcaba el transito de ser sujetos a mercancias, algunos mo-
rian antes de atravesarlo, otros de perecer en la travesia eran arro-
jados al mar”. La puerta del no retorno testimonia la crueldad escla-
vista y es también una metéafora para pensar los tiempos globales.
Tiempos en los que, producto de las politicas xenéfobas y racistas
que imperan hoy en buena parte de los paises europeos, la vida de
los migrantes africanos es abandonada en los mares.

En el cierre de esta seccidn, el anadlisis de la experiencia de tra-
bajo del “Museo afroamericano de Huehuetan” es presentado por
Teresa de Jestus Mojica Morga para mostrar el olvido y la invisi-
bilizacién del Estado mexicano hacia el pueblo negro-afromexi-
cano. La autora da cuenta de cémo el multiculturalismo, profe-
sado por la Constitucion politica, estd sustentado en los pueblos
indigenas, y deja en el olvido a los afromexicanos. Es asi que, a
través de una reflexién sobre el museo afro, la autora visibiliza el
importante papel que han jugado las mujeres afrodescendientes
en la lucha contra el racismo y discriminacién que viven estas
poblaciones, al destacar la experiencia de resistencia, visibiliza-
cién y reconocimiento que vienen gestando a través del museo.

El articulo de Santiago Arboleda Quifionez “Racismo global y mi-
gradestierro en la 6ptica intercultural” inaugura la tercera seccion
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dellibro: politicas publicas, migraciéon y afrodescendencias. Desde
una lectura global de los procesos migratorios, Santiago propone
la categoria migradesterrado para analizar los procesos migrato-
rios contemporaneos en los que se intersectan practicas racistas,
extractivistas, neocolonialistas y de destierro. Argumenta que “al
debate sobre las migraciones le falta asumir de manera central,
ética y sistematica el problema del racismo, como asunto sustan-
tivo y constitutivo, sin el cual, por lo tanto, no se puede compren-
der en sus justas dimensiones el funcionamiento de estas en el
orden global”. Al mismo tiempo, devela la crudeza del despojo de
las riquezas del planeta, mediante el estractivismo neoliberal.

Aquiles Castro y Ana Féliz Lafontaine, en “Racializaciéon de las
politicas publicas de inmigraciéon en Republica Dominicana”,
analizan cémo las élites dominicanas desarrollaron durante fi-
nes del siglo XIX y todo el siglo XX, politicas de inmigracién que
desalentaron la existencia étnica de las poblaciones de origen no
caucasico en su proyecto de nacién. El recorrido critico por estas
politicas explica la reproduccién cotidiana del “prejuicio racial
antinegro y antihaitiano” y las practicas racistas que marcan la
realidad presente en dicho pais. En palabras de los autores, “la
Republica Dominicana constituye el extrafio caso de un pais de
poblaciéon negra y ‘mulata’ que no se reconoce oficialmente como
tal, en razén de que el prejuicio racial forma parte de la ideologia
dominante en la sociedad”.

En “Construir la paz en Africa: la contribucién del liderazgo
africano”, Jacques Bertrand Mengue Moli analiza el proceso de
construccién de la paz en Africa liderado por Nelson Mandela de
Sudafrica y Paul Biya de Camerun. Destaca cO6mo este proceso
de paz ha sido pensado y orientado “en un contexto de afirma-
cion de la filosofia del renacimiento africano llamado desde hace
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PUNTOS DE PARTIDA: INVITANDO AL DEBATE

varios siglos por los afrodescendientes en la didspora y sobre el
continente mismo”. Menciona que, para los lideres africanos, es
muy importante avanzar con la resolucién de los conflictos que
vive el continente hoy, ya que “sin la paz, ningin desarrollo es
posible”.

Cierra los temas de esta seccién el articulo de Bernd Reiter
“Reparaciones y autonomia politica”, en la que el autor reflexio-
na sobre las politicas de reparacién y autonomia politica como
propuesta para reparar a las poblaciones afrodescendientes que
sufrieron las consecuencias de la esclavizacion. Sostiene que “los
efectos devastadores de la esclavitud y el colonialismo no pueden
abordarse con los marcos democraticos liberales a los que se ad-
hiere la mayoria de los paises del hemisferio”.

En la dltima seccién, Cultura afro y Resistencias, Roberto Carlos
da Silva Borges y Samuel Silva Rodrigues de Oliveira analizan en
“’Exu’: ancestralidade e subjetividade na producdo do Coletivo
de Cinema Negro Siyanda“, la representaciéon de la religiosi-
dad afro-brasilefia, a partir de la memoria y narrativa del co-
lectivo de cine negro do Rio de Janeiro, Siyanda. Muestran que:
“Comumente, os orixds sdao signos da cultura afro-brasileira,
africana e da didspora, na estética cinematografica do coletivo
Siyanda, eles tém importante papel na reelaboracdo da subjetivi-
dade das personagens e do encontro de suas identidades”.

Seguidamente, Carlos Alvarez Nazareno nos propone, en su arti-
culo titulado “La cultura afrouruguaya, el candombe y la compar-
sa como espacios de resistencia”, una reflexién sobre el candom-
be como espacio de resistencia y de reivindicaciéon de la cultura
y la musica afro. Analiza en forma critica las practicas que re-
producen el racismo, el machismo y la homolesbotransfobia al
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interior de las comparsas, y marca también las luchas por el re-
conocimiento y el respeto a la diversidad que se vienen ganando
en este espacio. “(...) estas nuevas experiencias y avances deben
pensarse en el marco del desarrollo de las reivindicaciones femi-
nistas y del reconocimiento de los derechos de la diversidad se-
xual a través de las leyes recientemente conquistadas”.

Culmina esta seccién volviendo al Caribe, a través de Yoannia
Pulgarén Garzon, quien en su articulo “Cultura Rastafari en Cuba:
Identidades y formas de resistencia” analiza, en clave decolonial,
la vigencia de la cultura rastafari, sus posturas fundacionales, su
evolucion y las demandas actuales de los sujetos que la reivindi-
can. Evicencia como la cultura rastafari esta ligada a “1a identidad
cultural, la identidad racial, la africania y la resistencia cultural”.
Actualmente, en palabras de la autora, “1a identidad racial negra,
defendida desde la Cultura Rastafari, articula esta defensa hist6-
rico-cultural del legado africano, con criterios de autoafirmacion,
luchas y resistencias frente al “estado de discriminacién racial,
desvalorizacién cultural, desigualdad social y falta de poder po-
litico en el que auin permanecen las masas afrodescendientes de
la regién”. También acompafian este libro poemas de las artistas
afrocaribefias Nancy Morejon y Shirley Campbell Barr, e image-
nes de valiosas obras de artistas afrodescendientes y africanos/
as que interpretan nuestra resistencia afrodiasporica.

Finalmente, queremos expresar nuestro agradecimiento a
CLACSO por su apoyo para la realizacién del libro, y a todas las
personas que colaboraron para hacer realidad su publicacién, en
especial a las autoras y autores que asumieron con rigor y res-
ponsabilidad esta propuesta. Les invitamos a leer esta rica pro-
duccién esperando que, desde una reflexién critica, puedan ser-
les de utilidad las discusiones y aportes presentados. El propésito
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PUNTOS DE PARTIDA: INVITANDO AL DEBATE

es no detenernos, con la mirada puesta en los futuros que inten-
tamos compartir, de cara a nuestras luchas. Luchas que asumen
como prioridad estratégica desafiar al decenio.
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SECCION I:
Afroepistemologias y
pedagogias cimarronas






Cimarrones

Cuando miro hacia atras

y veo tantos negros,

cuando miro hacia arriba

o hacia abajo

y son negros los que veo

qué alegria vernos tantos

cuantos;

y por ahi nos llaman ‘minorias’

y sin embargo

nos sigo viendo

Esto es lo que dignifica nuestra lucha
ir por el mundo y seguirnos viendo,
en Universidades y Favelas

en Subterraneos y Rascacielos,
entre giros y mutaciones

barriendo mierda

pariendo versos.

Nancy Morején!

1 Unadelas mas destacadas poetizas afrocubanas. Ha recibido varios

reconocimientos, entre ellos el Premio Nacional de Literatura de Cuba

en el 2001y el Premio Internacional Corona de Oro 2006 de Macedonia.






Mas alla de un cuento
de hadas: resistencia y
otros aprendizajes para
la historiografia de la
didspora africana

Claudia Miranda

Es posible afirmar que mis principales inspiraciones para pen-
sar dindmicas menos individuales y mas colectivas en la practi-
ca del trabajo de investigacion sean el cuadro teérico-epistémico
y la trayectoria politica de Frantz Omar Fanon!. La comprension
mas efectiva se dio en el afio 2003, con la presencia del fil6sofo
camerunés Joseph-Achille Mbembe, en Brasil, mas precisamen-
te en el Curso Avanzado en Estudios Etnico-raciales (Centro de
Estudios Afro-Orientales/UFBA). Al participar en sus clases so-
bre el influente pensador del siglo XX, comprendi que Fanon exa-
minaba la violencia como un medio y que ella hace parte de su

1 Alos 19 afios se enlist6 como voluntario en las fuerzas de Gaulle y
luché en Europa. Recibié mencién honrosa por su valentia en 1940 y,
en 1946, consiguié una beca para estudiar en Lyon (medicina). Particip6
activamente de la Frente de Liberacion Nacional (FLN) y centraliz6 sus

acciones en el territorio al Norte de Africa.
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Claudia Miranda

cuadro tedrico representando un lenguaje o una practica. En su
modo de comprender, solamente después de la muerte del coloni-
zador la vida podria brotar otra vez. Fanon ha hecho la siguiente
afirmacién: “Si tuviera que definirme, diria que espero, busco co-
nocer lo que me rodea, interpreto todos mis hallazgos. Me he vuel-
to un sensitivo” (Fanon, 1983, p. 99). No es una exageracion afir-
mar que los grupos sociales racializados fueron/son definidos por
un vocabulario colonial en el sentido de mantenerse fijos como
animales, como no seres, como incapaces, sin memoria y sin histo-
ria. Recuperar ese mosaico es una tarea colectiva y acompafar el
trabajo realizado, hoy, en diferentes paises, por diferentes grupos
e investigacion, forma parte de la demanda que se nos exige a no-
sotras/os, como afrodescendientes. Es una convocatoria para las
disputas epistemolédgicas en arenas diversas.

Atentas/os a los argumentos fanonianos, se aprende acerca de
la participacién politica insurgente y, sobre todo, cémo se apro-
vechan nuestras excavaciones epistemolégicas, recomposiciones
que pueden venir a favorecer la comprensién de desigualdades y
de injusticias con Africa y sus herederas/os. La teorizacién y pro-
mocién de nuevas investigaciones forman parte de la tarea des-
colonizadora que es, sin duda, comunitaria e inevitable. La teoria
fanoniana tiene como una de sus mas fecundas caracteristicas
permitir que analicemos la insurgencia en contra de la violencia
fisica y de la violencia simbdlica, ya que esta sugiere un examen
de los diferentes efectos. Su argumento sobre la guerra debe ser
interpretado a la luz de la descolonizacién: libertar al colonizador
que reside dentro de cada colonizada/o seria lo mismo que tomar
consciencia de la condicién colonial y de sus heridas. El eje mas
significativo, que nace de la aproximacién con Fanon, tiene que
ver con las identidades inventadas y, con ello, podemos reconocer
los efectos de la fijacién asimétrica de grupos humanos.
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Por todo eso, el aporte de este trabajo es recuperar vinculos in-
terpretativos y ampliar las provocaciones incluidas en la agen-
da del Decenio Internacional de los pueblos afrodescendientes
(2015-2024). Uno de los objetivos es entender cdmo reconecta-
mos aprendizajes desde adentro, como impulsamos procesos pe-
dagogicos en donde la historiografia de la didspora africana se
convierta en un portal de resignificacién de subjetividades y de
otras propuestas de agendas antirracistas.

Resistencia historica africana y contestaciones
afrodescendientes

Ghana, Togo, Benin y Nigeria son identificados como parte de la
Costa de la Mina —regién del Golfo de Guinea— vy, asi, pueden
ser incluidos como importantes regiones de un gran portal epis-
temolégico que el continente africano ofrece al mundo. Al car-
tografiar las innumerables formas de reapropiacién e intersec-
ciones culturales, Africa —cuna de la humanidad— es la gran
matriz. Mas alld de la Costa de la Mina, otros paises estan presen-
tes, teniendo en vista la capilaridad de la violencia colonial que
garantiz6 la formacién de una didspora africana. En mi opiniéon
—aun bajo los efectos de la degeneracién de las identidades no
europeas—, hemos reorganizado la existencia y hemos promovi-
do nuevos desplazamientos politicos en territorios desconocidos
cruzando diferentes filosofias.

Las identidades de las/los africanas/os y de las/los afrodescen-
dientes fueron/son manejadas y reinventadas como “espacio va-
cio”, las civilizaciones negadas y violadas —en las formas de re-
presentacion construidas en el Occidente— son clandestinizadas
y ese fendmeno se relaciona con la banalidad del mal, procesada
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por los colonizadores y mercaderes de vidas humanas. El mito
de la superioridad racial blanca —europea— favorecio la idea de
inexistencia de un pasado cultural fuera del territorio del colo-
nizador y, asi, las naciones dislocadas reflejan las disyunciones
y fricciones presentes en la vida y en la agenda de lucha por el
reconocimiento de esa violacién. Aun es necesario problematizar
las metas narrativas histéricas para entender el legado africano
en el mundo. La dominacién occidental se ha valido de herra-
mientas alienantes y la “historia”, como un campo disciplinar, es
responsable de negar la existencia de cosmovisiones multiples,
de filosofias y procesos estéticos también diversos.

La historia de la didspora africana empieza a ser reivindicada
en el mundo y en el campo politico, el campo de la lucha ret6-
rica. Desestabilizan las bases de esta perspectiva europea, que
se concibe como unica. Las herencias africanas estan en el cen-
tro de las preocupaciones de los grupos interesados en fomen-
tar procesos antirracistas. No obstante, podemos indagar sobre
lo que seria la reorganizaciéon de la existencia y donde podria-
mos abrigarla en términos conceptuales. Ir mds alld de un cuento
de hadas puede significar reorientar la percepcién del fenéme-
no de esta didspora, al asumir la multiplicidad de capas de una
presencia con especificidades e idiosincrasias. La memoria de
la lucha afrodescendiente pasa a ser el punto aglutinador para
que localicemos la linea del tiempo, el conectivo entre el mundo
africano y la didspora africana. Toussaint L'Ouverture (Haiti),
Reina Nanny (Jamaica), Benkos Bioh6 (Colombia), Esteban
Mesa Montejo (Cuba), Zumbi dos Palmares y Dandara (Brasil),
Rey Miguel (Venezuela) y Rey Baiano (Panama) aparecen en la
historia de resistencia de africanas/os e hijas/os de africanas/
os, en el periodo de dominacién comprendido entre los siglos
XVIy el XIX.
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La actuacién de Eric Williams? (Trinidad y Tobago), como
miembro de la Comisién Caribefla (de 1943 hasta 1955), le pro-
picié condiciones de imprimir ideas que cruzaron el siglo XX
con expresivo significado por incluir muchos de los trazos de
los engranajes coloniales y criticar sus efectos en la vida coti-
diana de las poblaciones de Caribe. En carta a Fernando Ortiz,
en el anio de 1940, Williams (2011, p. 359) hace una declara-
cién acerca del lugar de importancia de Cuba en sus estudios
sobre el negro y, en ella, resalta su interés por investigar las
historias y los modos de vivir en la regién de la que formaba
parte. Refleja, asimismo, la mirada sobre las formas de alianza
internacional de la época, contemplando los estudios histéri-
cos. Entre sus principales obras estan: Capitalism and slavery
(Capitalismo y esclavitud), The negro in the Caribbean (El ne-
gro en el Caribe), History of the people of Trinidad and Tobago
(Historia del pueblo de Trinidad y Tobago), British historians
and the West Indies From Columbus to Castro (Historiadores
britdnicos y las Indias Occidentales de Colén a Castro). La
Casa de las Américas® publica El Negro en el Caribe y otros
textos (de Erick Williams) en el afio de 2011 y, conjuntamen-
te con otras importantes fuentes, como la Revista Casa de las
Américas, nos permite tener mayor comprension del papel de
la historiografica producida, hoy, sobre el Caribe.

2  Eric Williams (1911-1981) fue el principal lider de Trinidad y Toba-
go durante los ultimos afios del periodo colonial. Es reconocido como el
fundador de la historiografia del Caribe.

3 La Casa de las Américas es una organizacién fundada en 1959, que
tiene como uno de los nombres de los elaboradores de la propuesta a
Haydée Santamaria. Su finalidad es, sobre todo, el apoyo a las investi-

gaciones y el intercambio cultural con los paises vecinos.
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Cuba es parte de la didspora yorubd, asi como Brasil, hace par-
te de un contexto de gran movilizacién politico-cultural de jove-
nes caribefias/os, como ocurre en el movimiento Hip Hop. Para
Roberto Zurbano (2018)

(...) esun espacio donde comienza a debatirse, timidamente, los
conflictos raciales viejos y nuevos. No es poco el esfuerzo que
vienen haciendo personas, grupos, instituciones (...) que insis-
ten en la necesidad de abrir una nueva etapa en el camino de la
total emancipacién de nuestra poblacién negra (p. 1).

Cuba sigue una fase interesante de mayor debate sobre algu-
nos aspectos de la condicién de las/os afrocubanas/os, en el
marco del Decenio para Afrodescendientes (2015-2024). Su re-
levante posicién en el Caribe y su ejemplo de sociedad exigen
nuevas interpretaciones sobre las relaciones raciales en todo
el planeta. Hace mucho que se puede acompafiar el esfuerzo
analitico, hecho por 6rganos que observan los fenémenos pro-
movidos por la colonizaciéon. En el campo de la investigacion,
tenemos algunos trayectos que ganan relieve. El ejemplar de
numero 36 de la Revista Casa de las Américas (1966) reunié
estudios sobre literatura, artes, religiosidad y enfrentamien-
tos en los diferentes paises con presencia africana. Trabajos
de Aimé Césaire, Frantz Omar Fanon y de Fernando Ortiz, for-
maron parte de la edicién y, ya en el inicio del texto Antillanos
y africanos, de Fanon (1966), encontramos un andlisis sobre la
adopcioén de la idea de pueblo negro: “Hace dos ailos, termina-
ba yo una obra sobre el problema del hombre de color en el
mundo blanco. Sabia que no era en lo absoluto necesario am-
putar la realidad. No ignoraba que en el seno mismo del ‘pue-
blo negro’ esa entidad, se podia distinguir movimientos des-
graciadamente bastante inestéticos” (p. 5).
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En su defensa, las idiosincrasias revelan importantes trazos de
la reinvencién posible en cada territorio y discurre sobre las
percepciones que pueden adoptarse sobre las heridas de la co-
lonizacién en las Antillas. El articulo sugiere mayor atencién
para los efectos del contacto con los paises involucrados en la
colonizacién. En el ejercicio tedrico-epistemolégico de Fanon,
hay una busqueda de la razén del hombre colonizado y, con ese
objetivo, razona de manera inédita sobre su rehabilitacién po-
litica, cultural y psicolégica. Se destaca la siguiente idea sobre
procesos de brutalizar al colonizado: “Los valores, en efecto, son
irreversiblemente envenenados e infectados cuando se les pone
en contacto con el pueblo colonizado. Las costumbres del colo-
nizado, sus tradiciones, sus mitos, sobre todo sus mitos, son la
sefial misma de esa indigencia, de esa depravacién constitucio-
nal” (Fanon, 1979, p. 36). Ademas de ser un referente, en los de-
bates que acompafiaron el fin de los imperios coloniales, el psi-
quiatra, nacido en Martinica, es un personaje fundamental en
la lucha por la independencia de Argelia, donde actué como un
auténtico revolucionario. Es facil concordar que su orientacién
terapéutica esta dirigida a los dificiles procesos de reinserciéon
social a través del establecimiento de formas democraticas de
vida colectiva.

La influencia de Fanon aparece en estudios psicoanaliticos de
expertas como Grada Kilomba* (2019, p. 33), una profesional
del area que aprovecha ejes reveladores en su obra fundante y

4 Grada Kilomba (Lisboa, 1968) es psicéloga, escritora y artista inter-
disciplinar afrodescendiente, con familia en Angola y San Tomé y Prin-
cipe. Presenta gran conocimiento del trabajo de Frantz Omar Fanon y

otras/os estudiosas/os de la critica poscolonial.
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trata el colonialismo como una herida abierta. Lo define como
una mascara del silenciamiento: “La mascara representa el colo-
nialismo en su totalidad. Ella simboliza politicas sadicas de con-
quista y dominaciéon y sus regimenes brutales de silenciamien-
to de las/os llamadas/os Otras/os: {quién puede hablar? ;Qué
pasa, cuando hablamos? ;Y sobre qué podemos hablar?”. Con
esa comprension, va mas alla por entender que el racismo adopta
la negacién para legitimar y mantener las estructuras violentas y,
como un acto magico, el sujeto negro pasa a figurar como el que
no esta en su lugar: cambia de lugar con el blanco y pasa a ser el
gran enemigo. En resumen:

En el mundo conceptual blanco, el sujeto Negro se identifica
como el objeto “malo”, encarnando los aspectos que la sociedad
blanca ha reprimido y convirtiéndose en tabu, es decir, agresiéon
vy sexualidad. Como resultado, terminamos coincidiendo con la
amenaza, el peligro, lo violento, lo emocionante y también lo su-
cio pero deseable, 1o que permite que la blancura se considere
moralmente ideal, decente, civilizada y majestuosamente gene-
rosa, en control total y libre de ansiedad, que causa tu historia
(Kilomba, 2019, p. 37).

La autora en cuestién amplia los estudios iniciados por el autor
de Martinica, justamente, para aprovechar puntos no explotados,
sobre las fantasias violentas creadas acerca de las/os negras/os.
Kilomba parte de un eje clave en Fanon: tener que luchar con-
tra el odio de todo el mundo blanco, tener que comprender sus
manifestaciones en vivo. De alguna manera, al intentar volver al
punto inicial de los estudios fanonianos, es estratégico comenzar
a juntar las brechas existentes para recomponer su camino in-
terpretativo teniendo en cuenta las preocupaciones con la libe-
racién de Africa.
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Africa y su diaspora siguen como parte de nuestras preocupacio-
nes y las/os expertas/os y las/os activistas afrodescendientes en-
frentan el rompecabezas en donde estamos todas/os nosotras/os.
Queda obvio lo que Ada Ferrer (2012) considera sobre el desprecio
por el protagonismo de las poblaciones afrodescendientes cuan-
do problematiza, especificamente, aspectos de las entrafias de la
Revolucién haitiana y los desenlaces de esa reaccién anticolonial
para el mundo caribefio y latinoamericano. Ciertamente, la rebel-
dia e insurgencia de Haiti es un hito para las utopias que nos mue-
ven en la contemporaneidad. La Revoluciéon de Saint-Domingue
(1791-1804) se dio bajo el liderazgo de Francois Toussaint Breda
(Toussaint L'Ouverture) y es, segin el andalisis de Anibal Quijano
(2006), el mas prominente ejemplo de descolonizacion, implicando
poblaciones esclavizadas y colonizadores europeos. En su analisis,
es la primera revolucién global descolonizadora de todo el mundo
contemporaneo. “Colonizaciéon del poder” y “descolonizacion del
poder” estdn sobrepuestas en el proceso que se ha vivido en la pri-
mera revolucién global descolonizadora de todo el mundo histéri-
co contemporaneo. Negros contra blancos, rebelados, proclaman
en su Constitucién que todos los pueblos del mundo son iguales.
Se trata de un paradigma de resistencia y de afirmacion visible-
mente temido por su ejemplaridad.

Todas las preguntas hechas sobre el rescate de la memoria de
luchas estan relacionadas con las demandas actuales de nuestra
humanizacién y existencia y, para alcanzar un cuadro que con-
testara a estas preguntas, como ejercicio epistemolégico, muchas
investigaciones emergieron y se convirtieron en indispensables.
Autoras/es situadas/os en las fronteras entre Africa y Brasil,
por ejemplo, presentaron proposiciones coherentes para el tra-
bajo exigido en las disputas retéricas que desestabilizan metas
narrativas.
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Llaman la atencién los estudios realizados en Sdao Paulo por
el antrop6logo Kabengele Munanga® en el Centro de Estudios
Africanos (Universidad de Sdo Paulo). En su grupo, recibié es-
tudiosas/os que subvencionan, en la actualidad, el debate sobre
racismo, desigualdades y sobre politicas de acciones afirmati-
vas, entre tantos objetos de investigacién. A la vez, no es posible
hablar de desplazamiento politico de las poblaciones racializa-
das sin considerar los aportes del drea y de esa manera, es jus-
to resaltar un giro conceptual ya hecho en las ultimas décadas.
Munanga (2016) ha logrado influenciar el debate actual debido a
la condicién que garantizo al abrir el espacio a temas que se de-
sarrollaron en las brechas de las universidades de prestigio, en la
historia reciente de las Ciencias Sociales.

Tendra sentido traer puntos de dicha actuacién multiplicadora.
En las lineas que siguen, podremos encontrar algunas huellas
sobre su protagonismo como un pensador africano que, por su
propia cuenta, se ha instalado en Brasil: “(...) panafricanismo,
negritud y Teatro Experimental do Negro son tres movimientos
diaspérico-africanos que nacieron en épocas y contextos histo-
ricos diferentes, sin embargo, tienen algunas convergencias en
términos politico-ideolédgicos y lineas de accion” (p. 111). Explica

5 Kabengele Munanga nacié en la Republica Democratica de Con-
go, donde se graduo6 en Antropologia Social y Cultural por la Univer-
sidad Oficial del Congo. Trabaja como profesor visitante senior de la
Universidade Federal do Reconcavo de Bahia. Fue director del Museo
de Arqueologia y Etnologia de la Universidad de Sdo Paulo (1983-1989),
participante del equipo gestor del Museo de Arte Contemporaneo de la
Universidad de Sdo Paulo (2002-2006) y dirigié el Centro de Estudios
Africanos de la Universidad de Sdo Paulo (2006-2010).
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que: “La negritud es un concepto de sintesis (...) una actitud total
de respuesta a una situacién. Aimé Césaire, con Léopold Sedar
Senghor, Léon Damas y otros, creaba el término negritud y lo de-
fine como conciencia de ser negro, simple reconocimiento de un
hecho que implica aceptacién” (p. 121).

En Negritud: usos y sentidos (1988, p. 23) una idea que destaca es:
“(...) se trata primero de proclamar la originalidad de la organiza-
cién sociocultural de los negros para, después, definir su unidad, a
través de una politica de contra aculturacion, es decir, desalienacién
auténtica”. Indiscutiblemente, el investigador congolefio, actuante
en Brasil, tiene un papel central en la lucha por la consolidacién de
areas que sostienen el debate de las relaciones raciales y, en ese rit-
mo, apoya las formas de construccién de puentes entre la didspora
africana y Africa. En Por qué ensinar a histoéria da Africa e do negro
no Brasil de hoje? (2015, p. 20), la preocupacién es saber: “coémo en-
seflar la historia de esos pueblos que en la historiografia oficial fue
preterida y sustituida por la historia de un tinico continente, silen-
ciando la rica diversidad cultural en nombre de un monocultura-
lismo justificado por el llamado sincretismo cultural o mestizaje”.
Menciona los reales objetivos de ensefiar la historia y la cultura eu-
ropea en detrimento de otras perspectivas historicas.

En el andlisis de Rafael Sanzio Aratjo dos Anjos® (2005, p. 174)
sobre ellugar dela Geografiay dela Cartografia, esimprescindible

6 Rafael Sanzio Aratjo dos Anjos es profesor de la Universidad de
Brasilia. Nacié en Santo Antdnio de Jesus (Bahia), habiendo sido cria-
do en las culturas locales, bafiadas en referencias afrodescendientes y
quilombolas, rasgos propios de un Estado con mas de 80% de poblacién

afrobrasilefia.
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criticar la acciéon pedagoégica tradicional y conservadora de jerar-
quias que siguen actuando en los sistemas de enseflanza. En dife-
rentes momentos, el gebdgrafo ha defendido mayor atencién a los
saberes producidos en los espacios de los quilombos y su tesis es
forjada desde la insercién en esa cotidianidad afrobrasilefia. Se
trata de desmitificar la idea de que «El quilombo es algo del pa-
sado». Complementa con el argumento de que es “pasado”, pero,
sobre todo, es “presente”, considerando que existe una conviven-
cia secular no asumida, regida por una geopolitica de la invisibi-
lidad. Hace una critica en donde resalta que, después de mas de
ciento veintiséis afios afios de la sancién de la Ley Aurea, las po-
blaciones afrodescendientes atin estan representadas como algo
del pasado, especialmente las que viven en los palenques, las que
son campesinas. Las provocaciones de Munanga y de Anjos con-
vocan a romper los silencios sobre la transposiciéon de las “cultu-
ras” en las plantillas que adoptan las Ciencias Sociales, provocan
nuevas preguntas sobre las brechas que se deben encontrar para
que redimensionemos las acciones de proteccién del legado invi-
sibilizado a lo largo de los siglos de sometimiento del “otro colo-
nial”. La segregacién informal puede ser una definicién alineada
a las formas de invisibilizaciéon garantizadas en las concepciones
miticas y en las conductas de discriminacién racial.

Resultan indispensables en el andlisis de Sheila S. Walker, es-
pecialmente en el libro Conocimiento desde Adentro: Los afro-
sudamericanos hablan de sus pueblos y sus historias (2012) y el
documental Rostros familiares, lugares inesperados: una didspo-
ra africana global (2018). Ello promueve que fomentemos una
reorganizaciéon en la agenda de estudios, sin perder conexio-
nes fundamentales con las culturas africanas presentes en todo
el mundo. Al reunir un grupo expresivo de interlocutoras/es,
Walker amplia la base de consulta ya producida sobre el mosaico
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heredado y traducido puertas adentro. En él, se retinen estu-
diosas/os como: Lucia Molina y Mario Lépez (Argentina); Juan
Angola Maconde (Bolivia); Marta Salgado Henriquez (Chile);
Ratl Platicon (Colombia); José F. Chald Cruz (Ecuador); Lazaro
Medina y José Medina (Paraguay); Oswaldo Bilbao y Newton
Mori (Perd); Juanpedro Machado (Uruguay); y Jesus Chucho
Garcia (Venezuela). Podemos considerar que se trata de una ini-
ciativa para enunciar demandas legitimas de revisién histérica,
que se vincula con el Decenio Internacional para los pueblos
afrodescendientes (2015-2024), proclamado por la Organizacion
de Naciones Unidas (ONU). Bajo el subtitulo Afrodescendientes:
reconocimiento, justicia y desarrollo, la década esta dedicada a los
pueblos de ascendencia africana, y con esa distincién, la comuni-
dad internacional manifiesta su preocupacién respecto a mas de
200 millones de personas que se autoproclaman afrodescendien-
tes en las Américas y que sufren las consecuencias devastadoras
de la esclavitud, aun en la actualidad.

La memoria del comercio transatlantico de africanas/os exige
proyectos reparadores ademads de analisis exhaustivos y perma-
nentes, pautados en la observacién y evaluacion de la situaciéon
que nos afecta a todas/os, en el final de la segunda década del
siglo XXI.

Desplazamiento, rebeldia y resistencia

Ya sabemos que en contextos como el de Brasil, las poblaciones
secuestradas de sus paises de origen fueron las responsables de
toda la produccién de riqueza que alimenté a Europa. El siglo XVI
marco el inicio del trafico negrero y marca un tiempo de absolu-
ta violencia e ignorancia sobre las poblaciones explotadas en las
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colonias inglesas, francesas, holandesas, espafiolas y portuguesas.
La dindmica adoptada en el &mbito de los movimientos sociales
incluye didlogos con organismos nacionales e internacionales en
los diferentes paises donde se ubican las poblaciones afrodescen-
dientes. Al organizar su agenda de intervencién, la ONU presenta
un abanico de demandas, fruto de denuncias y reivindicaciones
que las asociaciones y colectivos antirracistas ya conocen bien.

El documento “Decenio Internacional para los Afrodescendientes
(2015-2024): reconocimiento, justicia y desarrollo” presenta la si-
guiente afirmacién:

El Decenio Internacional de Afrodescendientes es una ocasion
para promover mayor conocimiento, valor y respeto a las con-
quistas de la poblacién afrodescendiente y a sus aportes a la
humanidad. Es una herramienta ttil para abrir camino al tra-
bajo y a la cooperacién futura entre estados, organizaciones in-
ternacionales y regionales, sociedad civil y otros, a fin de apurar
la situaciéon de los derechos humanos y del bienestar de la po-
blacién afrodescendiente (ONU, 2016, p. 7).

Los ajustes para incrementar esa agenda dependieron de compro-
misos de cooperacion y movilizacién, segin lo que se aprecia en las
acciones agregadoras descritas. De los temas elegidos y que forman
parte de las atribuciones de las/os involucradas/os, por la comuni-
dad internacional, se destacan, por 1o menos, cuatro de ellos:

o Apoyariniciativas y proyectos que procuren honrar y preser-
var la memoria histérica de la poblacién afrodescendiente.

o Usar el Decenio como una oportunidad para interactuar con
la poblacion afrodescendiente sobre medidas adecuadas y
eficaces para detener e invertir las consecuencias duraderas
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de la esclavitud, del trafico de esclavos y del comercio tran-
satlantico de esclavos, de personas africanas capturadas y,
para ese efecto, garantizar la participacién y la consulta de
organizaciones no gubernamentales, otras partes interesa-
das y la sociedad civil como un todo.

. En la planificacién de actividades para el Decenio, examinar
cémo se pueden utilizar los programas y recursos existentes
para el beneficio de la poblacién afrodescendiente de ma-
nera mas eficaz.

o Dar la debida importancia a metas y objetivos que procuren
la eliminacidn del racismo, de la discriminacién racial, de la
xenofobia e intolerancias relacionadas en contra de la po-
blacién afrodescendiente en los debates realizados por las
Naciones Unidas en la agenda de desarrollo pos 2015.

Sin embargo, estamos frente a una ola de pérdidas de derechos
y de mayor riesgo para los grupos mas vulnerabilizados en todo
el planeta. La historia de usurpacién de riquezas, de vidas africa-
nas, de memoria ancestral, son algunos de los puntos clave para
nuestra revisiéon teérica y politica. Ademas, tienen que ver con las
condiciones establecidas en el documento de la ONTU, elaborado,
conjuntamente, para apoyar las acciones del Decenio.

Honrar la memoria histérica, crear oportunidades para inte-
ractuar y considerar las metas de esa movilizacién internacio-
nal, implica el incremento de foros permanentes de discusién y
de proposicién de opciones socioeconémicas y socioeducativas.
La ampliacién de las fuentes de consulta es necesaria para ali-
mentar acervos que, por su parte, favorezcan diferentes areas de
investigacion, elaboracion de politicas sociales y formacién po-
litica, en sentido amplio. Las metas pueden promocionar otras
brechas emancipatorias y ademds observatorios criticos que
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logren mayor articulacién internacional generando concepciones
investigativas otras, conectadas con la realidad. La movilizacién
exigida puede garantizar la comprension de los riesgos genera-
dos por el racismo y por la colonialidad del poder.

Es posible recuperar la orientacién de Anibal Quijano (2006) so-
bre la tarea que auin nos convoca:

(...) la colonialidad del poder hace de América Latina un es-
cenario de des/encuentros entre nuestra experiencia, nues-
tro conocimiento y nuestra memoria histérica. No es sorpren-
dente, por eso, que nuestra historia no haya podido tener un
movimiento auténomo y coherente, y mas bien se haya confi-
gurado como un largo y tortuoso laberinto donde nuestros in-
solutos problemas nos habitan como fantasmas histéricos.Y no
se podria reconocer y entender este laberinto, es decir, debatir
nuestra historia e identificar nuestros problemas, si no se con-
siguiera primero identificar nuestros fantasmas, convocarlos y
contender con ellos (p. 5).

Tomar parte de estas reacciones es, también, comenzar a enten-
der méas de la historiografia que desafia a ser promocionada y
convocar a nuestros fantasmas seria lo mismo que abrir la mano
del silencio sobre las formas de deshumanizacién de las/os no
blancas/os, las personas racializadas que han vivido los efectos
de un fenémeno —racializacion— eficaz por garantizar la sub-
alternizacion de algo definido, a lo largo de la historia colonial,
como “el resto del mundo”.

Las civilizaciones interrumpidas fueron forzosamente esparci-
das por todo el globo.Y sobre esos aspectos es importante dar én-
fasis al trabajo de Sheila S. Walker (2012), pero, sobre todo, 1o que
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ha destacado como didspora africana global. “Honrar y preservar
la memoria histérica de la poblacién afrodescendiente” significa
admitir que esa memoria corre riesgo. Tener que ajustar, politica-
mente, una década para el trabajo de denuncia en el mundo, se-
flalando las condiciones de deshumanizacién que se han sufrido
es una sefal de la gravedad del desarrollo del comercio de perso-
nas. En la lucha por el reconocimiento no sera posible renunciar
a la revision de la historiografia y, por ende, la investigacién rea-
lizada sobre la presencia africana en el Caribe, en América Latina
y en otros contextos, esta retrasada.

En Recolocando los pedazos de Osiris/Recomponiendo el rompe-
cabezas: la didspora africana en la América del Sur hispanoha-
blante, Walker se pone en red con el grupo que propone la obra
Conocimiento desde adentro: los afrosudamericanos hablan de sus
pueblos y sus historias. Con esa dinamica de revision de la his-
toriografia, seflala muchos de los perjuicios que tuvimos —y atn
tenemos— debido a datos culturales e histéricos forjados sobre
Africa, africanos/as y afrodescendientes. El hecho de reunir di-
chos estudiosos y estudiosas de América Latina y el Caribe, asi
como sus visiones, y fomentar nuevos espacios de intercambio
sobre “versiones legitimas” no puede ser tratado como un episo-
dio mas de la cooperacién internacional.

La iniciativa aboga por el conocimiento producido en las comu-
nidades de intelectuales afrodescendientes y disputa concep-
tos cuando sugiere una perspectiva “afrogénica” en lugar de una
perspectiva “eurogénica”. La propuesta dice mucho de las exi-
gencias de la agenda para el “Decenio Internacional para los
Afrodescendientes” (ONU). Jesus Chucho Garcia (2012), por ejem-
plo, se concentra en sefialar las “afroepistemologias” y 1a “afroepis-
temetddica” y, en su argumento, los conocimientos que estan mas
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alla de los libros son los conocimientos que las definen. Trata de
valorizar la recreacion y la innovaciéon de expresiones culturales:

Es en el campo de las artes donde mas se evidenciaron los pro-
cesos de creatividad. Los géneros musicales representan un la-
boratorio permanente de creatividad de las y los africanos y
sus descendientes: de la rumba a la timba cubana, de la samba
a la timbalada en Brasil, existe un rosario de ritmos bailables
que hoy sacuden los espacios; y el candomble, tanto en Uruguay
como en Paraguay y Argentina, refresca ese torrente de células
ritmicas que rompieron los espacios ortodoxos de las iglesias y
los conventillos, para luego tomar las favelas y luego las calles,
plazas y avenidas para convertirse en simbolos de la musica y
la danza universales (p. 92).

Las localizaciones de Garcia son relevantes ya que presentan una
tecnologia de insurgencia colectiva, un proceso desarrollado es-
tratégicamente con el objetivo de mantener viva la memoria an-
cestral. Palenque San Basilio (Colombia) y Quilombo de Palmares
(Brasil) estan entre las principales comunidades auténomas, crea-
das por grupos de lideres y lideresas responsables de revoluciones
silenciadas por los cdnones europeos, por la historiografia oficial.

Por otrolado, hemos concluido, alineados con Oyeronké Oyéwumi,
que tendremos que asumir otras posibilidades interpretativas
sobre nuestras historias y memoria. Sobre la importancia de sus
estudios. La autora ha ocupado un lugar de gran relevancia en
la critica a los discursos occidentales sobre el “otro de la coloni-
zacion”, especificamente pensando la cultura yoruba, de la cual
forma parte. Sus andlisis procuran “encontrar formas en que la
investigacién africana pueda estar mejor nutrida por las preocu-
paciones e interpretaciones locales y, a la vez, por experiencias
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africanas que deben tenerse en cuenta en la construccién gene-
ral de la teoria, a pesar del racismo estructural del sistema global”
(Oyéwumi, 2010, p. 26).

En lineas generales, hay una alerta fundamental que, ademas,
puede ayudarnos a criticar los ajustes coloniales que invisibili-
zan la trayectoria afrodiasporica: “las realidades africanas se in-
terpretan con base en estas afirmaciones occidentales, lo que
encontramos son distorsiones, ofuscaciones en el lenguaje y a
menudo una falta total de comprensién debido a la inconmensu-
rabilidad de las categorias e instituciones sociales” (p. 33).

Ya se sabe que las formas de valorizacién de la herencia africana
se dan, sobre todo, por via de la historia oral y, acerca de eso, el
argumento de Catherine Walsh y Juan Garcia Salazar (201, p. 81)
gana espacio. Al acompafar el cotidiano de los colectivos orga-
nizados comunitariamente en Ecuador, Walsh y Salazar afirman
que, desde siempre, el Estado es parte del problema para las/
los afroecuatorianas/os. Si podemos considerar lo que son “inspi-
raciones coloniales”’, veremos que las condiciones que se viven
en Colombia, Venezuela, Argentina, Chile, Bolivia, Peru, Cuba,
Haiti, Brasil, Paraguay, Uruguay, México, entre otros tantos paises
de la “didspora africana global”,® son condiciones provocadas y
que atienden a procesos de deshumanizacién de las poblaciones
afrodescendientes.

7  Para profundizar, recomiendo la investigaciéon de Claudia Miranda
(2017).

8 Sobre este tema es recomendable ver a Sheila S. Walker (2012).
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En Cuba, un proyecto de Estado colonial fue consolidado en el
contexto posterior a la Revolucién haitiana y la ejemplaridad que
el pais vecino (Haiti) promovié, hizo nacer olas de concientiza-
cién que llegaron mas alla del Caribe. Haiti se consolidé como un
simbolo de rebeldia y de cambio absoluto. Ada Ferrer (2012) in-
dica importantes atravesamientos sobre la invisibilizacién de la
verdad con respecto a la Revolucion haitiana:

Incluso las obras clasicas de Eric Hobsbawm y Jacques Godechot,
o incluso los diccionarios histdricos de la Revoluciéon Francesa,
apenas mencionan la revolucién de los esclavos en Saint-
Domingue. Ellos tienen sobre el evento una misma mirada que
lo deja bajo una relativa obscuridad. Sin precedentes o equiva-
lentes en su negacion a la esclavitud y al colonialismo, radical en
sus efectos, la Revolucion haitiana atin es poco conocida, a pesar
del interés que viene despertando en las ultimas décadas, me-
reciendo la calificacién como tema “olvidado por la revolucién
mundial”, como lo hizo Trouillot recientemente (p. 38).

Destaca los rumores continuos y los efectos provocados en Cuba y
aclara que, en el estado colonial, el miedo era el de una eminente
invasion: “Los empleados del estado colonial hablaban en conte-
ner el ‘contagio’, ‘el mal ejemplo’y ‘la atraccién’de la rebelién y de
la libertad, llamando la atencién por las constantes amenazas re-
presentadas por esclavos extranjeros o personas libres de color, y
sobre los peligrosos proyectos de naciones e imperios enemigos”
(Ferrer, 2012, p. 40). Para la autora, la ‘ceguera voluntaria’ perma-
nece. La magnitud de un movimiento de absoluto sometimiento
de grupos humanos es lo que diferencia el caso de trafico europeo
del caso africano. Entre los siglos XVI y XIX, mas de tres millones
de personas fueron victimas de violencia colonial y Haiti fue la
primera republica negra, fruto de la insurgencia descolonizadora.
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Practicas descolonizadoras y espiritualidad

Artista Ilea Ferraz. Obra: Pente africano

Mantener viva la memoria ancestral implica considerar las for-
mas de las manifestaciones culturales y religiosas. Se puede de-
cir que el Cabildo®’ (Habana/Cuba) y el Maracatu'® (Recife/Brasil)

9 Un tipo de asociacién comunitaria de origen africano creada en
Cuba en fines del 1500, pero con inspiraciones en las cofradias espafio-
las de Sevilla. Involucraba bailes relacionados a las naciones africanas
presentes en Cuba y movilizaba diferentes participantes en las festivi-
dades. Los encuentros favorecian la realizacion de ritos, como consultas
a las divinidades africanas.

10 Maracatu es una manifestaciéon popular de Pernambuco con una ri-
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presentan caracteristicas muy similares, anunciadas por sus
practicantes, nos conducen a intersecciones que involucran a las/
los desplazada/os de sus respectivos territorios. Se buscan cables
conductores para la interpretaciéon de la saga, de la reinvencion
de si, en tiempos de violacién de la libertad individual y colectiva.
La vida cotidiana en los paises de la didspora africana revela ata-
duras estratégicas para nuevas formas de resistencia. Se pueden
ver en esas grietas opciones creativas en los dngulos donde son
forjados nuevos desplazamientos, por la recreaciéon de las expre-
siones heredadas. En otros términos, la memoria ancestral mani-
fiesta, en los dos contextos, ya indica la conexién existente.

Con un pequeiio grupo de interlocutores, en la ciudad de Rio de
Janeiro, Paulo Benjamin de Oliveira (1901-1949), conocido como
“Paulo da Portela”, fue un artista involucrado con la dinamica de
las Escuelas de Samba. Con su trabajo ha participado en la me-
trépoli de un movimiento que es parte de una importante co-
munidad invisibilizada, segregada, marginada. Particularmente,
el Caxambu y el Jongo (manifestaciones de tradicién Bantu) in-
fluenciaron su percepcién cuando creaba sus musicas y los rit-
mos del “samba”. Con esa insercién, se vio produciendo movi-
mientos culturales que se encontraban con las dindmicas de las
Escuelas de Samba'l.

tualistica colectiva, marcada por el sincretismo religioso, como el baile y
la musica. Surge en el siglo XVIII con elementos africanos e indigenas.
11 Se trata de un tipo de gremio cultural que se organiza alrededor de
la fiesta popular del Carnaval. Abriga proyectos sociales y de formaciéon
histoérica para personas de areas periféricas, participantes en las activi-
dades carnavalescas.
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De sus innumerables composiciones se destacan: Linda
Guanabara, Homenagem ao Morro Azul, Para que havemos de
mentir, Cantar de um Rouxinol, Teste ao Samba, O meu nome
ja caiu no esquecimento, Orgulho e Hipocrisia, Cocorocd, Pam,
Colecdo de Passarinhos, Ouro des¢a do seu trono, O Grande
Fingimento, Quitandeiro, Serei Teu I0i6, Cidade Mulher y Olhar
Assim. Al analizar parte de la obra poética, veremos concepcio-
nes artisticas, concepciones de si, y de la experiencia comuni-
taria. Asimismo, traspasa temas sobre la desigualdad y ensaya
respuestas. Se puede notar c6mo, en distintos &mbitos, las letras
de la musica revelan sus perspectivas de pertenencia, de alegria
y realizacién.

Otra apuesta anticolonial de praxis descolonizadora es la valori-
zacioén de los estudios sobre la vida cotidiana, pero con la partici-
pacién efectiva de la gente que ocupa el territorio. En Memdrias
da plantacdo: episdédios de racismo cotidiano (2019), la investiga-
dora Grada Kilomba privilegia esos resquicios con énfasis en el
racismo sufrido, en vivo, al describir lo que importa para la re-
composicién narrativa sobre la didspora africana.

Maria Alice Resende Goncalves (2007) sefiala fragilidades en
los estudios que las Ciencias Sociales han privilegiado y pro-
duce su critica tomando como base la propia trayectoria en el
campo. Examina los lugares transformados en “no locus” de in-
vestigacion, en Brasil (Rio de Janeiro/Sudeste). Investiga temas
que se relacionan con espacios desfavorecidos, rebajados, es-
pacios que son excluidos, vistos como “no relevantes”. La vida
Iidica de los practicantes del Candomblé formé parte del estu-
dio de Gongalves sobre la pertenencia afrodescendiente: desta-
ca la “Casa de Ox0ssi” y el “Grémio Recreativo Escola de Samba
Académicos do Cubango”:
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La escuela, asi como el terreiro tienen un rol relevante en la vida
de los integrantes de esta comunidad. El binomio casa (priva-
do)/calle (publico) se aplica perfectamente a la comprension
del tema. Las dos asociaciones conllevan un sentido comunita-
rio, representan lugares de encuentro, espacios intermediarios
entre la casa y la calle, donde sus integrantes establecen lazos
de convivencia y solidaridad, que les permiten la construcciéon
de una identidad propia (pp. 85-86).

Aproxima su vision a la de Rafael Sanzio Aratjo dos Anjos (2015)
cuando afirma que los espacios de los terreiros de Candomblé
son comunidades con dinamica propia y sus integrantes “ade-
mas de las actividades sagradas, desarrollan otras que pueden
ser vistas con dominio profano, es decir, trabajan, se divierten”
(Gongalves, 2007, p. 87). Las conclusiones del trabajo —sobre el
lugar de lo ludico para los integrantes de una Casa de Santo—,
pueden ampliar la comprensién de las innumerables tacticas de
reorganizacion de la vida, asi como propiciar la ubicacién de tec-
nologias de resistencia sociocultural.

En los afios ochenta, Rita Laura Segato (1986, p. 11) se dedicé a
entender, desde la antropologia, los cultos a Shango y, asi, enfati-
z6 la experiencia en Recife. Se aproxim¢ a las tradiciones africa-
nas para entender rétulos de personalidad respecto a una con-
cepcion peculiar del yo, ademas de presentar trazos de la vida de
los miembros de las casas:

Uno de los aspectos fundamentales del culto es la relacién de
equivalencia que se establece entre sus miembros y los orixds
(“santos”) del pantedn sobre la base de las similitudes de com-
portamiento entre unos u otros. De esta manera, los orixds fun-
cionan como una tipologia para clasificar a la gente segin su
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personalidad. En Recife, son seis los orixds entre los cuales, en
general, se hace la eleccion del santo a ser adscrito por el pro-
ceso de iniciacién que vincula, ritualmente y de manera defi-
nitiva, cada nuevo miembro a su ‘duefio de cabeza’ (1984, p. 5).

Efectivamente, los resultados no agotan las innumerables posibi-
lidades interpretativas y, como se puede ver, el tema de las reli-
giones de matrices africanas ha ocupado un puesto diferenciado
en los estudios etnograficos y antropolégicos. La regién nordes-
te de Brasil es, definitivamente, una regién estratégica para el
entendimiento de la influencia de la cultura Nagé en la forma-
cién de la identidad nacional. Pernambuco, Bahia, Minas Gerais y
Maranhdo estan entre los estados de mayor concentraciéon. Entre
las tareas relacionadas con la defensa de la historiografia de la
didspora africana es indispensable mantener los oidos atentos
para el portal que se abre cuando reivindicamos ese legado. La
diversidad lingiiistica y el dominio de un conjunto de idiomas
por parte de aquellas/os nacidas/os en Africa, las tradiciones ora-
les del Candomblé —religién afrobrasilefia derivada de los cultos
tradicionales africanos— son algunos elementos de esa perspec-
tiva de resistencia. Es necesario entender que el Estado, la Iglesia
Catolica y toda la sociedad esclavista dificultaron las manifesta-
ciones religiosas de los africanos y de sus hijas/os.

Al elaborar un perfil de Mde Menininha do Gantois!?, Semira
Adler Vainsencher (2019) de la Fundacién Nabuco, observa que
fue acosada por antropologos y soci6logos que buscaban informa-
ciones para redactar sus tesis y lograr, de esa manera, sus diplo-
mas de doctoras/es en las subareas de las Ciencias Sociales. Maria

12 Su nombre de bautismo es Maria Escolastica da Conceicdo Nazaré.
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Escolastica da Conceicdo Nazaré (1894-1986) particip6 activamen-
te como persona publica y, desde el puesto de sacerdotisa del Ilé
Iyd Omi Axé Iyamassé, orienté la vida de artistas, estudiosas/os, go-
bernantes, pobladores de los barrios populares e hijas/os de Santo.
En todo el pais, llama la atencién el poder de la matriarca bahia-
na que, desde una vida dedicada a la cura y al equilibrio social, ha
influenciado, de muchas maneras, la construccién de la identidad
nacional, quiza por estar ubicada en un estado (Bahia) de excesivo
poder, como es el caso. Salvador ha sido la primera capital del pais.
Mae Menininha do Gantois recibi6 un homenaje inédito en oca-
sién de la fecha de su nacimiento y, su casa, después de una década
de su muerte (1992), se convirtié en el Memorial Mae Menininha.
Bahia es un capitulo fundamental para comprender Brasil y sus
idiosincrasias, y se puede afirmar que fue debido a ese camino que
se mantuvo el legado africano-afrodescendiente. Cabe entender
cOémo esas sacerdotisas —Ialorixds—, actuaron también politica-
mente, negociando los espacios performaticos.

En acuerdo con Kabengele Munanga (2015), se puede destacar:

(...) la historia de un pueblo es el punto inicial del proceso de
construccién de su identidad, ademads de otros constitutivos
como la cultura, los comportamientos colectivos, la geografia
de los cuerpos, la lengua, la territorialidad, etc. No es sin ra-
z6n que todas las ideologias de dominacién hayan intentado
falsificar y destruir las historias de los pueblos que han do-
minado. La historia de Africa en la historiografia colonial fue
negada y cuando la contaron se hizo desde el punto de vista
del colonizador. Asimismo, la historia del negro en Brasil tam-
bién recibi6é la misma estrategia de falsificacién y negacién, y
cuando se la cont6 fue desde el punto de vista del otro y de sus
intereses (p. 31).
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El autor aporta para nuestra comprension de gran parte de los
problemas que se deben enfrentar para una praxis de investiga-
cién anticolonial. Es urgente dar a conocer nombres que hacen
parte de esa via crucis, en donde valorar las herencias africa-
nas ha sido un proyecto de vida y de muchos riesgos. Maria Julia
da Conceicao Nazareth, Pulchéria da Conceicdo Nazareth, Maria
Escolastica da Conceicdo Nazareth, Mae Ondina (Ondina Valéria
Pimentel), Mde Senhora (Maria Bibiano do Espirito Santo), Mae
Aninha (Eugénia Anna Santos), Mde Stella de Oxéssi (Maria
Stella de Azevedo) y Mdae Beata de Iemanja (Beatriz Moreira
Costa), son algunas de esas importantes sacerdotisas afrobrasi-
leflas que han trabajado duramente la dimensién espiritual ali-
neada con la dimensién politico-existencial. Con ellas, entende-
mos que todo terreiro es una familia, un espacio de aprender que
tiene como base la sabiduria ancestral, mantenida de generacién
en generacion.

Entre las casas mas tradicionales estdn: el Gantois, Casa Blanca,
Afonja, Alaketu y Cobre. Maria Stella de Azevedo Santos (1925-
2018) fue la quinta Ialorixd do Ilé Axé Opo Afonjd en Salvador
(Bahia) y sacerdotisa electa Miembro de la Academia de Letras
de Bahia, en reconocimiento a su importante trabajo de inves-
tigaciéon y promocioén de los cultos afrobrasilefios. En el afio de
2009, recibié el titulo de Doctora Honoris Causa de la Universidad
del Estado de Bahia. Mde Beata de Iemanja (1931-2017) naci6
en ese mismo Estado y fue una Mde de Santo reconocida por
la actuaciéon e influencia como feminista y agente sociopoliti-
co, dando gran énfasis a la lucha en favor de la garantia de los
Derechos Humanos y de la conservacion del medio ambiente.
De nacién Ketu, su practica de intervencién incluy6 la produc-
cion intelectual y la formacién de nuevos/as activistas de los
movimientos sociales, orientando, especialmente, las conductas
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frente al problema de la intolerancia religiosa. Gana relieve su
libro, producido en 1997, con el titulo Caroco de Dendé: a sabe-
doria dos terreiros: como Ialorixds e Babalorixds passam conhe-
cimento a seus filhos. Como justificacién, apunta la sabiduria de
los grupos populacionales de Bahia, que han trabajado bajo la
cultura del Dendé®. Frente a todo eso, ha sido invitada por las
Naciones Unidas para hacer la presentacion de la obra, por el
reconocimiento de su papel como activista y por el valor de la
investigacién.

En Recife, capital del estado de Pernambuco (regién nordeste),
los relatos de persecucion a los terreiros de Candomblé sefialan
muertes y prisiones de Ialorixds y Babalorixds, en las décadas de
1920, 1930, 1940. En entrevista, Adeildo Paraiso'* (Ivo de Xamba)
relata episodios de las historias de sus abuelas y abuelos, sobre
la prohibicién y persecucion de parte de la seguridad del Estado.
Esa experiencia de violencia aun se da, con algunos intervalos
y treguas, hasta los aflos ochenta en la capital pernambucana,
e incluy6 diferentes estrategias de parte de liderazgos en pos
del dialogo con el poder publico, en Pernambuco y en la capital
del pais. Maria de Lourdes Silva (Mde Badia), vivié entre 1915y
1991, y fue una de las principales figuras de la cultura popular del
Estado. Segun Claudia Albuquerque Verardi (2017, p. 1), “el local

13 La literatura indica que la planta “Dendezeiro” (Elaeis guineensis)
es de origen africana. Lleg6 a Brasil con las/os africanas/os, alrededor
del afio 1500. Bahia se destaca en la produccién.

14 Adeildo Paraiso (Ivo de Xambad) es hijo de la Ialorixd Severina Pa-
raiso da Silva, Mde Biu (1914-1993). A sus diez afios, fue iniciado en el
Culto a los Orixas, recibiendo consagraciéon de Oxum. Ver entrevista en:
https://www.youtube.com/watch?v=tlbPurlupbQ&t=470s
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donde ella vivia quedé conocido como Axé das Tias do Pdtio do
Terco o Casa das Tias, habiendo sido organizado y liderado por
ella y otras ‘Xangozeiras™.

Para irnos mds alld de un cuento de hadas, tendremos que mapear
las importantes trayectorias que han tenido estas Ialorixds en la
vida publica de Brasil, en donde han influenciado los rumbos de
la toma de decisiones en los diferentes estratos sociales. Creo que
son estas algunas de las méas relevantes caracteristicas, clandesti-
nizadas por las metanarrativas historicas. Son puntos que no estan
reflejados en los anadlisis sobre organizacién social y politico del
pais, con el mayor niimero de negras/os, fuera de Africa.

La regi6n nordeste de Brasil tiene, por todas esas marcas, un
acervo inestimable para la historiografia de la didspora africana
Y, en ese mismo camino, estd ubicado el protagonismo de las sa-
cerdotisas, hijas de africanas/os.Y, para entender la problemati-
ca racial y las exigencias hechas en el proceso de supervivencia
de las poblaciones africanas y de sus hijas/os, tenemos muchas
etapas en las excavaciones epistemoloégicas. De los sustentaculos
del Terreiro Xamba se puede aprender sobre las vinculaciones
con paises africanos como Camerun, Nigeria y Ghana. Xamba
(Tchamba) estd ubicada en la regién de la Republica de Ghana y
en las fronteras con los paises mencionados lineas arriba.

Dichas trayectorias son ejemplos sobre cémo las herederas y los
herederos de saberes ancestrales africanos establecen reinados
y promueven intervenciones poderosas que se desdoblan como
puentes entre Africa y su didspora. Brasil comienza a enfrentar
desafios dificiles con el cambio de agenda de las/os afrobrasile-
nas/os.Ya es posible acompanar tal fendmeno y entender sus es-
trategias para salir de los espacios de subalternidad extremada.
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En el caso de Colombia, el cuadro teérico de Santiago Arboleda
Quifionez (2016) pone en el centro del debate la trayectoria dias-
poérica e indica las similitudes entre los territorios ocupados por
los paises de Europa. Problematiza los modos de silenciar las
percepciones filosoéficas de los estratos no blancos en la didspora
africana y sugiere praxis anticoloniales:

(...) cuando se habla de inclusién o integracién, se partird del
imperativo de la diferencia como derecho a la igualdad no asi-
milacionista. Igualdad al disfrute de las conquistas tecnologi-
cas y cientificas humanas. Se puede plantear con este autor, lo
fundamental de la relacién intercultural como potencia trans-
formadora de las relaciones en la nacién, respetando la plurali-
dad de lo afrocolombiano y afrodiaspérico en el conjunto de las
formas de vida no tenidas en cuenta hasta ahora, que aportan
a nuevos disefios sociales y en consecuencia renovados pen-
samientos y proyectos politicos en los cuales quepamos todos
desde nuestras diferencias y nuestras similitudes, en el reto de
refundar un nuevo pais (p. 369).

Son esos algunos desafios dejados por la practica de clandes-
tinizacién' de los saberes desautorizados, saberes silenciados
por las narrativas oficiales, por la historia que se permitié le-
gitimar como “oficial”. Quifionez entiende la interculturalidad
como “clave o principio convivencial, transformador de las asi-
metrias coloniales modernas, reproductoras de las multiples ex-
clusiones” (2016, p. 369). Asimismo, las otras epistemologias han
permanecido entre nosotras/os por las brechas, por las rutas
que hemos hecho.

15 Sobre el concepto, consultar a Santiago Arboleda Quifionez (2016).
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Aunque tengamos dificultades de nombrar el dolor de este des-
camino, logramos recuperar “desde adentro” con excavaciones
epistémicas. El grito fanoniano ha impulsado las formas de re-
sistencia en distintos momentos y en diferentes paises y regio-
nes. A mi juicio, la situacion “exige arqueologias colectivas y ur-
gentes, ancladas en rutas hechas en el contramano del proceso
colonial. En términos concretos, se trata de una propuesta me-
todolégica en donde lo mas urgente es conocer y poner fuerza
en las voces clandestinizadas para generar acciones anticolo-
niales” (Miranda, 2017, p. 176).

Algunas conclusiones

La ensefianza de las distintas asignaturas, elaboradas para dife-
rentes carreras universitarias, exige una amplia revision teori-
co-epistémica y la dicha “racionalidad cientifica” estd en el cen-
tro de la critica de jévenes —mujeres y hombres involucradas/
0s con la denuncia de las metanarrativas— las que son acep-
tadas como “contenido valido” para la transposicién/mediacién
didactica.

Para seguir otros flujos epistemoldgicos tendremos que comen-
zar a mapear las narrativas subterrdneas, ya que salir adelante
significa aprender, incluso, sobre la clandestinizacién de nues-
tras memorias de resistencia, nuestro modus vivendi y, también,
sobre nuestros traumas coloniales. La historiografia de la dids-
pora africana es un reto y sera necesario involucrar muchos
grupos sociales en un proceso de excavacion epistemoldgica, 1o
que sigo incluyendo bajo el paraguas de las “investigaciones ex-
pedicionarias”. La represion de las fuerzas coloniales ha sufrido
metamorfosis, sin embargo, sigue con su proceso multifacéticoy
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exitoso de asfixia del otro colonial. Justamente por eso serd ne-
cesario preguntar sobre cémo se frenan las desventajas de los
pueblos racializados.

En las relaciones coloniales, la mirada de quien domina es capaz
de inmovilizar o disponer a las personas transformadas en obje-
tos y, en ese juego de dominacion, las victimas pueden ser “pro-
ductos” listos para el consumo. Las/os no blancas/os fueron y son,
aun, herederas/os de las desventajas de este escenario y los da-
tos sobre las poblaciones afrodescendientes estan en el centro de
los debates sobre insurgencia y movilidad socioeducativa. Es una
tarea colectiva ubicar tecnologias que han marcado las alternati-
vas, las salidas para asegurar otros caminos posibles y movernos
a favor de los derechos humanos.

El Decenio de los pueblos afrodescendientes es, entre muchas
cosas, fruto de movilizaciéon politica, teniendo como justifica-
cion la alarmante situaciéon de desventaja y, ain, los modos de
violacién de vidas, de personas racializadas. En esa atmosfe-
ra, se producen enfermedades, experiencias traumaticas y do-
lores fisicos, pero sobre todo fragilidad psiquica de un ntmero
indescriptible de gente. Al mismo tiempo, tenemos que seguir
y eso incluye observar las brechas en las que conformamos la
otra existencia, la vida comunitaria anclada en nuestra memo-
ria ancestral.

Asociaciones, colectivos y grupos de investigadoras/es que han
logrado mantener foros permanentes de discusién, caminan, tam-
bién, con las Casas de Santo y, ademas, reinventan sus identida-
des profesionales. Acompafian datos sobre la violencia en contra
de las manifestaciones religiosas heredadas de Africa, intervie-
nen con proyectos educacionales y luchan por la democratizacion

58



MAS ALLA DE UN CUENTO DE HADAS

de las instituciones publicas. Por otra parte, hay denuncia, suge-
rencias anticoloniales y esfuerzos para investigar lo que significa
la resistencia cultural, académica y politica a lo largo de la expe-
riencia de las/os afrodescendientes. Todo eso es lucha antirracis-
ta desarrollada con sacrificios fisicos, reinvencién del trabajo y
del tiempo comunitario.

Es prioritario el abordaje de estudios que subvencionen la histo-
riografia de la didspora africana, para que se pueda contemplar
pasado y presente, con apuestas en la reinsercién del protagonis-
mo de los estratos que lucharon en la clandestinidad, aunque sin
recursos y sin reconocimiento. En otros términos, es fundamental
considerar las observaciones sobre los lugares desprestigiados
en los estudios de las Ciencias Sociales, es pedagdgico garanti-
zar metodologias en donde se valore las demandas del submun-
do, del espacio/tiempo en donde aguantamos cotidianos violen-
tos, estigmas por las marcas de Africa, que llevamos en nuestros
cuerpos.

En este rescate de la memoria de nuestras rutas investigativas, he
partido de la posibilidad que nace de utopias oxigenantes, es de-
cir, de pensar con las comunidades de terreiros, con las Ialorixds,
y Babalorixds, pensar con las/os ancianas/os de los palenques
sobre el renacimiento humano, sobre el pasado-presente, sobre
Africa y su diaspora, sobre la existencia y la reexistencia. El ob-
jetivo de este trabajo ha sido aprender sobre las innumerables
tesituras politico-epistemolédgicas que estan en proceso de cons-
truccién y siguen alternativas descolonizadoras. Es una tarea co-
lectiva recuperar los caminos diaspéricos para que vayamos “mas
alla de un cuento de hadas”.

59



Claudia Miranda

Bibliografia

Anjos, R. (2015). As geografias oficial e invisivel do Brasil: algumas
referéncias. Espaco e Tempo, 19 (2).

Anjos, R. (2014). Geografia, Cartografia e o Brasil africano: algu-
mas representacoes. Revista do Departamento de Geografia, vol.
especial.

Anjos, R. (2004). Cartografia e culturas: territérios dos remanescen-
tes dos quilombos no Brasil. Ponencia presentada en el VIII
Congresso Luso-Afro-brasileiro de Ciéncias Sociais, septiembre

Anjos, R. (2010). A Africa brasileira: populacdo e territorialidade.
CIGA 1.

Anjos, R. (2015). A Geografia, a Africa e os Negros Brasileiros. En
K. Munanga (comp.), Superando o Racismo na escola. Brasilia:
Ministério da Educacdo, Secretaria de Educacdao Continuada,
Alfabetizacdo e Diversidade.

Fanon, F. (1983). Pele negra, mdscaras brancas. Rio de Janeiro: Fator.

Fanon, F. (1966). Antillanos y africanos. Cuadernos de Cultura
Latinoamericana, 64

Ferrer, A. (2012). A sociedade escravista cubana e a Revolucdo hai-
tiana. Almanack, 3.

Garcia, J. (2012). Afroepistemologia y afroepistemetédica. En S. S.
Walker, Conocimiento desde adentro. Los afrosudamericanos ha-
blan de sus pueblos y sus historias. Valle del Cauca: Editorial
Universidad del Cauca.

Gongcalves, M. (2007). O Camdomblé e o ludico. Rio de Janeiro: Quartet;
NEAB-UER].

Kilomba, G. (2019). Memdrias da plantacdo: episédios de racismo coti-
diano. Rio de Janeiro: Editora de livros Cobogbé.

60



MAS ALLA DE UN CUENTO DE HADAS

Miranda, C. (2018). Oyeronké Oyéwumi e a critica aos discurso oci-
dentais de género. En J. da Silva, O Pensamento de/por Mulheres
Negras. Belo Horizonte: Nandyala.

Miranda, C. (2017). Clandestinizacién y re-existencia diaspérica: ho-
rizontes expedicionarios e insurgencia en Afroamérica. En R. C.
Septien, K.A. Bidaseca (comps), Mds alld del decenio de los pue-
blos afrodescendientes. Buenos Aires: CLACSO.

Munanga, K. (2016).Panafricanismo, Negritude e Teatro Experimental
do Negro. ILHA (Florianopolis), 18 (1).

Munanga, K. (2015). Por que ensinar a histéria da Africa e do negro
no Brasil de hoje? Revista do Instituto de Estudos Brasileiros
(Brasilia), 62.

Munanga, K. (1988). Negritude: usos e sentidos. Sdo Paulo: Ed. Atica.

Quijano, A. (2006). Don Quijote y los molinos de viento en América
Latina. Departamento Ecuménico de Investigaciones, 127.

Quifionez, S. (2016). Le han florecido nuevas estrellas al cielo: suficien-
cias intimas y clandestinizacion del pensamiento afrocolombiano.
Cali: Poema su casa editorial.

Segato, R. (1986). Inventando a Natureza: familia, sexo e género no
Xangd do Recife. Anudrio Antropoldgico, 85.

Departamento de Informacgdao Publica da ONU e pelo Escritorio
do Alto Comissariado das NacbGes Unidas para os Direitos
Humanos (2016). Década Internacional de Afrodescendientes:
(2015-2024). Nueva York: ONU.

Oyéwumdi, O. (2017). La invencion de las mujeres: una perspectiva afri-
cana sobre los discursos occidentales del género. Bogota: En la
Frontera.

Oyéwumi, O. (2010). Conceptualizando el género: los fundamen-
tos eurocéntricos de los conceptos feministas y el reto de la

61



Claudia Miranda

epistemologia africana. Africaneando. Revista de actualidad y
experiencias, 4.

Verardi, C. A. (2009). Badia: a grande dama do carnaval de Recife.
Fundacdo Joaquim Nabuco Recife.

Walker, S. S. (2012). Conocimiento desde adentro. Los afrosudame-
ricanos hablan de sus pueblos y sus historias. Valle del Cauca:
Editorial Universidad del Cauca.

Walsh, C., Garcia Salazar, J. (2015). Memoria colectiva, escritura y
Estado. Practicas pedagoégicas de existencia afroecuatoriana.
Cuadernos de literatura, 19 (38).

Willians, E. (2011). El Negro en el Caribe y otros textos. Habana: Fondo
Editorial Casa de las Américas.

Zurbano, R. (2012, 4 de diciembre). Voces para un silencio un grito
de alerta para el siglo XXI. Obtenido desde http://afrocubaweb.
com/grito-de-alerta.pdf.

62


http://afrocubaweb.com/grito-de-alerta.pdf
http://afrocubaweb.com/grito-de-alerta.pdf

El encuentro de Rogerio
Velasquez y Manuel
Zapata Olivella’

La idea del maestro intelectual
afrocolombiano

Jorge Enrique Garcia Rincén

Introduccion

Desde sus comienzos, el proyecto educativo nacional en
Colombia se construyd de espaldas a la poblacién de origen afri-
cano. En efecto, después de que los negros contribuyeron con
su propia sangre en las guerras de independencia de la Nueva
Granada hasta 1819 en la batalla de Boyacd, el proyecto san-
tandereano (primera politica educativa del pais) los neg6é como
sujetos escolares. La ley de 1820 menciona la creacién de escue-
las para indigenas (Jaramillo, 1989) como un asunto aleatorio al
propoésito general de establecer una democracia como resulta-
do de la formacién de una ciudadania comun. En la emergente

1 Este articulo es parte de una investigaciéon mds amplia que recupe-
ra el pensamiento critico afrocolombiano en el campo de la Educacion

y la Pedagogia como un proyecto de insumisién epistémica.
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nacioén colombiana de esos tiempos, los negros no tienen cabida
en la estructura social, no solamente por su condicién de gente
esclavizada sino también por una supuesta imposibilidad epis-
témica que, de acuerdo con la percepcién que se tiene de ellos,
impedia su incursién en la categoria racional de ciudadanos. En
consecuencia, su destino seguird siendo la esclavitud pese al
transito de la colonia a la republica. Dicho régimen esclavis-
ta fue prolongado hasta 1852 cuando entra en vigencia la ley
abolicionista.

Dado este contexto historico, es licito afirmar que, con muy pocas
excepciones de negros pardos y mulatos formados a la sombra
de los potentados, 1a educacién oficial del Estado en el siglo XIX
no fue dirigida a la gente de origen africano en Colombia. Segin
lo cuentan Rogerio Veldsquez (1961, 1992), Miguel A. Caicedo
(2011), cuando en las primeras décadas del siglo XX la educaciéon
oficial hizo presencia en las poblaciones negras (especialmente
las del Pacifico) llegé como proyecto civilizatorio y como un com-
ponente del racismo estructural y epistémico que daba por cierta
la condicién de “barbarie” en la que vivian estos pueblos, desco-
nociendo, de este modo, sus construcciones sociales y culturales.
Pero atin mas, Bernardo Merizalde (1921)% , en nombre del pro-
yecto educativo de la iglesia catélica, reconoce los territorios de
las comunidades negras como escenario de “conquista espiritual”
(p. 170). Conquista que podria traducirse en reconquistas per-
manentes de estas poblaciones para dar lugar a un extractivis-
mo exacerbado de sus territorios (O Loingsighte, 2013). El mismo
Merizalde sugiere, en un acto de racismo epistémico, que a esas

2 Sacerdote de la Congregaciéon Agustinos Recoletos, autor de la obra

“Estudio de la Costa colombiana del Pacifico”.
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comarcas deben llegar hombres inteligentes con maquinarias
modernas para la explotacién del oro, con lo que se garantizaria
el “progreso” de la region (p. 143).

Los primeros pensadores negros, que desarrollaron un cuestio-
namiento del proyecto educativo nacional, nacieron en las dos
primeras décadas del siglo XX. Estos pensadores pueden ser con-
siderados pioneros de lo que en adelante se llamara Pensamiento
Educativo Afrocolombiano. Sus postulados en Educacién se mue-
ven en contravia de los discursos ideologicos de la época, que
incluyen a los negros en el ambito de las “malas razas” como co-
rolario de las doctrinas del progreso, el darwinismo social y el de-
terminismo geografico, muy en auge por esos tiempos.

Ahora bien, en el desarrollo del Pensamiento Educativo
Afrocolombiano son frecuentes las coincidencias entre los pen-
sadores y entre estos y las experiencias educativas del movimien-
to social. En efecto, en el marco de la criticidad afrodiaspérica en
Colombia se puede ver coémo Diego Luis Cérdoba (1945), Manuel
Zapata Olivella (1990) comprenden que en los contextos de las
comunidades negras los conceptos de raza y clase son una mis-
ma cosa. De la misma forma, Amir Smith Cérdoba (1980) y Jesus
Lacides Mosquera (1975) coinciden en que la salida mas plausi-
ble a la hora de una reafirmaciéon identitaria y politica de la po-
blacion afro es el encuentro del negro consigo mismo como paso
previo a cualquier otra posibilidad de relacién. Los desarrollos de
estas ideas desbordarian los limites de este articulo y por tanto se-
ran susceptibles de ser analizados en ensayos posteriores®. Para

3  Ver Por fuera de la casa del amo. Editora Universidad de Narifio
(2016).
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el caso presente, nos ocuparemos en detalle de auscultar el en-
cuentro entre Manuel Zapata Olivella y Rogerio Veldsquez en la
concepcion de la idea del maestro intelectual afrocolombiano. No
obstante, es pertinente agregar que en el imaginario del profeso-
rado en América Latina la genealogia del concepto del maestro
intelectual se ubica en la obra de Henry Giroux (1997). Este pen-
sador critico de la pedagogia, muy ponderado por sus aportes en
la iluminacién del caracter transformador de la educacién desa-
rrolla sus ideas en este sentido varias décadas después de los pen-
sadores negros colombianos. Estos autores, reconocidos como an-
tropdlogos, investigadores y novelistas, seran asumidos aqui como
pensadores de la educaciéon. Como lo veremos mas adelante, sus
planteamientos sobre una educacion diferencial para los negros y
demads oprimidos en Colombia, serviran de guia para las genera-
ciones posteriores que asumieron la construccién del movimiento
social afrocolombiano, pero también, dada su tendencia al autono-
mismo se constituyen en referentes para los movimientos de rei-
vindicacién de la didspora africana en general.

En el ambito de la academia y los debates de la educacién en
Colombia, la idea del maestro intelectual afrocolombiano es una ca-
tegoria nueva que ha podido ser extraida de la obra Tierra mojada
(1947)* de M. Zapata Olivella y Apuntes socio-econémicos del Atrato
medio (1961) de Rogerio Velasquez. Las sugerencias de los autores
mencionados se han podido traducir en componentes del pensa-
miento critico e intelectual de las comunidades negras a partir de
la investigacion “Insumision epistémica y pensamiento educativo
afrocolombiano siglo XX”, posteriormente publicado con el titulo
“Por fuera de la casa del amo”. Por lo tanto, el presente articulo se

4 Estudiaré aqui la edicion de 1972.
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desprendera del libro mencionado cuya centralidad es la visibiliza-
cién de un pensamiento ignorado por la academia colombiana. Pese
a su ocultamiento deliberado, se podria demostrar la existencia de
dicho pensamiento durante todo el siglo XX aportando de forma
significativa al desarrollo del pensamiento critico latinoamericano.

Se debe aclarar, sin embargo, que el concepto de maestro intelec-
tual afrocolombiano que subyace en el pensamiento de Velasquez
y Zapata Olivella, se caracteriza mas que por su afiliacién a las
grandes academias, por su compromiso social y comunitario, mas
que a la concepcién de maestro de aula, se refieren a la capacidad
del profesor para dinamizar y organizar los procesos que rompe-
ran con la légica del poder escolar y también porque desarrollara,
conjuntamente con las comunidades, “epistemologias otras” con lo
cual su accién educativa adquiere un caracter politico e intelectual.

De este modo, Veldsquez y Zapata, como pioneros del pensa-
miento educativo afrocolombiano, en medio de otros autores muy
importantes como Diego Luis Coérdoba y Miguel Antonio Caicedo
Mena, entre otros, fijaran un derrotero critico y contribuirdn en la
consolidacion del campo epistémico educativo que no solo agre-
gara en ellos un nuevo perfil politico cultural, sino también los
constituye en pensadores de la pedagogia critica y de la educa-
cién como proyecto liberador en el &mbito de las comunidades
negras de Colombia y América latina.

Manuel Zapata Olivella: maestros intelectuales
y redentores de pobres

Manuel Zapata Olivella naci6 en Lorica Cérdoba en 1920 y muri6
en Bogota en 2004. En Tierra Mojada, su primera novela, el autor
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hace un relato desgarrador sobre la violencia y el despojo de los
campesinos negros, indios y mulatos nativos de las zonas bajas
del rio Sintu. El hacendado Jesus Espitia, con respaldo militar y
poder institucional, usurpé de manera sistematica las tierras de
los labriegos, pues alegaba tener derechos sobre esas propieda-
des. Los campesinos, obligados a abandonar sus cultivos, tuvie-
ron que refugiarse en la desembocadura del rio y construir un
pueblo (Los Secos) a riesgo de perder la vida por efectos de la
fuerza de las mareas. No obstante, Espitia llevé la persecucion
hasta los manglares e intent6 arrebatarles los terrenos pantano-
sos, donde se habian refugiado.

En el centro de esta historia aparece un personaje que cambia-
ra su rumbo; en efecto, Marcos Olivares, joven negro bachiller,
oriundo de Lorica, llega al pueblo de San Bernardo como maestro
oficial. Desde el primer momento, su tarea de educador lo lleva,
ademads de impartir conocimientos a los nifios, a indicar caminos
de organizacién en la comunidad. Al percatarse de la deprimente
situacién de la escuela del pueblo, que habia sido refugio de los
maestros borrachos que lo antecedieron, anuncia lo que seria su
tarea como educador en esa comunidad; el narrador de la histo-
ria lo describe asi:

Quedo aténito al mirar la casa en donde funcionaba la escuela.
Las paredes de boiiiga y bahareque, como lo hubiera anunciado
Azael, estaban en lamentable estado. En el interior, los bancos y
tableros lucian el abandono y la ausencia de las manos infanti-
les sobre el polvo y la telaraiia que cubrian los muebles. Las llu-
vias habian penetrado por el caballete y desteflido las pizarras.
En presencia de la incuria de sus antecesores, Olivares sinti6
duplicada su decisién de llevar a la mente de los nifios y jéve-
nes el concepto de una verdadera escuela (p. 139).
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Zanele Muholi: Somnyama Ngonyama, Hail the Dark Lioness®

Basado solamente en la creencia en la libertad y en un futuro
mejor para los hombres, Olivares se lanza hacia las comunida-
des del Bajo Sinu para concretar la escuela ideal. En esta tarea,
tendra que enfrentarse al gamonal Espitia y a sus epigonos y de-
clarados seguidores, como el sacerdote del pueblo, el alcalde y el
capataz Morelos. Sus recorridos por las comunidades tenian el
objetivo de convencer a los padres para que enviaran a sus hijos
a la escuela, en un intento por restituir al pueblo el escenario de

5 Tomado de https://aperture.org/shop/somnyama-ngonya-

ma-hail-the-dark-lioness/
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formacién que no solo se les habia negado por la negligencia de
los maestros anteriores, sino por la dindmica politiquera que do-
minaba en la region.

Segun Zapata Olivella, el contacto del maestro con los campe-
sinos enflaquecidos y agotados por las necesidades hizo que él
sintiera el peso de su propia descendencia de esclavos. El maes-
tro observaba, en la humildad y la ansiedad de los cultivadores
por escucharlo, la materia prima para la construcciéon de un ideal
de sociedad, que venia aplazado por las constantes arremetidas
del gamonal que entorpecian la existencia de las comunidades.
Olivares se fij6 en los ademanes y en el silencio de los mayores
que, como expresion de sabiduria, se callaban expectantes para
escucharlo. No obstante, desde el principio el maestro mostré su
inteligencia con interpretaciones pedagogicas de los cuentos que
los campesinos habian escuchado de generacién en generacion.

El maestro tendra que oir el sermoén del cura del pueblo, tras co-
nocerse la noticia de que €l habia ayudado a uno de los jévenes
de Los Secos a recuperar a su novia, que habia caido en manos
del hijo del gamonal. Zapata Olivella mostrard con este episodio
el conflicto entre la l6gica del poder y los oprimidos moradores
del pueblo, que esperan una oportunidad para rebelarse, pero,
ante todo, dejara ver la complejidad del papel que un maestro ne-
gro tendra que desempefar en la busqueda del reconocimiento
de la dignidad para su comunidad. En efecto, el cura, en defensa
de los intereses del gamonal, se dirige al pueblo de San Bernardo
en los siguientes términos:

El demonio se encuentra entre nosotros. Ha invadido nuestro
pueblo y nuestros campos, enseflando el odio contra la Santa
Iglesia. Los padres de familia deben tener cuidado con sus hijas
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y no deben enviar sus nifios a la escuela, porque el maestro que
tenemos es la encarnaciéon de Satanas (...). Su osadia y desca-
ro lo ha llevado a perpetrar el crimen contra las buenas cos-
tumbres. En Moiiitos acaba de raptarse a una joven y, no con-
tento con ello, traté de asesinar al hijo de nuestro benefactor
Jesus Espitia. Aqui tenemos otro testigo que nunca mentiria:
Félix Morelos, que también fue victima del agresor (...). Pueblo
de San Bernardo, si queréis libraros de la ira y el castigo de
Dios, arrojad a ese impio de tu seno, con piedras y palos, como
Jesucristo arrojé a los mercaderes del templo (pp. 174-175).

Con este pasaje, el pensador tipifica la escuela del diablo, que va
a encontrarse en su obra de madurez jLevdntate Mulato!, 1o que
indica que el ideal de un maestro y de una escuela que trastoca el
orden existente fue parte de su pensamiento educativo, que hizo
periplo en toda su obra y, por lo tanto, en toda su vida. En este
sentido, la verdadera educacion del pueblo tendra que oponerse a
la injusticia y se obliga a enfrentarse a quienes ostentan el poder,
no importa la apariencia de su investidura. El legado del Zapata
Olivella, a través de esta obra, sera clave para comprender la im-
portancia de contar con maestros que puedan desarrollar una re-
presentacién intelectual en el &mbito de las comunidades negras,
cuyo proceso histérico estuvo signado por las prohibiciones y la
degradacion ontolégica producto de la esclavizacion.

No obstante, ante la acusacién publica del sacerdote, congraciado
con el gamonal, y ante el desconcierto y confusién en que entré
el pueblo, el maestro Olivares respondio, revestido de coraje, de
la siguiente manera:

iHermanos campesinos! jLabriegos explotados! jMadres su-
fridas! A ustedes les pregunto, ;/quién ha robado sus tierras?
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¢Quién los hace trabajar como bestias y los mantiene bajo la
explotaciéon? Jesus Espitia, el amo cruel, que roba y deshonra
a sus hijas. El verdugo que incendia y destroza los sembrados
de ustedes para arruinarlos y convertirlos en sus esclavos (...).
Ustedes conocen mi honradez y mi pobreza —decia—; soy hijo del
pueblo, soy de vuestra propia carne y por eso combato a Espitia,
que los oprime. Contra él y el sefior cura, que patrocina sus hi-
jos espurios, debemos levantar nuestros pufios. Acabemos con
su tirania y terminara el crimen, la impudicia y la explotacién.
(...) te anuncio, Jesus Espitia, que tu imperio se derrumba —con-
tinu6 Olivares—. Los oprimidos acabardan con tus latrocinios,
castigaran tus crimenes y se redimiran de la esclavitud en que
los tienes. No olvides (pp. 175-176).

Con este ejemplo de rebeldia, dice el narrador, los campesinos de
San Bernardo borraban de sus mentes el miedo ancestral que le
tenian al poder del gamonal. En otros términos, a partir de ese
momento las comunidades se quitaron el bozal y comprendie-
ron que el enemigo no era tan invulnerable como aparentaba.
Debido a la accién de un maestro comprometido con su estirpe,
con su raza, con su pueblo, es posible un modelo de escuela que
formase para la dignidad y para la libertad. La actitud insumisa
de Olivares no solo anuncia el ideal del maestro en contextos de
explotacion, sino también el objeto mismo de la educacién. Antes
que la sujecién a las normas de la academia per se, la escuela
debe constituirse en escenario de cohesién comunitaria para la
defensa de un determinado proyecto de sociedad. Por lo tanto, la
definicién ultima de Educacién, segun esta légica, esta relaciona-
da intimamente con procesos de liberacién.

En adelante, el autor describe la forma cémo el maestro
Olivares se mete en los intersticios del pueblo para convencer
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a cada labriego de la necesidad de organizarse frente a la ex-
plotaciéon que sufren, como consecuencia de las infamias de
Espitia. E]1 maestro pide ayuda a personas justas y dispuestas
a colaborar en el propésito de que los campesinos contaran
con un lugar especifico donde pudieran reunirse y concertar la
forma como se relacionaran con el gamonal. De esta manera,
con sus propias fuerzas, construyeron la Casa del Campesino
y desde ahi se planificé todo el proceso que llevaria a fijar los
precios justos que deberian recibir por las peonadas. Olivares
les hace ver la importancia de la unificacidon, al aducir que “Es
preciso que comprendan que todos nosotros somos pobres,
esta es nuestra caracteristica y por eso debemos unirnos para
ser mas fuertes”.

Al enterarse de esta organizacién, el gamonal utilizé todo tipo de
argucias para convencer a los campesinos para que trabajasen
en sus cosechas: les daria mejores precios y condiciones labora-
les. Los campesinos, que siguieron las orientaciones del maestro,
permanecieron firmes en las decisiones tomadas e hicieron caso
omiso de los ofrecimientos.

Con el paso de los dias, la cohesion social se hizo mads fuerte. Al
respecto, Zapata Olivella hace la siguiente descripcién:

Los discursos del maestro no habian sido estériles y en los cam-
pesinos se despertaba el sentimiento de unién en contra del
poderoso. Con los dias, los siervos eran menos fieles y menos
fanéaticos. Los jovenes discipulos eran los que mejor recibian
las ensefianzas revolucionarias y, como estaban vinculados a
los labriegos por lazos de sangre, llevaban la inquietud a los
mayores. El pueblo despertaba del letargo en que lo sumia el
temor y el hambre (p. 239).
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Como era de esperarse, el gamonal no se quedaria quieto y, al
aprovechar su condiciéon de senador de la Republica, envié dos
noticias al pueblo: la sentencia a su favor sobre la propiedad de
Los Secos, territorio donde vivian los campesinos despojados,
y, por otra parte, anunciaba la destitucién del maestro Olivares.
Lamentablemente para Espitia, su reaccién fue demasiado tarde.
La gente del rio Sint ya se habia compenetrado con las ideas re-
volucionarias del maestro y emprenderia acciones para contra-
rrestar las artimafias del gamonal. En efecto, en reunién de los
campesinos, uno de los alumnos de Olivares toma la palabra, ce-
dida por el maestro, y se pronuncia en este sentido:

Ahora yo les anuncio que el maestro fue destituido de la di-
reccion de la escuela. Como comprenderan, esto ha sido obra
del mismo Espitia. ;Qué vamos a hacer frente a estos proble-
mas? El maestro les ha aclarado la necesidad que tenemos de
estar ahora mas unidos que nunca y ayudar a los sequeilos.
¢ Cémo vamos a hacer esto? En primer lugar, nos negamos a
trabajar en Los Secos al servicio de Espitia (...). Ninguno de
nosotros debe sembrar, limpiar o cosechar en esas tierras.
Por otro lado, el maestro ha dicho que estarda con nosotros,
puesto que estd dispuesto a continuar la lucha. No piensa
darnos la espalda en la presente situacion y debemos apro-
vechar su estadia aqui para que las clases no se suspendan,
porque, aunque vendrd otro maestro a sustituirlo, es seguro
que serd un protegido de Espitia y del cura. Nada nuevo po-
demos esperar de él, sino el desinterés y la perversidad de
los anteriores. La escuela publica volvera a ser centro de bo-
rrachines y de corrupcion, como lo fue antes de la llegada del
maestro Olivares. Si queremos continuar con escuela pro-
pia debemos hacerla, como hicimos la Casa del Campesino.
Nosotros hemos visto como el rio le ha dado la espalda a
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Espitia, alejado sus aguas de sus cultivos y devuelto las tie-
rras que habia robado al pueblo. Asi pues, ahora podemos le-
vantar una escuela en la barranca (p. 253).

De acuerdo con este testimonio, queda claro que el maestro no
se repliega frente a las amenazas y la destitucién del cargo; él ya
habia previsto este momento y su decision es continuar al frente
de la dindmica social de estos pueblos. Ese intelectual negro de
San Bernardo habia sembrado la ideologia de la dignidad, la uni-
dad, la organizacion y la libertad entre los labriegos del rio. En
este sentido, la propuesta de construccién de una nueva escuela
no es mas que la continuidad del proceso que construyé la Casa
del Campesino, por lo que se puede decir que el maestro trazo el
camino con bastante precaucién y tiempo.

El narrador agrega que los sanbernardinos iniciaron la cons-
trucciéon de la nueva escuela, 1o que concit6 la furia del gamonal,
quien observaba el progreso de la construccién religiosamente
todas las mafianas. Veia aquella casa grande con paredes blancas
como un desafio a su poder y su dominio (p. 253). Para dar mayo-
res especificidades sobre su ideal de escuela, Zapata introduce el
siguiente fragmento:

El nuevo maestro, uno de sus tantos esbirros [se refiere a
Espitia], miraba con sorpresa el grupo reducido de escolares
en sus clases, mientras que Olivares, asesorado por sus anti-
guos discipulos, no alcanzaba a suministrar sus enseflanzas. A
la nueva escuela, no solo concurrian los nifios, sino también
los adultos. Todos aquellos que de un modo u otro participa-
ran en su construccidon querian recibir el fruto de su esfuerzo,
justificAndose el nombre de Escuela del Pueblo que le habian
dado. El maestro, orgulloso de haber convertido en triunfo lo
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que habia sido una derrota, no solo se limit6 a la ensefianza,
sino que, a diario, cuando los campesinos regresaban de sus la-
bores, los recibia para hablarles de temas que les despertaban
sus conciencias de proletarios, y el ejemplo de su propia escue-
la le servia para revelarles su poderio, siempre que unieran y
fortalecieran sus intereses (p. 254).

Aqui se encuentra, en su mds honda esencia, el pensamiento edu-
cativo de Zapata Olivella. La escuela no es solo un escenario don-
de se trasmiten unos conocimientos a los nifios, como si estos no
estuvieran inmersos en dindmicas sociales complejas. La escuela
deberia ser mas bien un lugar para el didlogo comunitario y un
camino para la comprensioén critica de la realidad histérica de los
pueblos; como didlogo comunitario, se anticipa a las teorias de la
pedagogia critica freiriana, que considera a la educacién como un
didlogo politico. Por lo tanto, en San Bernardo, la escuela del dia-
blo, aquella que fue objeto de la critica del cura porque la mane-
jaba un librepensador, a quien llamé encarnaciéon de Satands, se
transforma en la Escuela del Pueblo, 1o que no solo indica su ca-
racter libertario por su apertura a la comunidad, sino también por
el tipo de ensefianza que ella imparte. La escuela del Pueblo, como
espacio de didlogo, entrafia poderes: el poder para la construccién
de la conciencia critica (Freire, 1967), el poder de unificacién de los
ideales comunitarios y el poder de la organizacion politica.

Rogerio Velasquez: El curriculo, la pedagogia
y el maestro negro en el Chocé

Rogerio Velasquez nace en Sipi (Chocd) en 1908 y muere en
Quibdé en 1965. Para encontrar elementos educativos en el pen-
samiento de este autor, trabajaré aqui, especificamente, sobre el
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documento Apuntes socioeconémico del Atrato medio (1961), texto
que revela con mucha claridad sus concepciones de la pedagogia,
el curriculo y el papel del maestro en su condicién de pertenen-
cia al contexto socio-cultural de los educandos.

Como lo constataremos en el desarrollo de esta parte del articu-
lo, el discurso educativo de Veldsquez, pese a la distancia de casi
quince afios con la primera obra de Zapata Olivella, es también
precursor del enfoque diferencial, de la educacién propia y del
ideal del maestro intelectual; pero aun mas, su pensamiento edu-
cativo multicentrado también se ocupa de socializar las deman-
das sociales y denunciar las paupérrimas condiciones en que vi-
ven los negros del Chocoé y el Pacifico colombiano en general por
su distancia con la formacién e instruccién, como él mismo lo ha
explicado (p. 153).

En Apuntes socioeconémicos del Atrato medio, Veldsquez estudia
la geografia de la region, la cultura de sus habitantes, las vias de
comunicacion, las formas de la vivienda, la alimentacion, los mo-
tivos de las enfermedades mas comunes, las razones de la mi-
gracion de los territorios, las condiciones higiénicas, las formas
curativas propias, la educacion y la produccién agricola y merca-
deo. Este estudio etnografico se mueve en varios planos de criti-
ca: por un lado, en la critica a la herencia esclavista que forjo las
condiciones de pobreza de la poblaciéon de origen africano en el
Pacifico y su dependencia de los grupos de poder econémico y
social. Sobre este aspecto, al referirse a los hombres rurales del
Choco, Veldsquez (2010) afirma:

Hombres de capital disponible, pero ignorantes en cuanto a las
necesidades de elevacién y dignidad que permiten llegar a la
mas alta plenitud, son constrefiidos a imitar las viviendas de la
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elite que vive en Quibdé o Istmina, lugares frontera de los en-
cuestados. Ante estos ejemplos, dailinos por demas, el riberefio
que ha visto la sanidad, nutricién y vivienda de los citadinos
transige con su estado por carencia de correccién, o de orien-
tacion y estimulo que lo hagan aprovechar al maximo todo lo
bueno de la cultura basica (pp. 145-146).

El autor muestra el escenario donde el nativo debe reconstruir
su dignidad y superar la herencia esclavista que lo ha obligado a
vivir en condiciones paupérrimas. No obstante, el elemento cen-
tral en este apartado es aquello que esta detras del discurso de la
dependencia y la imitacién. Es clara la insinuacién sobre el ejer-
cicio de la autonomia de los negros en sus territorios, asunto que
solo puede lograrse por la via de la formacién o, para ser fiel a su
palabra, por el camino de la superacién del estado de carencia de
correccion.

Es evidente que el autor considera la educacién u orientacién
como el escenario donde es posible disfrutar de la cultura pro-
pia o cultura basica, como él la nombra. Esa educacién, de corte
esencialista o culturalista, se centra en el propésito de lo que se
ha llamado la restitucién ontoldgica del negro; es decir, la educa-
cion solo sirve para que cada uno se comprenda a si mismo en su
contexto territorial y, desde alli, comprender el resto del universo.

Por otro lado, Velasquez también se refiere aqui al tema de la vi-
vienda, en los siguientes términos:

Hasta el presente, las habitaciones chocoanas se construyen sin
planos de ninguna clase, sin que el Gobierno Departamental
intervenga en la elaboracién y distribucién de las vivien-
das. Corredores y cuartos, tarimas o barbacoas, mobiliario y
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enlucimiento, son hijos de la invencién del dueilo de la casa.
La artesania impreparada e improvisada que construye evita
siempre el esfuerzo de hacer dependencias para utensilios, vi-
veres, animales domésticos, bafios, sanitarios, etc. Asientos, ca-
mas y mesas son construidos por carpinteros “macheteros” en
los dias festivos (p. 145).

Este pensador desarrolla una critica hacia adentro, en el sentido
en que las creencias y supersticiones de los propios nativos se
constituyen en explicacion de los males que aquejan a las comu-
nidades chocoanas. En este caso, Veldsquez construye argumen-
tos criticos, desde el andlisis de las condiciones de salud, para
indicar que, antes que asuntos sobrenaturales, la mala alimenta-
cién, que se suma a los trabajos forzados, la insalubridad del agua
de consumo, los insectos y la convivencia con animales sin vacu-
nar, entre otras, son las verdaderas razones de las enfermedades
en los pueblos del Atrato medio. Escuchemos de su voz:

Del origen de las enfermedades no se dice, sino que ellas son
mandadas por Dios o “puestas” por un enemigo. La falta de ins-
truccion no deja ver el suelo lleno de larvas de uncinariasis que
se recogen por los pies, ni los mosquitos de los pozos que estan
cerca del rancho, ni los ataques del recién nacido que provienen
del mal corte del cordén umbilical. La ignorancia no ve la falta
de sanidad del poblado, de los animales y cultivos, y carga con-
tra los hechizos productores de sapos, culebras y tortugas, contra
la tuberculosis que “seca” el cuerpo “porque sabandijas internas
estan succionando a toda hora la sangre del paciente” (p. 153).

Como se puede observar, en las ultimas tres citas el eje articu-
lador de las problematicas chocoanas deviene en una suerte de
deficiencia de los procesos educativos, bajo la forma de “falta de
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instruccién”, “ignorancia”, “carencia de correccién u orientaciéon”,
e “impreparacion”. En efecto, la postura del autor es que, hasta
los afios sesenta del siglo XX, la gran mayoria de los negros cho-
coanos de la zona rural dependia del habito minero como heren-
cia de la esclavizacién y descuidé labores fundamentales como la
agricultura; preferia un jornal diario que someterse a los esfuer-
zos que implica el cultivo de las tierras. Por lo tanto, el abandono
del campo en favor de las practicas de la mineria hizo carrera en
las generaciones siguientes y configuré una sociedad negra con
graves limitaciones en términos de otras habilidades productivas
y desarrollo intelectual.

Veldasquez sefiala que, segun el censo de 1951, de treinta y cin-
co mil trescientos sesenta y cuatro habitantes que tenia Quibdo,
pudo hallar que el 58% eran analfabetos. Esta advertencia tiene
el sentido de reflexionar que, si eso estaba sucediendo en la mis-
misima capital del departamento, ¢cudl podria ser la situaciéon
de las zonas rurales desprovistas de infraestructura educativa
y marcadas por un acostumbrado desinterés por la escuela for-
mal? Los nifios y jévenes se dedicaban, antes de los doce afios de
edad, al conocimiento de las especies nativas y labores del cam-
po. Cuando, por fin, el nifio asistia a la escuela, los compromisos
de familia impedian su permanencia; como lo explica el autor:

Los sdbados de cada semana se emplean los estudiantes en la
busqueda de la comida, lefia, oficios caseros, bajada a Quibdoé
por el mercado, etc. Con la falta de asistencia a clases, las en-
fermedades y las fiestas del caserio, el fracaso escolar es evi-
dente. Después vienen las repeticiones de los estudios y, al fi-
nal, la vida libre del campo, con la cabeza cargada de una mala
lectura, las oraciones del cristiano y la ignorancia de la vida
moderna (p. 165).
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Sumada a estas dificultades, también destaca la lejania de las es-
cuelas, las dificultades de los caminos y el andar por los torrento-
sos rios como impedimentos serios de los procesos de formacién
de los nifios chocoanos riberefios de su tiempo, pero quizas el
centro de sus preocupaciones en esta materia es el tipo de edu-
cacién que reciben sus coterraneos y corraciales. Como se vera
en lo que sigue, el discurso educativo en este documento se reve-
la como uno de los mas importantes que se hubieran producido
en términos de critica, desde la mirada de los negros, al proyecto
estatal de educacién en Colombia.

Para empezar a escudrifiar con mayor profundidad su pensa-
miento en el campo de la educacion, del estudio socioeconémico
del Atrato medio, se comentard aqui lo que he denominado, si-
guiendo al autor, su critica de doble sentido: hacia adentro, refe-
rida a las limitaciones de los maestros chocoanos, y hacia afuera,
donde cuestiona la responsabilidad del Estado.

Sobre los maestros chocoanos, aduce:

El maestro del Chocé es casi siempre un individuo licenciado
en disciplinas pedagogicas, pero desconoce de la vida campes-
tre. Preparado para hablar de memoria, ignora las costumbres
del medio donde va a ejercer y las reacciones de los poblados
ante sistemas verdaderamente civilizadores. Areas de cultivo,
ocupaciones secundarias de los habitantes, ritmo de vida coti-
diana del conjunto, formas de estratificaciéon y diferenciacion
sociales, simbolos de prestigio de las familias, mecanismos de
interaccion comunal, sistemas de asociacién formal e informal
y conjunto de valores de las aldeas, todo es desconocido por
el preceptor, que habla de programas extrafios a la geografia
(pp. 166-167).
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Este autor tiene mayor tendencia a pensar la educacién des-
de una concepcién pedagoégica-curricular y centrarse en las fi-
nalidades mismas del proceso educativo en contextos especifi-
cos como el pueblo negro del Choc6; ademas, cuestiona el papel
del educador que, an perteneciendo a la misma tierra, cultura
y tradicién, promueve un proyecto de educacién absolutamen-
te descontextualizado. Esta critica hacia adentro es la base para
redireccionar los procesos de formacién y darle un sentido mas
endoégeno a la educaciéon en cuanto que estrategia para la so-
luciéon de problematicas socioeconémicas, politicas, culturales y
ambientales, que constituyen el dia a dia de las comunidades. Se
trata de una postura politica autonémica, en la que el proceso de
educacion estd llamado a servir de escenario para la edificacién
de un proyecto de sociedad basado en la aplicacién de un con-
junto de practicas, valores y construcciones sociales y culturales
propias de los pueblos negros de los territorios estudiados.

Con mucha precisién, la investigaciéon de Veldsquez esboza los
componentes del curriculo. Si se tiene en cuenta que se escribié en
1961, se puede considerar pionero de lo que hoy se conoce como
curriculo propio Afro Pacifico (Asocoetnar, 2011), no tanto por la
cantidad de contenidos culturales y comunitarios, sino por la de-
cisién politica implicada en las concepciones de educacién desde
una perspectiva endégena. Ni més ni menos, estamos frente a la
idea de una Educacién casa adentro, como lo ha expresado el pen-
sador afroecuatoriano Juan Garcia (s/f); el desarrollo de este con-
cepto encuentra su mejor expresion en el texto de Veldsquez.

Léase:

La ensefianza de angulos, piramides y cilindros abarca mas dias
que las fases de movilizacién a los mercados de Quibdé y Lloré,
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o conocer la manera de calafatear una canoa, secar pantanos
de los colinales, castrar cerdos, fabricar cestos de facil venta en
el comercio. En lugar de vigorizar las fuentes econémicas o de
comprender en detalle situaciones desfavorables para los peo-
nes, el maestro rural se encierra en las reglas de tres, sin que
pueda hablar de suelos y tierras aptos para una diversificacion
agricola, sin ver los factores que afectan la produccién, sin dar
con la forma de que los cultivos perennes como yuca, pifia, ca-
fias y frutales tomen sitio de altura entre los sembradores ribe-
refios. Un deseo de deslumbrar lleva al educador a pronunciar
discursos sobre la Comunidad de Naciones y Dia de la Raza,
pero no a buscar la salud del grupo, ni a colaborar en el aumen-
to de las comodidades corregimentales, a despertar el interés
por la cooperacion, ni a levantar el entusiasmo por la novedad,
ni a trazar simbolos culturales que sean seguidos con fuerza
por los agricultores (p. 167).

Es palmaria aqui la idea de una educacién propia, con una dosis
alta de sentido practico ligado a necesidades concretas. No otra
cosa puede ser el curriculo, sino una respuesta al conjunto de de-
mandas de un proyecto de vida comunitario. De nuevo, la critica
a la actitud del docente deja traslucir la idea de la urgencia de un
maestro lider, comprometido con los problemas del pueblo, con
lo que se retoma aqui el concepto de intelectualidad afrodiasp6-
rica. En efecto, si el papel del maestro contribuye a despertar el
interés por la cooperacion, a levantar el &nimo de los moradores
del territorio y a orientar la creacién de simbolos culturales que
sirvieran de narrativas cohesionadoras, social y politicamente se
esta frente a un docente intelectual. Este maestro, aflorado hoy
por las comunidades, con su actuar politico-educativo se consti-
tuye en motor de la intelectualidad de su pueblo, garantizando de
esta manera una sociedad que hace respetar sus derechos.
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Por lo tanto, en la base del pensamiento educativo de Veldsquez
se expone la idea de la necesidad de contar con maestros inte-
lectuales que luchen por la autonomia de sus comunidades, para
que estas, a su vez, puedan decidir no solamente sobre los prop6-
sitos de su formacioén, sino también sobre el destino de sus pue-
blos. Sin duda, al entender que el proyecto educativo nacional,
pese a las luchas de Diego Luis Cordoba desde los afios treinta,
seguia siendo confesional y elitista, el pensamiento educativo de
Rogerio Veldsquez es una postura revolucionaria para su tiempo.

En relaciéon con los programas académicos estatales, Veldsquez
postula fuertes criticas:

Pero el error en la educacién del campesino chocoano no es del
maestro que se cifie a los programas escolares del Gobierno
Nacional. La culpa radica en el Estado, que no ha mirado las
diferencias regionales del pais, para dar con oportunidad las
guias educativas que consulten las necesidades de cada medio.
A nuestro modo de ver, cada piso térmico debiera tener su es-
cuela especifica. (...) Con organizaciones diferenciadas, podria
la escuela chocoana atender la educacién e ilustraciéon bésicas
del pueblo, arraigar emigrantes, crear solidaridad (p. 168).

En esta critica a los programas del Estado, es decir critica hacia
afuera, Veldsquez habla desde adentro, con dolor de tierra; es un
precursor del discurso de la diferencia; al plantear la necesidad
de escuelas especificas, segun la diversidad de los territorios y
la organizacion diferenciada del sistema escolar en el Chocé,
se anuncia no solo como un visionario de la educacién propia,
sino de los derechos de los negros en Colombia; sus plantea-
mientos se adelantan a las sentencias y autos de las Cortes que,
cincuenta afios después de sus escritos, introducen el concepto
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de enfoque diferencial. Veldsquez es un pensador de la diferen-
cia y, mds propiamente, de la diferencia afro-latina-colombiana.

En el texto referido, se comprende también como un llamado a la
autonomia territorial y a la reconstruccion de la identidad politica
y cultural; el arraigo a la tierra es clave para crear el tejido social
que se requiere en la consolidacién del proyecto de vida, el mismo
que dependera de una educacién ajustada a los intereses locales.
Su critica certera al sistema educativo oficial da cuenta de un pen-
samiento insumiso y de la posibilidad de una educacién propia
o libertaria para los pueblos negros del Chocé y el Pacifico, en el
sentido de que la gente del territorio afro pudiera comprender los
elementos primordiales del conflicto histérico-politico que ha in-
cidido en la condicién marginal de sus pueblos.

Desde esta mirada, la libertad, como categoria de andlisis presen-
te en este discurso, no solo insinta el conocimiento de una reali-
dad adversa, sino fundamentalmente la posibilidad de incidir en
ella para transformarla. La traduccién mas apropiada de libertad
como comprension del conflicto histérico-politico es lo que se ha
denominado aqui identidad politica critica.

De los intelectuales afrocolombianos del siglo XX, Velasquez
presenta una mayor cantidad de ideas organizadas en torno a un
proyecto educativo ajustado a las realidades de las comunidades
negras. En sus argumentos sobre 1o que deberia ser la educa-
cién en el Chocé, se pueden identificar fines, principios, métodos,
contenidos y hasta perfil de los maestros, como aparece en el si-
guiente texto:

Con nuevas guias oficiales, el maestro podria colaborar en
el acrecentamiento de la propiedad de los campesinos, en el
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rango y elevacién del riberefio, en los recreos populares, en el
apego a la tierra y a la familia. La vida de la aldea, la riqueza
del suelo, la naturaleza de los productos, las costumbres y tra-
diciones mutuas, cooperativas, crias, alimentacién y alojamien-
to, integracién de grupos que permanecen separados por res-
tricciones o presiones sociales, semillas, abonos, fertilizantes,
técnicos, créditos, serian, entre otras cosas, las actividades del
educador en los corregimientos chocoanos (p. 169).

Como se constata en los textos anteriores, mas que un asunto
meramente pedagdégico la educacién de la que habla Veldsquez
es un proyecto politico-pedagégico que integra técnicas, estrate-
gias, propuestas que precisan los campos del conocimiento nece-
sarios para una vida digna de las poblaciones del Pacifico, pero
también intenta dar respuesta a una visién de mundo endégena
que, desde un evidente direccionamiento politico, busca no solo
la recuperacion y/o actualizacién de las practicas de vida, sino la
defensa de esa cultura y su territorio.

Velasquez, hay que decirlo una vez mads, es pionero de la inte-
lectualidad afrodiaspérica colombiana. Detrds de su idea de un
maestro que debe colaborar en el afianzamiento de la nocién de
territorialidad, con todos sus corolarios: familia, riqueza del sue-
lo, integracién de grupos, economia, usos y costumbres, subyace
el concepto del maestro intelectual, cuyo compromiso politico lo
constituye en motor y guia de una comunidad compelida a reha-
cer sus vocaciones y consolidar el proyecto del buen vivir.

De los textos de Velasquez se deduce que el conformismo de los
negros de estas regiones es hijo de la ausencia de la escuela, o de
la falta de influencia educativa; de la educacién que, cuando llegé
a beneficiar a la poblacidon negra, tuvo mucho de discriminacién
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y de racismo. Es decir, la educacién que tanto se reclamé o se an-
hel6 para los negros chocoanos se present6 en las comunidades
durante las primeras décadas del siglo XX como proyecto civili-
zatorio del Estado y por lo tanto negador de la epistemologia pro-
pia de estos pueblos.

De esta forma, se han recorrido parcialmente los discursos sobre
temas educativos en Rogerio Velasquez y su andar por el Pacifico
negro, para denunciar las inconmensurables desventajas de esta
poblacién en relacién con otras latitudes de Colombia. Sin duda,
su tenacidad, su fuerza argumentativa al explicar lo que la edu-
cacién no debe ser para el caso de regiones con mayoria de po-
blacion negra, insintia, también, para este siglo, aquello que no
debe faltar en la construcciéon de proyectos educativos endége-
nos que han de aplicarse en estos territorios.

A manera de conclusiones

En mi modo de ver, las descripciones que estos pensadores ha-
cen sobre el papel de los educadores negros en sus contextos
territoriales tipifican el concepto gramsciano de intelectual or-
ganico (Portelli, 1977). Su pertenencia a un sector subalterno de
la sociedad, sumado a la comprensién critica de su realidad y a
las acciones que debe ejecutar enderezadas a la dignificacién de
las gentes de su comunidad, no solo 1o edifican como un maestro
intelectual sino también como defensor de derechos y como re-
dentor de pobres segun lo expone Zapata Olivella en Chambacu
corral de negros (1990). No obstante, el concepto gramsciano ex-
perimenta aqui un giro peculiar en el sentido en que este inte-
lectual negro no estd ubicado solo en la lucha de clases del prole-
tariado segun la concepcién marxista, la accién intelectual de los
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maestros negros incluye una lucha étnico-racial dadas las condi-
ciones de racismo estructural que sufren las poblaciones negras
en Colombia.

Por otra parte, la nocién de maestro intelectual afrocolombia-
no puede emparentarse con las descripciones de Edward Said
(1994) en el sentido en que, segun este autor, el intelectual repre-
senta una postura epistémica favorable a un publico. Es un per-
sonaje interesado en deconstruir las estructuras ideolégicas del
poder y ponerlas en evidencia frente a la sociedad expoliada. En
concreto, el intelectual es aquel que es capaz de decirle la verdad
al poder (p. 103) y también “alguien que ha apostado con todo su
ser en favor del sentido critico y que por lo tanto se niega a acep-
tar formulas faciles, o clisés estereotipados o las confirmaciones
tranquilizadoras o acomodaticias de lo que tiene que decir el po-
deroso (...)" (p. 40).

Traducido al campo de las luchas afrocolombianas por una
educacidén “otra”, los conceptos de intelectualidad en Said pue-
den encontrar un buen ejemplo en las denuncias y reclama-
ciones que han hecho los pensadores analizados aqui. De he-
cho, para concretar un proyecto de vida autonémico sujeto a
las reglas del pueblo, los autores dejan ver la necesidad de
maestros dispuestos a entregar su vida para salvaguardar el
interés colectivo. Estos maestros son, en el decir de Veldsquez,
aquellos capaces de suscitar dindmicas culturales que conci-
ten la atencién comunitaria sobre los problemas sociales. Mas
no son intelectuales porque ostentasen una formacién acadé-
mica, sino fundamentalmente porque representan una postu-
ra politica que impulsa el desarrollo de la subjetividad colec-
tiva en la que se implica a su vez el cuestionamiento del orden
establecido.
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Veldsquez y Zapata Olivella proponen procesos y acciones poli-
tico-educativas con un altisimo valor pedagdégico, las mismas que
tendran que retomarse en los nuevos debates acerca del impac-
to que sigue causando la aplicacion de la educacién estandari-
zada en los territorios de las comunidades negras en Colombia.
En este sentido, las ideas pedagégicas aqui analizadas resultan
clave para el proyecto de fortalecimiento politico del movimien-
to social afrocolombiano en cuyo seno se deben contemplar las
salidas a la crisis humanitaria de estas poblaciones victimas del
racismo estatal colombiano.
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La representacion historica
de la territorialidad y

los espacios exilicos en
Occidente y el Caribe:
brechas abiertas por Sylvia
Wynter e Achille Mbembe

Geoffroy de Laforcade

La historiadora y filésofa jamaicana nacida en Cuba, Sylvia
Wynter, identifica la normatividad blanca como un absolutismo
ontoldgico que se naturaliza como perfeccién y, en un proceso
otroficador permanente, obliga a sus excluidos a definirse en
relacién con él. Se sustenta en un paradigma de la historia que
reifica la modernidad de los ultimos siglos como el estandar de-
finitorio contra el cual se juzgan todas las culturas, las tradicio-
nes de identidad y de pensamiento humanos. En la imposibili-
dad de existir fuera de esta modernidad, aquellos a quienes se
niega la blanquitud son convocados para reforzarla, aceptando
su diferencia como una afliccién y aspirando a borrarla; existen
solo en un espacio de “liminalidad” del cual la ideologia domi-
nante no permite escapar (Wynter, 1993). Mientras mas los his-
toriadores modernos escriben sobre el pasado como un tram-
polin fijo y acabado para el presente, Michel Rolph-Trouillot,
(1995) nos recuerda, mas se representa ese pasado como un
mundo separado (pp.152-153); las identidades y territorios
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delimitados que experimentamos hoy parecen ser una mejora
sobre el caos o la inmadurez de sus antecedentes “premoder-
nos.” Identificar la blanquitud como normatividad impuesta, ver
mas alld de su imperativo y su pretension de universalidad, es
practicar la desobediencia epistémica. Fanon (2016) argument6
que era necesario un

(...) regreso a (...) las temporalidades diferenciales en las cua-
les la subjetividad se trama, y a la par, (...) un retorno a la poli-
tica como espacio de la imaginacién cultural y social. Tal regre-
so estd marcado por el hecho que debe acontecer en territorios
concretos, ya que no hay ninguna posibilidad de ofrecer un re-
lato descolonizador sin que medie una configuracién del espa-
cio de ocurrencia de este relato (De Oto, 2016, p. 65)

La llamada “revolucién” del capitalismo fue una contrarrevolu-
cién completa que requirié una redefiniciéon de género del “hom-
bre” y una nueva disciplina social para impulsar la capacidad
productiva del trabajo, destruyendo cualquier cosa que suponga
un limite para la plena explotacién del trabajador, comenzando
con la red de relaciones que unia a las personas con el mundo
natural, con otras personas, con sus culturas y con sus propios
cuerpos (Federici, 2018, pp. 26-27). Al mismo tiempo, la moderni-
dad nunca ha sido inmune a la existencia de espacios exilicos de
cimarronaje, areas de la vida social y econémica en las cuales las
personas luchan por escapar de las relaciones y procesos de do-
minacion, forjando subterfugios de autonomia, ya sea territorial o
simbdlica, en otras palabras, dreas liminales que permanecen re-
lativamente auténomas de la valorizacion capitalista y del control
estatal (Grubacic & O'Hearn, 2016). Una dimensién importante
de la creacion de espacios exilicos o fugitivos es la subversion de
la narrativa misma de la modernidad; para Bruno Latour (1993),
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estamos entrando en un mundo no moderno del que nunca nos
hemos realmente ido (p. 130). Wynter se refiere a Clifford Geertz
para argumentar que el modo de ser especifico de nuestra cul-
tura contemporanea no es menos local y especifico que todas las
demas culturas humanas. “Sin embargo, el problema es que esta
cultura continda viéndose a si misma ni siquiera como una cultu-
ra, y asi reprimiendo la verdad fugitiva de que no es mdas que una
de las formas que la historia ha tomado localmente” (Geertz 1993,
p. 16). Ese mundo moderno se basa en la narrativa que reivindica
la universalidad, pero en realidad ha sido parroquialmente cris-
tiano, europeo y blanco.

Wynter busca como desenmascarar la aniquilacion de la expe-
riencia colonizada en la teoria social moderna, proporcionando
una critica esencial de los fundamentos de la modernidad y un
camino para escapar de ella. Escribe que la revolucién huma-
nista de los siglos XIV y XV, el surgimiento de nuevas ciencias y
la colonizacién de las Américas produjo una nueva “declaracién
descriptiva” de lo que significa ser humano. El antiguo orden de
conocimiento escolastico, teocéntrico, latino-cristiano, gradual-
mente se convirti6 en “moderno,” dividiendo a los blancos racio-
nales de los afrodescendientes e indigenas irracionales; y luego,
como resultado de la revolucién darwiniana del siglo XIX, en la
cual el pensamiento evolucionista reemplazé a la razén teocén-
trica clasica, creando la nueva figura biocéntrica del hombre eco-
noémico en soporte de la dominacién de clase de la nueva bur-
guesia. Los europeos fueron narrados de manera eugénica como
evolutivamente seleccionados, y sus “otros” deseleccionados por
las “leyes de la naturaleza” para convertirse en “razas”; la racia-
lizacién se convirtié en un principio fundador de la cultura mo-
derna, etiquetando como desviados e inferiores no solo a los ne-
gros y a los pueblos indigenas, sino también a las mujeres, los
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homosexuales, los marginalizados, los refugiados, los pobres y
los supuestos premodernos. Observa que “hace quinientos afos,
nuestras razas y naciones, los binarios de oposicién mediante los
cuales imaginamos el género, la existencia de homosexuales y
heterosexuales, etc., habrian sido incomprensibles para los hu-
manos; la gente en ese momento no se habria entendido a través
de ninguna de esas categorias.” Aflade que “fue el impacto econé-
mico y material del Nuevo Mundo sobre el Viejo lo que transfor-
maria a Europa de un proyecto civilizador entre otros, el cristiano,
al unico, Occidental, frente al que todas las demas civilizaciones
eran programadas como “otras” a desaparecer” (Sharma, 2015,
p.165). De ahi la doble naturaleza de la modernidad: la expan-
sién simultdnea del pensamiento que llevé al descubrimiento de
que existia una humanidad geograficamente dispersa, pero aun
compartida, en todo el planeta y la eliminacién genocida de gran
parte de esa humanidad, a medida que los imperios en Europa
extendian sus dominios.

Solo un cambio de perspectiva, argumenta la fil6sofa, un desafio
insurgente a los cédigos del hombre occidental, puede comen-
zar a revertir los efectos de esta transformaciéon, en el cual los
deseleccionados, en lugar de buscar la inclusién o la simple re-
paracion histoérica, reconocen y aceptan que su marginacion es
intrinseca a todo el orden del conocimiento, el ser y el poder que
los convirti6 en negros, indigenas, salvajes, brujas, clases o seres
peligrosos que residian fuera del concepto falsamente universal,
burgués occidental, del hombre civilizado. Lo que se ha entendido
como humano hasta ahora nunca ha explicado a toda la especie.
Pero los c6digos binarios de otredad no pueden desaparecer sim-
plemente rechazandolos, o combatiendo los fundamentos econé-
micos de la discriminaciéon. Deben ser transgredidos a través de
una praxis ecuménica que sale de las dualidades biocéntricas
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inscritas en cuerpos recolonizados y memorias negadas, movi-
lizando la experiencia exiliada de liminalidad dentro del orden
dominante para crear nuevas historias de lo vivido, voces de la
experiencia de los “otros” deseleccionados; reimaginando de ma-
nera ecléctica pasados miticos y experiencias de opresién para
subvertir la victimizacién de los desposeidos y empoderarlos con
su propia subjetividad. Wynter demuestra que las transmutacio-
nes pasadas de 6rdenes de conocimiento ontolégicas y epistemo-
légicas siempre se activaron desde posiciones liminales dentro
del orden establecido. Lo que ella llama la perspectiva divergente
del “archipiélago esclavo” es la respuesta herética a la ideologia
dominante (Wynter, 1993; Scott, 2000).

El fil6sofo camerunés Achille Mbembe (2017) coincide en afir-
mar que la propiedad del universalismo como concepto no debe
concederse a Occidente. Su diagnéstico sobre el mundo contem-
poraneo es grave:

“La captura, la depredacion, la extraccién y la guerra asimétrica
convergen con la rebalcanizaciéon del mundo y la intensifica-
cién de las practicas de zonificacién, todo lo cual apunta a una
nueva colusién entre lo econémico y lo biolégico. (...) Este ‘im-
perialismo de desorganizacién’, que se alimenta del caos y ali-
menta los temores, aprovecha las practicas de zonificacién para
fabricar desastres y multiplica los estados de excepcién en casi
todas partes” (p.5).

Los paralelismos entre el pasado de la modernidad y su crisis ac-
tual son evidentes. La expansién del horizonte espacial europeo
fue de la mano de la divisién y el encogimiento de la imagina-
cién histérica y cultural. Una vez que se identificaron y clasifica-
ron los géneros, las especies y las razas, no quedé nada mas que
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enumerar las diferencias entre ellos (p.17). Hoy, alentada por los
procesos de globalizacién y los efectos contradictorios que pro-
vocan, la problematica de la raza ha irrumpido una vez mds en la
conciencia contempordnea. La fabricaciéon de sujetos raciales ha
vuelto con venganza.

Para entender las implicaciones histéricas del desafio de Wynter
y Mbembe desde la periferia del eurocentrismo del pensamien-
to hegemonico, debemos relativizar la narrativa dominante de
Europa como una civilizacién excepcional con raices en la an-
tigliedad griega y romana, un “viejo mundo” que se lanz6 a un
nuevo mundo mas primitivo que domesticé “naturalmente” en la
coyuntura del siglo XVI, cuando su modo supuestamente supe-
rior de entender lo humano se convirtié en el del mundo que iba
transforméndose en “occidentocéntrico”. La “modernidad”, ini-
ciada por la expansion del poder ibérico-cristiano en el mundo
atlantico y la evoluciéon gradual del centro del sistema mundial
desde el sudoeste de Asia hasta el norte de Europa a lo largo de
un periodo de tres siglos, coincidié con la invencién del siste-
ma colonial. Una critica del mundo occidentocéntrico debe em-
pezar por una comprension de lo que entendemos por Europa
y Occidente, que surgieron concomitantemente con el siste-
ma-mundo, y un desenmascaramiento de la colonialidad en to-
das sus formas, incluida su dimensién epistémica.

El nacimiento de la idea de raza ocurrié durante la gestacién y la
secularizacién de la modernidad y fue el resultado de un surgi-
miento complejo y gradual de Europa como una entidad geopoli-
tica y cultural, que no estaba completa en el momento de la con-
quista. La raza, en la época medieval, se usaba para referirse a
la casta y se aplic6 a plantas y animales. Solo mas tarde, después
de la larga batalla entre cristianos y musulmanes en Iberia y la
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posterior expansién atlantica, la palabra adquirié un significado
étnico como una designacién de musulmanes y judios por parte
de catélicos que atribuyeron la impureza de la sangre a esas tra-
diciones socio-religiosas. Posteriormente, se aplicé a los africanos
y a los pueblos indigenas de las Américas, en un largo proceso de
designacion y clasificaciéon que ayudé a afirmar la superioridad de
los pueblos europeos sobre las poblaciones colonizadas. La raza
fue utilizada en el siglo XVIII para caracterizar al género feme-
nino y a las variedades de seres humanos que se reorganizaron
jerarquicamente en el siglo XIX por el llamado racismo cientifico
para designar especies, una ideologia que fue movilizada por una
nueva de nacionalismo para reificar y naturalizar diferencias co-
dificadas por el desarrollo de las imaginadas caracteristicas fisicas
y mentales de los sujetos colonizados desarrollados en los siglos
XVIy XVII (Bethencourt, 2016, pp. 6-7). El sustantivo se usé para
etiquetar subespecies de la humanidad, que fueron virtualmente
transformadas en especies reales por el racismo cientifico a me-
diados del siglo XIX. A fines del siglo XIX y principios del XX,
cuando el nacionalismo triunf6 en el mundo occidental, el sustan-
tivo “raza” se impuso como equivalente al de nacién. Asi que la tra-
yectoria del prejuicio y sus genealogias histéricas que se remontan
a la antigiiedad mediterrdnea no fue lineal, y sin las contingencias
especificas de la apariciéon del capitalismo en la Europa atldntica
durante la era moderna, las ideas sobre etnicidad y raza no nece-
sariamente habrian evolucionado como lo hicieron. Las ideas cla-
sicas sobre la identidad permitieron una fluidez y ambigiiedad que
la fijacion moderna en la clasificacién racial no permite.

Europa es un invento de la historia moderna reciente, que re-
formulé sus origenes en genealogias legendarias de la heren-
cia grecorromana utilizando discursos de diferencia étnica y ra-
cial de manera teleolégica y engafiosa. El ascenso del Imperio
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romano a partir del siglo IT a. C., durante el cual la republica
dio paso a la monarquia, no hizo, como el historiador francés
Lucien Febvre ha seflalado, méas que la antigua Grecia, crear
algo parecido a lo que ahora consideramos como “Europa”. La
historia de Europa comenzdé con el Imperio carolingio, sin nin-
guna conexion geografica con el mundo mediterrdneo que ha-
bia sido fundamental para la antigiiedad grecorromana; ade-
mas, en los siglos X y XI, todavia no existia un mundo europeo
unificado. La Europa carolingia era un imperio continental ba-
sado en una extensién de la autoridad de la Iglesia Cristiana de
Roma, y sus “otros” eran musulmanes, paganos, eslavos, alema-
nes y finlandeses. El término “Europa” solo comenzé a usarse
frecuentemente en el siglo XVI; la conquista de las Américas
coincidi6 con la invencién de Europa, entidad no tan vieja, un
hecho que rompe la designacién eurocéntrica del mundo que
encontr6é como “nuevo” (Febvre, 1999, p. 186).

En los albores de la época medieval, la parte occidental del
Imperio romano se habia dividido en un mosaico de pequenias
y localizadas comunidades gobernadas por reyes y sefiores de
guerra que no se consideraban a si mismos ni como emperado-
res, ni como romanos, y menos como europeos; se habian exten-
dido por toda la zona y habian destruido la ciudad de Roma, la
mayor parte del norte de la Galia estaba ocupada por pequefios
reinos anglosajones, el sudeste de la Galia estaba gobernada por
los Borgofiones, Italia y Dalmacia estaban bajo el dominio de
Ostrogodas, y la mayor parte de la costa del norte de Africa es-
taba controlada por Vandales o reinos Mauri. Incluso si conside-
ramos al cristianismo como la matriz unificadora de este mundo
medieval primitivo, se trataba de un cristianismo fracturado por
la herejia y el cisma. Cuando, en la segunda mitad del primer
milenio, las regiones occidentales del antiguo imperio romano
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fueron asediadas por invasores (musulmanes, magiares, vikin-
gos), los cristianos medievales resucitaron un vocabulario clasico
de barbarismo para designar a sus “otros”. Eso seria recordado en
el Renacimiento para designar a los indigenas americanos y afri-
canos negros en la era de la exploracién maritima y la esclavitud.

Mientras tanto, la historia de Africa que se conocié en el mundo
medieval temprano, pero que luego se borraria, se estaba desa-
rrollando. En el momento de la conversiéon de Roma al cristianis-
mo, el Imperio de Aksum (Etiopia) conquist6 el antiguo Meroe y
goberné durante tres siglos en lo que hoy es Yemen y el sur de
Egipto, creando un espacio geografico para la difusién de las co-
munidades cristianas primitivas. Fenicios y griegos se habian es-
tablecido en el norte de Africa durante muchos siglos y desde su
introduccién de camellos en la region, el comercio interregional
se habia extendido por todas partes. Durante la época romana, los
marineros mediterraneos de lo que ahora llamamos Indonesia
se asentaron en la costa este del continente, contribuyendo a un
mosaico ya vibrante de lenguas y costumbres que se mezclarian
y prosperarian cuando migraciones diversas aumentaran los vin-
culos entre Africa y Eurasia en los siglos XI al XIII. Muchos de los
“habshis” (gente del moderno “Cuerno de Africa”) y “siddis” (de
Africa oriental) fluyeron hacia regiones de Mesopotamia y el sur
de Asia. Dentro de Africa, los pueblos de habla nilética de Egipto
y Nubia emigraron a la regién de los Grandes Lagos (ahora
Uganda, Ruanda y Burundi), y otros del valle superior del Congo
crearon el Imperio Lunda en el Africa central ecuatorial. El rio
Niger, 1o que hoy es Marruecos, el Mar Rojo y el Congo estaban
conectados en lo que Patrick Manning (2010) llama una inmen-
sa “red africana”, mucho antes de que los europeos comenzaran
a interactuar con los pueblos de Africa occidental en el siglo XV
(pp. 39-40). “La red africana funcioné como un mecanismo eficaz
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para difundir bienes materiales, innovaciones culturales e infor-
macién. Como resultado, desde tiempos muy tempranos, la red
africana vinculé todo el hemisferio oriental, Africa, Eurasia y las
islas vecinas, con una red multidireccional que promovio y faci-
lit6 el movimiento de bienes materiales, personas e ideas desde
un lugar a otro” (pp. 41-42). De hecho, la historiografia del mundo
atlantico primitivo ha reconocido a Africa occidental y al Caribe
no como periferias sino como crisoles de la modernidad, sitios
de “variadas y constantemente cambiantes interacciones entre
pueblos de origen indigena, europeo y africano (...)" (Altman y
Wheat, 2019; Wheat, 2016; Rodney, 1970). El sistema atldntico en
el corazén de nuestra tradicién inventada de “Occidente” comen-
z6 a tomar forma en Africa occidental incluso antes de que Colén
tropezara con América.

Todavia no existia un lenguaje de “raza” para designarlos desde
adentro o afuera. La expansion islamica a partir del siglo VII fue
multilingilie y multiétnica, integrando nuevas etnias en Eurasia
y el norte de Africa; también desarroll6 un lenguaje de otredad
que tomé prestado del antiguo tropel de la “barbarie,” desig-
nando a los seljuks turcos, bereberes, africanos negros y aun a
los cruzados cristianos como “otros.” Como lo escribe Francisco
Bethencourt, el color de la piel y otras descripciones fenotipicas
de los seres humanos prefiguraron estereotipos que se desarro-
llaron posteriormente durante la expansién europea. Los africa-
nos negros, sefialg, ya eran desfavorablemente comparados con
el resto de la humanidad y etiquetados como salvajes, supuesta-
mente alegres y de inteligencia inferior, aunque el escritor ara-
be al-Jahiz de Basora consideraba a los negros superiores a los
blancos y no habia ninguna presuposicién de la herencia de ras-
gos estereotipados de una generacién a otra. Africa habia sido
identificada desde la época griega y romana como una frontera
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entre las sociedades vigiladas y barbaras, expuesta al desierto
y las regiones célidas e inhabitables. Las condiciones supuesta-
mente extremas de clima y suelo favorecieron la visién europea
de monstruos y hombres salvajes que solian reflexionar sobre
las fronteras entre cultura y naturaleza, humanos y animales, so-
ciedades organizadas y el desierto. Los historiadores han encon-
trado, sin embargo, que las personas de piel oscura o de ascen-
dencia africana no tuvieron desventajas especiales en la cultura
griega y romana (Bethencourt, 2013, pp. 17-18; Snowden, 1983;
Thompson, 2011).

Cuando en el siglo XI Cerdeiia, Sicilia y Cércega fueron tomadas
por cristianos del mundo musulman, se preparo el escenario para
el lanzamiento de la Primera Cruzada en 1096. Posteriormente, a
medida que las ciudades y el comercio se dispararon desde los
siglos XIII al XV, la Europa cristiana fue imbuida como nunca
antes por las culturas del Oriente. Las afirmaciones ontolégicas
de la conciencia eurocéntrica estdn fortalecidas por represen-
taciones de la misma Europa que se basan no en esta historia,
sino en la época romantica del nacionalismo, con su uso selecti-
vo del mito y la ciencia para definir su identidad y la de sus otros
colonizados. Wynter entiende estas hegemonias ideoldgicas, en
particular la de “raza,” no solo como abstracciones, sino como
“verdades” vividas y encarnadas que son instituidas discursiva-
mente, reguladas, normalizadas y legitimadas como disciplina, y
nos condicionan a comportarnos de ciertas maneras: “[La] con-
cepcién bioecondémica de lo humano (...) determina la hegemo-
nia del sistema econémico sobre los sistemas sociales y politicos
[y] exige el funcionamiento del modo de produccién capitalista
como la expresién cotidiana de esa hegemonia” (Scott, 2000, p.
160). Nos invita a reflexionar sobre la historia de las mutaciones
que engendraron la sustitucién del liberalismo econémico por el
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absolutismo teologico y el liberalismo modernos. ;,Cémo se con-
virtié en algo comun la idea del Occidente y su supremacia sobre
el resto del mundo?

Siguiendo a David Graeber (2002), fue el mundo islamico, no
Europa, el que comenzé el proceso de transformar el mundo me-
dieval en un bien comun mds “universal;” la “islamizaciéon” en lu-
gar de la “occidentalizaciéon” conect6 el pasado de la antigiiedad
con el desarrollo de la protomodernidad del mundo euromedite-
rraneo: “[sus] esfuerzos intelectuales para fusionar las escrituras
judeo-cristianas con las categorias de la filosofia griega, el énfasis
literario en el amor cortés, el racionalismo cientifico, el legalismo,
el monoteismo puritano, la fascinacion misionera con el ‘misticis-
mo oriental’(...)" (p. 340). La reconquista cristiana de Iberia entre
los siglos VIII y XII cre6 nuevas formas de identidad colectiva en
zonas como Asturias, Galicia, Portugal, Le6n, Castilla, Navarra,
Aragén y Catalufia, todavia no “Espafia” o “Europa”, sino una
mezcolanza de comunidades judias, cristianas y musulmanas que
incluian migrantes, obispos y gobernantes de los mundos fran-
co, borgofién e inglés en una tierra dominada desde el afio 711
por influencias africanas y arabes. Los cristianos eran minoria en
Iberia cuando cobré impulso la recristianizacion, marcada por la
esclavitud y deportacién masivas de musulmanes en el siglo XIII
y el desplazamiento violento de judios en el siglo XV (que ya ha-
bia ocurrido en Inglaterra en 1290 y en Francia en 1306 y 1394)
(Bethencourt, 2013, pp. 27-31).

La imposicién de la doctrina de la iglesia romana, particularmen-
te durante las Cruzadas, marcé el comienzo de una nueva era de
intolerancia y prejuicio que chocd con el proclamado universa-
lismo del cristianismo y sus apologistas escolasticos. Aunque los
pogromos, las expulsiones y la esclavitud de judios y musulmanes
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se habian practicado durante las Cruzadas y como resultado de
la conquista, fue en los ultimos siglos de la Edad Media, desde el
siglo XIIT hasta el XV, que la segregacion sistematica y la conver-
sién violenta y la exclusiéon de comunidades de diferentes orige-
nes religiosos empezé en las dreas cristianas latinas. Prejuicios
contra judios y musulmanes se vincularon a la idea de la ascen-
dencia. Las dos comunidades religiosas se agruparon en la legis-
lacién eclesiastica latina como “enemigo interno” (Bethencourt
2013, pp. 60-61). Prejuicios étnicos basados en la lealtad religiosa
crecieron durante las Cruzadas. A medida que el centro del poder
econdmico y cultural se desplazo hacia el oeste durante la expan-
sién maritima europea en el siglo XVT, la supremacia blanca, ba-
sada en la inferiorizaciéon de las culturas “ex6éticas” para justificar
la dominacién politica, fue la ideologia que condujo al surgimien-
to, en el siglo XVIII, de la idea de “civilizaciéon.” En 1609-1610,
Felipe II de Espafia expulsd a los moriscos de Castilla, Aragén y
Catalufia. A diferencia de los musulmanes y los judios, victimas
de pogromos anteriores, los moriscos habian sido violentamente
convertidos y evangelizados, y su expulsiéon se debi6 no a su fe
sino a su supuesta falta de “asimilacién” (Bethencourt, 2013, pp.
141-143).

Este enemigo interno surgié como parte de una nueva ideologia
politica de un Estado centralizado abarcando una poblacién reli-
giosamente homogénea, presagiando la nueva visién del mundo
que prevaleceria en las conquistas de las Américas. En el siglo
XVI, la definicién teolégica de la humanidad dio paso al énfa-
sis en el fenotipo y el color de la piel bajo el impetu del comer-
cio transatlantico de esclavos, ya que los prejuicios desarrollados
por los europeos del norte contra los pueblos del sur de Europa
se incorporaron a la clasificacién de diferentes “géneros” de hu-
manidad, atribuyendo actitudes y comportamientos a los pueblos
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“inferiores” que se verian reflejados en teorias “cientificas” y bio-
logizadas de las “razas” del siglo XVIII en adelante. La evolucion
de feudos reales a estados mondarquicos generé un entusiasmo
entre las élites por la idea de una civilizacién europea, que fue
contempordnea con el surgimiento de naciones, nacionalidades
y nacionalismos; todas estas nociones emergieron en el contexto
de las Guerras Napoleotnicas, después de las cuales entraron en
el 1éxico de la teoria politica. La blisqueda romantica de las rai-
ces histéricas de pueblos y naciones acompafi6 el biocentrismo y
la concepcién bioecondémica de 1o humano que Wynter denuncia.

Llegamos a la coyuntura de la aparicién del pensamiento socio-
génico analizado por Wynter (siguiendo a Fanon) (Wynter 2000;
2009). El racismo cientifico, en parte influenciado por respues-
tas europeas a nuevas desigualdades generadas por el industria-
lismo y el imperio, surgié en los escritos de Compte, Spencer y
Lamarck como un modelo de evolucién basado en una distorsion
de las teorias de Darwin sobre la evolucién natural, centrandose
en la inmutabilidad de caracteristicas humanas heredadas y de-
finidas en términos de “razas”. Los viejos prejuicios con respecto
a “salvajes” y “pueblos primitivos,” afinados en los siglos XVI y
XVII a medida que Europa emergia como un concepto y sus sub-
ditos coloniales como variedades inferiores (“deseleccionadas”)
de seres humanos, se incorporaron a una nueva narrativa de la
evolucién social, mientras que la historia se movilizé para expli-
car y legitimar las jerarquias y desigualdades desarrolladas por
la modernidad y el capitalismo. La narrativa teleologica de los
supuestos “origenes” de la “civilizaciéon europea” en la antigiie-
dad griega y romana, la implementacién de la segregacion fisica
y cultural y de politicas discriminatorias por parte de los esta-
dos recientemente organizados con sus formas de poder biopoli-
tico, dieron paso al racismo cientifico y el imperialismo moderno.
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El humanismo bioecon6mico o liberal inventé somatotipos entre
razas mas claras y mas oscuras (Scott, 2000, p. 183). Siguiendo a
Wynter:

La domesticacion de tierras y pueblos occidentales podria llevar-
se a cabo mas facilmente en un contexto en el que todo lo que
no era Occidente se convirtié en el Adynaton! de todo lo que era
Occidente. El territorio no occidental se convirtié en la fronte-
ra/selva/ naturaleza. E1 hombre no occidental se convirtié en el
“salvaje” o el “monstruo salvaje.” Las nuevas definiciones de lo
“natural” institucionalizaron el ser occidental como la norma del
hombre; y el hombre no occidental como el otro, el todavia-no, los
no-hombres que garantizaban el ser de la norma por su propio
no-ser. Al crearse a si mismo como la norma de los hombres, la
burguesia occidental creé la idea de lo primitivo, la idea de lo sal-
vaje, de los “paganos despreciados,” de los “ethnos.” Inventaron la
idea de su propia negacién (Wynter, 2003, p. 83).

Para ella, esta reinvenciéon del yo occidental es el fundamento
del racismo, un término usado tanto para definir como para evi-
tar una relacién de clase concreta entre Occidente y el resto del
mundo.

1 El Adynaton (del griego antiguo &8vvatov, “imposibilidad”, a partir
de a- (a-, “sin”) + Svvapar (verbo dynamai, “soy poderoso, soy capaz”)
o impossibilia en latin, es un recurso retérico que engloba cualquier
recreacion poética de lo ficticio y lo imposible, una forma de hipérbole
0 exageracién que consiste en expresar imposibilidad invirtiendo la 16-

gica de lo real. https://es.wikipedia.org/wiki/Adynaton
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El racismo fue la forma a través de la cual, en el contexto de
la economia de mercado mundial, la estructura de clase como
relacién entre los pueblos centrales y periféricos, se expreso.
De hecho, el racismo fue la ideologia indispensable de las for-
mas de nuestros modos de control laboral que eran imperati-
vos para la explotacion capitalista de los pueblos de la periferia
(Wynter, 2003, p.84).

Aqui radica la originalidad del andalisis de Wynter. Los seres hu-
manos no son seres puramente biolégicos sino que narran sus
modos de ser autoinscriptos. La cultura, tal como la relatan los
humanos, es especifica de su relaciéon cognitiva con la naturaleza
y entre si. Siguiendo a Fanon, los seres humanos son “piel” (bios)
y “mdéscara” (mythoi). COmo nos narramos a nosotros mismos,
nuestro lenguaje, es fundamental para lo que somos. Inventamos
mythoi o mascaras (divinidad, naturaleza, vida, historias de ori-
gen) junto con nuestras biografias (reconocimiento cognitivo
del parentesco), de manera necesariamente plural, recordando
nuestro futuro. La negacidn colonial/occidental del pasado, su in-
sistencia en una direccién de la historia que ahoga la pluralidad
de formas de ser humano en nombre de la universalidad e inscri-
be la marginalidad y la fatalidad en los cuerpos de sus oprimidos
inferiorizados, solo se puede superar si imaginamos pasados y
futuros que no imitan las estructuras asesinas de la modernidad,
que recrean los diversos bienes comunes que fueron despojados
por la empresa colonial al narrar experiencias, perspectivas, re-
sistencias y futuros desde la perspectiva exilica y liminal de los
cuerpos marcados para deseleccién (McKittrick, 2015, pp. 17-32).
El objetivo de Wynter es liberar el concepto occidental de huma-
nismo de su aspecto tribal de Nosotros y el Otro, transformando
su premisa universal abstracta en el global humano concreto, el
“nosotros” concreto” (Wynter, 2003, p. 89).
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Achille Mbembe (2017) llega a las mismas conclusiones sobre
la raza y la modernidad: Africa en general y la oscuridad en
particular se presentaron como simbolos consumados de un es-
tado vegetativo y limitado (p. 11). El transnacionalismo de la
condicién negra fue un momento constitutivo para la moderni-
dad, con el Atlantico como su incubadora. En nuestros tiempos,
los riesgos sistematicos experimentados por los esclavos negros
durante el capitalismo temprano se han convertido en la nor-
ma para las personas oprimidas en todo el mundo. La condicién
de la didaspora ha universalizado la condicién negra, tomando
prestado tanto de la 1l6gica esclavista de captura y depredacién
como de la léogica colonial de ocupacién y extraccién, asi como
de las guerras civiles y las incursiones de épocas anteriores. Las
guerras de ocupacién y contrainsurgencia tienen como objetivo
no solo rastrear y eliminar al enemigo sino también crear una
particion en el tiempo y una atomizacién del espacio (Mbembe,
2017, p. 4). En su andamiaje del concepto de raza y su historia a
lo largo de la modernidad, Mbembe tiene cuidado de no incluir
a todas las personas de ascendencia africana en una esencia,
identidad o experiencia. La blanquitud como expresién raciali-
zada del universalismo abstracto implica la igualdad en la con-
dicién humana (mientras excluye a los no blancos de cualquier
existencia o agencia en la formulacién de los bienes comunes
humanos).
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Los Guerreros de Shangé - Emilio O'Farrill Almendariz (Matanzas, Cuba, 2019).

La negritud, por lo contrario, es una expresion de alteridad, y se
expresa en una gran variedad de realidades culturales, histéricas
y geograficas. Es la conciencia de las experiencias negras, algo
que todas las personas negras comparten, y una herencia inelu-
dible que influye en cada relacién que las personas de ascenden-
cia africana desarrollan con el mundo de la blancura. Mas que
una esencia, es lo que, siguiendo a Edouard Glissant (1990), lla-
ma un “en-comun”, y como tal es un lugar desde el cual se puede
superar la negaciéon de lo que comparte la humanidad (y lo que
niega el universalismo abstracto). Mbembe defiende una episte-
mologia de puentes en lugar de silos. El racismo consiste en la
invencién de un doble, un sustituto, una mascara, un simulacro
a través de la biologizacion del cuerpo negro y su conversion en
un recurso natural que se extrae con fines de lucro econémico y
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subyugacion politica. La naturalizaciéon de la “diferencia”, argu-
menta, es una neurosis social, una forma violenta de conocimien-
to basada en la evasién de la misma universalidad que utiliza
como una lamina. La comprensién de Mbembe de 1o “en-comun”
de la herencia negra le permite extender la pertinencia de la ex-
periencia africana y afrodiaspérica a las victimas contempora-
neas de nuevas formas de opresion. El trato que reciben hoy los
trabajadores migrantes, los solicitantes de asilo y los refugiados
se basa tanto en la logica esclavista de la captura y la depreda-
ci6on como en la lo6gica colonial de la ocupacion y la extraccién,
asi como en las guerras civiles y las incursiones de épocas ante-
riores. Al igual que las expansiones imperialistas, las guerras de
ocupacién y contrainsurgencia de hoy buscan no solo rastrear y
eliminar al enemigo, sino también crear una particién en el tiem-
po y una atomizacién del espacio (2017, pp. 177-178).

Para Wynter también la experiencia negra en el Nuevo Mundo ha
sido paradigmatica de la experiencia no occidental de los pueblos
nativos; constituyé una critica diaria de la conciencia abstrac-
ta del humanismo. La cultura oral afrodescendiente constituye
como cultura, la herejia del humanismo europeo; y es por eso que
la cultura popular negra ha constituido una experiencia cultural
subterrdnea tan subversiva del statu quo de la cultura occidental
como lo fue el cristianismo en las catacumbas del Imperio roma-
no. Porque fue en esta cultura que los negros se reinventaron a
si mismos dentro de espacios exilicos de cimarronaje cultural,
como un nosotros que no necesitaba de un “otro” para constituir
su ser: establecia los parametros culturales de un ethnos con-
cretamente universal (Wynter, 2003, pp. 85-86). Lo que el uni-
versalismo occidental entiende como humano nunca ha tenido
en cuenta a toda la especie; ya que los cédigos binarios de otre-
dad no desapareceran, deben ser transgredidos a través de una
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praxis ecuménica de ser humano que sale de las dualidades bio-
céntricas. Esto es la politica tal como la define Jacques Ranciére
(1995): “Todo lo que cambia un cuerpo de lugar asignado o cam-
bia el destino de un lugar, es visible lo que no tiene lugar para ser
visto, y hace oir como un discurso lo que antes solo se escuchaba
como ruido” (p.53).

Lo que, siguiendo a Wynter, Walter Mignolo denomina “scien-
tia decolonial” (Mignolo, 2015, pp.117-119) busca como refundir
el espacio, la cronologia y la subjetividad, representando limi-
tes y espacios exilicos en términos que desestabilizan la matriz
de conocimiento que hemos explorado a través de los escritos
de Wynter y Mbembe. Su objetivo es reclamar un concepto de
lo universal que define la humanidad como una coproduccién
social, histérica y discursiva en lugar de meramente bioldgica,
para convertirnos en “revolucionarios cognitivos” que ven nues-
tro “potencial para forjar relaciones sociales entre si; relaciones
que reconocen no solo los cambios masivos provocados por los
eventos posteriores a la invasiéon de las Américas sino también la
posibilidad de lo que podemos hacer con estos cambios (Sharma,
2015, p. 197). Es en el Caribe, el centro gravitatorio tanto de la
génesis de la modernidad euroatlantica como de sus puntos mas
sobresalientes de resistencia, que la historia occidententocéntri-
ca encuentra con su negacién mas potente. Este “terreno dispu-
tado”, en constante cambio, de la denominada frontera imperial
anglo-espafiol-franco-holandesa es también el punto de parti-
da donde comenz6 la experiencia de la colonizaciéon y el pensa-
miento biocéntrico. Cuando el geédgrafo histérico francés Pierre
Chaunu (1959) lo llam¢6 “Mediterraneo americano”, consideré que
ese espacio estaba separado de un “Mediterraneo europeo” por
la “distancia subjetiva” del océano (p. 349). En la era de la vela,
el tiempo de navegacién desde La Habana a la ciudad portuaria
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mexicana de Veracruz era aproximadamente equivalente al viaje
desde La Habana a las Azores portuguesas. En esta configura-
ciém, el Caribe estaba en el centro de la economia atldntica; mas
que un archipiélago, era una puerta estratégica entre el mundo
ibérico/africano y las Indias. En la cosmovisién de los primeros
navegadores transatlanticos modernos, cualquier territorio entre
los puertos andaluces/canarios y Lima, Cartagena o Veracruz, en-
tre Sevilla y “Tierra Firme” era una isla (pp. 350-352 y 468-469).

En su genealogia del término “Caribe,” Lulu Giménez (1990) es-
cribe que las “Antillas” originalmente se referian a todas las tie-
rras del “Nuevo Mundo”, antes de ser imaginadas, en contraste
con “Tierra Firme”, como puertos de escala transitorios en la
busqueda mas grande de un camino a Asia. Todos los habitantes
de las Antillas que resistieron al gobierno catoélico fueron lla-
mados “Caribes” en referencia a los Caribes nativos que pron-
to se diezmarian, y el limite atlantico del noreste de la América
espafiola se conocié como “Caribana” o “Terra Canibalorum”
para designar la antropofagia fantaseada de los islefios nati-
vos. Con la colonizacién britanica de St. Kitts, las Antillas me-
nores asumieron la denominacién angléfona de “Islas Caribee”.
La Espafia imperial prefiri6 hasta su extinciéon la expresion
“Mar de las Antillas” sobre la inglesa “Indias Occidentales del
Caribe”, que dio paso bajo la hegemonia norteamericana a la
frase geopolitica “Regidén del Caribe”, una entidad mads grande
que abarcaba las costas atlanticas de Centroameérica y del norte
de continente sudamericano. Con el redescubrimiento intelec-
tual y politico de su herencia africana en la década de 1920, “el
Caribe” comenz6 a definirse a través de las barreras lingiiisti-
cas como un archipiélago de naciones islefias con una cultura
distinta y compartida. La insularidad, argumenta Giménez, se
convirtié en un dispositivo a través del cual se imaginaban las
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“identidades nacionales” a lo largo de la era de la descoloniza-
cion (pp. 73-78 y 156-169). Nunca una representacién del espa-
cio sin oposicién ni mediacién, el “Caribe” no habia sido narrado
como una convencién geografica estable, ordenada y “conoci-
ble”; sus limites eran, en palabras de Chaunu (1959), “catastro-
ficas” en lugar de “lineales” (p. 469). Al titular un capitulo de su
historia general del Caribe “La cabina de Europa” (“The Cockpit
of Europe”), Eric Williams (1970) capturé tanto la violencia del
nacimiento de la regién como su falta de distincién cultural en
la imaginacion occidental. La reificacion de los marcos insulares
de identidad nacional en la era moderna fragmentd atn mas la
conciencia del Caribe al dividir las islas segun su afiliacién lin-
guistica con uno de los imperios maritimos europeos. Una sim-
bolizacién mas liberadora para la imaginacién histérica, que ha
definido el Caribe para una generacién de visionarios literarios,
puede ser la “diversidad preservada” de la “creolidad” (Bernabé,
Champoiseau y Confiant 1993, p. 89), la “multiplicidad diaspé6-
rica” de Paul Gilroy (1993), una “formacién caética, viva, desor-
ganizada” en movimiento incesante, “un mismo cambiando que
lucha continuamente por su autorrealizacién (...)" (p. 122).

Para George Lamming (2001), la isla “no conoce fronteras, ex-
cepto el océano, que es su puerta de entrada a la eternidad,” es
un lugar privado que atrae multi-
ples formas de intrusion” (p. 28). Alli, la formacién diaspoérica
de identidades locales y regionales, que se originé en Africa,
el Mediterraneo, Europa y Asia, se convirtié6 en un fenémeno
histérico fluido y dinamico, que precedi6 la aparicién de esta-
dos nacionales (tanto en Europa como en las Américas) y con-
fundieron sus mitos narcisistas de clausura (Whitten y Torres,
1998, p. 18). El Caribe, descrito alegdricamente por Antonio
Benitez-Rojo (1992) como pasaje, un “puente islefio” convertido

" ou

“una reserva de secretos,
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en “archipiélago” por sus focos continentales, un “mar cultural
sin fronteras, (...) una forma fractual paraddjica que se extien-
de infinitamente a través de un mundo finito” (pp. 2 y270), una
coleccién de naciones “poliglotas, porosas” y “ab-
sorbentes” fundadas por el genocidio, cuyos limites son, en la
feliz frase de Gordon Lewis (1983), no barreras en el sentido
habitual, sino mas bien “membranas permeables para un flujo

"o " ou

eclécticas,

e interflujo masivo y constante de grupos e individuos” (p.18).
Histéricamente unidos por el comercio mundial, la migracién
forzosa y voluntaria, las guerras imperiales y las luchas globales
y locales por la libertad y la emancipacién, las ciudades portua-
rias del Caribe y la costa de esclavos africana formaron una red
de interaccién material, humana y simbolica que se extendi6 a
través de cinco siglos antes del surgimiento de las mitologias
nacionalistas modernas que actualmente las dividen. En este
sentido, el Caribe es una extensién de Africa misma, un conti-
nente preocupado desde hace mucho tiempo por sus origenes,
pero que, durante siglos, ha sido un punto de partida hacia va-
rias otras regiones del mundo,” (...) un lugar donde la concien-
cia del entrelazado en el mundo, la relativizacién de las raices y
la pertenencia primaria, (la) forma de abrazar (...) lo extraiio, el
extranjero y lo distante, esta capacidad de reconocer su rostro
frente al extranjero y de valorar las huellas de lo distante en lo
cercano, de domesticar a lo desconocido y trabajar con todo que
parece a cosas opuestas: es esta sensibilidad cultural, histérica
y estética lo que indica claramente el término afropolitanismo”
(Mbembe, 2019, pp. 226-229).

El encuentro con el Caribe hizo que sociedades europeas emer-
gentes cambiaran su encallamiento en un mundo medieval ima-
ginario y finito de identidades fijas y lealtades ancestrales por
lo que Liliane Hilaire-Pérez (1997) llamé “una génesis de la
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desorientaciéon, una nueva y vertiginosa conciencia del espacio,
de las fronteras y de la temporalidad que dio origen a la moderni-
dad” (p. 14). Una historia conceptualizada desde el punto de vis-
ta estrechamente insular de la formacién de naciones modernas
y diferencias esenciales racializadas, una tradicién acufiada por
el mundo capitalista euroamericano del siglo XIX, pierde el caos
de esta herencia atlantica. Naufragan pueblos enteros en islas de
imaginacién encapsulada, cancela toda narrativa de resistencia
u otredad, descuida solidaridades difusas y polisémicas a favor
de totalizaciones, y olvida episodios enteros del pasado que con-
tradicen la inevitabilidad de su resultado heroico y uniforme. El
silenciamiento del pasado, escribe Michel Rolph-Trouillot (1995),
“es parte de la historia de Occidente y es probable que persis-
ta, incluso en forma atenuada, siempre y cuando la historia de
Occidente no se vuelva a contar de manera que hace avanzar la
perspectiva del mundo” (p. 107).

Los marginados tallan espacios auténomos de activismo y lazos
horizontales de solidaridad que prefiguran la construccién de
una nueva agencia colectiva, diversa en sus expresiones cultura-
les, hibrida en su apropiacién de significantes de pertenencia y
sin consolidar en su imagen territorial. La historia y la memoria
eurocéntricas han anclado nuestras representaciones del pasado
en una historia que naturaliza naciones, fronteras y tropos de al-
teridad (culturales o raciales) como si estuvieran predestinados
a adoptar la forma en que los conocemos hoy. Nos corresponde
recuperar el aprecio por lo que James Clifford (1997) llamé “mo-
delos no occidentales o no solo occidentales de vida cosmopoli-
ta, transnacionalidades no alineadas que luchan dentro y con-
tra los Estados-nacién (...)" (p. 277). Peter Linebaugh y Marcus
Rediker (2013) escribieron sobre la “tripulacién mezclada” de
marineros, esclavos y plebeyos de todos los origenes, insurgentes
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y disidentes que formaron comunidades de resistencia y solida-
ridades radicales en todo el Atldntico revolucionario, a través de
espacios geograficos y culturales creados por la expansion de los
estados territoriales. Cuando el poeta franco-martinicano Patrick
Chamoiseau (2018) evoca alegéricamente a los pueblos migran-
tes “inclasificables” de la actualidad (p. 43), estd proyectando en
nuestra conciencia contemporanea una historia similar de trans-
versalidad exilica, una “contramedida” en los intersticios de dua-
lismos binarios, que, como lo sugiere Gloria Anzaldua (1987),
exige que nos desenganchemos de los patrones de recuerdo y
representacién que definen nuestras subjetividades racializadas
y espacialmente barricadas.

Si, parafraseando a Marc Augé (1994), el tratamiento simbdlico
del espacio es “a la vez una matriz intelectual, una construc-
cién social, una herencia y la primera condicién de toda la his-
toria, ya sea individual o colectiva” (p. 6), entonces la historia
de la fertilizacién intelectual, cultural y material cruzada entre
el Caribe y el mundo, a través de la esclavitud y la emancipa-
cidén, la migracién laboral transatlantica, asidtica e interregio-
nal, las fronteras de los asentamientos y los imperios, ofre-
ce una base empirica y conceptual muy rica para un enfoque
comparativo, intercultural y transnacional de los aspectos mas
destacados de aquellos legados histéricos compartidos, que
comunmente se asumen de cariacter moderno o nacional, pero
que unen inextricablemente las luchas anticoloniales pasadas,
presentes y futuras con las nuestras. Como dice Hans-Georg
Gadamer (1989): “Nuestra conciencia histérica estd siempre
llena de una variedad de voces en las que se escucha el eco
del pasado. Solo en la multiplicidad de tales voces existe: esto
constituye la naturaleza de la tradicién en la que queremos
compartir y tener parte” (p. 284).
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SECCION II:
Mirando desde los
feminismos negros






*Rotundamente Negra*

Me niego rotundamente

a negar mi voz mi sangre y mi piel
y me niego rotundamente

a dejar de ser yo

a dejar de sentirme bien

cuando miro mi rostro en el espejo
con mi boca rotundamente grande
y mi nariz rotundamente hermosa
y mis dientes rotundamente blancos
y mi piel valientemente negra

y me niego categdricamente

a dejar de hablar mi lengua,

mi acento y mi historia

y me niego absolutamente

a ser parte de los que callan

de los que temen

de los que lloran

porque me acepto

rotundamente libre

rotundamente negra
rotundamente hermosa.

Shirley Campbell Barr






Cuba: ante los retos del
Decenio y bajo el lente de
los feminismos negros

Rosa Campoalegre Septien

“Sin las afrocubanas, el feminismo esta incompleto”
Inés Maria Martiatu Martiatu (1942-2013)

Cuando en el siglo XIX, José Marti fundamenta la tesis de que:
“Esa de racista viene siendo una palabra confusa y hay que po-
nerla en claro” (1893, p. 298), coloca un cuestionamiento en tér-
minos de derechos y de accién politica que trasciende las reali-
dades del tema en el contexto cubano. De ese modo, alerta acerca
de un debate politico y cultural en “Nuestra América”, que conti-
nua hasta la actualidad.

Siguiendo esta senda, este texto recorre tres rutas de analisis
complementarias y en tensién:

o En primer lugar, se cuestiona qué es racismo, para fijar un
posicionamiento epistémico.

J En segundo lugar, interpela cémo transcurre el Decenio
Internacional de los Afrodescendientes, intentando quebrar
los silencios, fijando la atencién en Cuba.
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o En tercer lugar, retoma el interrogante crucial formulado por
la escritora y activista afrocubana Inés Martiautu (2012):“;Y
las negras qué?” para seguir reflexionando sobre el afrofe-
minismo en Cuba.

Hoy, en el contexto del Decenio Internacional de los Afro-
descendientes, estas ideas refuerzan su vigencia y se insertan en
la renovada agenda de lucha contra el racismo en América Latina
y el Caribe. Es un debate que emerge y cobra disimiles sentidos en
Cuba. Incursionar en los porqués es el desafio que afronta este texto
desde el lugar de enunciaciéon de una afrofeminista cubana.

Un lugar de enunciacién que sigue resultando polémico, “com-
plicado”, por eso ante la pregunta que formulé Cubainformacién
(2018), consistente en “Rosa, jrealmente existe el feminismo ne-
gro en Cuba?”, esta autora no dudo6 en responder:

Las feministas sabemos que si, que hay otros feminismos, que
el feminismo no es una masa homogénea. Es como el mundo en
que vivimos: muy heterogéneo. Si entendemos que el feminis-
mo es teoria critica, que es un campo de accién o mds bien de
batallas, pero que también el feminismo es lugar de enuncia-
cién, entonces ese lugar de enunciacién para las afrocubanas es
el feminismo negro. Si, existe el feminismo negro en Cuba por-
que existen voces, corazones, luchas, esperanzas, sentimientos,
identidades desde la negritud (2018, p. 3).

Una aproximacién a los fundamentos de esta categérica respues-
ta es el camino de analisis de este trabajo, que llega a su destino
cuando las afrodescendencias transcurren en las encrucijadas de
un Decenio, a sabiendas de la necesidad de rebasarlo desde las
contrahegemonias (Campoalegre, 2017).
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Racismo: Un posicionamiento epistémico en
tension

Mirar al racismo desde el afrofeminismo impone una perspectiva
decolonial, histérica e interseccional. Este es un punto de partida
epistémico que debe situarse en una plataforma en comuin, como
premisa para el didlogo con quién se acerque a estas lineas.

Los feminismos negros hacen parte del pensamiento y las practi-
cas decoloniales en América Latina y el Caribe. Representan una
ruptura epistémica y politica con el feminismo hegemonico, occi-
dental, a partir de la critica a la colonialidad del poder/saber /gé-
nero, en la lucha contra el racismo y el heterosexismo. Al definir
qué es lo decolonial, la autora adscribe al criterio de la investiga-
dora Catherine Walsh (2009):

Suprimir la “s” y nombrar “decolonial” no es promover un an-
glicismo. Por el contrario, es marcar una distinciéon con el sig-
nificado en castellano del “des”. No pretendemos simplemen-
te desarmar, deshacer o revertir lo colonial; es decir, pasar de
un momento colonial a un no colonial, como que fuera posible
que sus patrones y huellas desistan de existir. La intencién, mas
bien, es sefialar y provocar un posicionamiento —una posturay
actitud continua— de transgredir, intervenir, in-surgir e incidir.
Lo decolonial denota, entonces, un camino de lucha continuo
en el cual podemos identificar, visibilizar y alentar “lugares” de
exterioridad y construcciones alternativas (pp. 14-15).

Y cuando se insiste en la perspectiva decolonial, el propdésito
central es visibilizar y construir esos caminos otros de la lucha
contra el racismo y todas las formas de discriminacion, lo deter-
minante es la capacidad de articulacion.
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En la perspectiva histérica, las genealogias del racismo en la re-
gién han sido ampliamente argumentadas por Anibal Quijano
(2000), quien en su critica a la colonialidad coloca al racismo en
el centro del debate politico como “instrumento principal de do-
minacién”. Esta deconstruccién es clave para la comprensién del
fenémeno en cuestion.

Estudios sobre negritudes en América Latina y el Caribe han de-
mostrado que:

Las sociedades latinoamericanas se desarrollaron a partir de
concepciones e ideologias racistas, a nombre de la cuales se es-
tablecieron jerarquias, configurando un orden racial con clara
desventaja para el negro. La glorificacion de la identidad nacio-
nal blanco-mestiza y el mito de la democracia racial en América
Latina contribuyeron a negar las raices negras en los estados
nacionales, al mismo tiempo, que construyeron la imagen del
negro como alguien ajeno al progreso y a los valores de la ciu-
dadania moderna (Ocor6 y Alves, 2018, p. 13).

Las poblaciones negras fueron colocadas en la situaciéon del
otro/a “invisible”, descalificado/a, subreal, despojandolo/a de su
condiciéon humana. Fue un proceso continuo de cosificacién de
las negritudes, que se inicié con el genocidio de la trata negreray
fue perpetuado por la esclavizacion.
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Black ebony sculpture, in the Ujamaa style of Makonde

art. Tanzania. Coleccién de arte de la UNESCO

Este proceso histérico es complementado, hasta hoy, por el racis-
mo estructural, con énfasis en las politicas de blanqueamiento y
el epistemicidio (De Sousa, 2011), que no solo hace invisible el
pensamiento negro y sus importantes contribuciones, sino que
produce progresivamente y de forma permanente miultiples obs-
taculos materiales, epistémicos y espirituales.

En el contexto del Decenio Internacional de los pueblos afrodes-
cendientes, especialmente en los procesos de formacion politica,
es decisivo comprender el real alcance del racismo. Al respec-
to, Quince Ducan (2015) alerta: “Se suprime al grupo definido en
términos de raza mediante el genocidio, ya sea por la eliminacién
como entidad biolégica o por medio del ataque directo a la base
epistemolégica de su concepciéon del mundo, con lo cual se come-
te etnocidio” (p. 210).

Tales politicas fueron muy conocidas en el Caribe y
Centroamérica, pero hoy se descubre la historia terrible de las
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negritudes en otros espacios como Argentina, Uruguay, Chile,
México y los paises miembros de la comunidad andina. Ante
la pregunta “;Hay negros en este pais?” o las aseveraciones de
“No los hay”; “Existen muy pocos, que no son de acd, son migran-
tes”, el movimiento afrodescendiente como parte de su estra-
tegia politica ha impuesto la lucha por el logro de la visibilidad
estadistica. Este proceso promueve la construccién de herra-
mientas censales que incorporen debidamente la variable ét-
nico-racial, capaz de fundamentar las politicas publicas hacia
las poblaciones afrodescendientes.

Pero las naciones latinoamericanas y caribefias no pudieron ob-
viar el impacto de 1o “negro” en los procesos identitarios claves,
aunque siempre en espacios de subalternidad. En estas condicio-
nes “el mestizaje” devino en una de las “herramientas de la casa
del amo” (Lorde, 2003), por excelencia, que es aun indispensable
deconstruir.

En franca lucha, la presencia negra se abre paso en los imagina-
rios sociales. Son ilustrativos de este comportamiento histérico
obras paradigmaticas de la cultura cubana. Pero la imagen de la
cubanidad viene centrada en el mestizaje Al respecto, es relevan-
te la metafora clasica del “ajiaco” empleada por Fernando Ortiz
(1939) para analizar los factores humanos de la cubanidad. En sus
investigaciones este autor demuestra una tesis fundamental para
la comprensién del pueblo cubano, al sefialar que:

(...) la cubanidad no esta solamente en el resultado sino tam-
bién en el mismo proceso complejo de su formacién, desinte-
grativo e integrativo, en los elementos sustanciales entrados en
su accion, en el ambiente en que se opera y en las vicisitudes de
su transcurso. Lo caracteristico de Cuba es que, siendo ajiaco,
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su pueblo no es un guiso hecho, sino una constante cocedura.
De ahi que su composicién cambie y la cubanidad tenga sabor
y consistencia distintos segtin sea catado en lo profundo o en la
panza de la olla o en su boca, donde las viandas aun estan cru-
das y burbujea el caldo claro (...) (p. 6).

En ese ajiaco, desde sus origenes, ser una persona negra se
construyé socialmente como diferenciacién social desventajosa.
Entonces, cobmo no esperar de esa diversidad constitutiva, mani-
festaciones, grupos sociales, pensamientos, programas de lucha y
actitudes, también diversos. Desde las genealogias criticas, el ser
cubano/a no puede ser, siendo interpretado de modo esencialista,
castrado por la universalidad.

Sobre este tema, resulta indispensable la singular interpretacion
del poeta nacional Nicolds Guillén (1931, pp. 117-118), valorando
la presencia negra en Cuba y su impacto al afirmar en Séngoro
cosongo que:

Esta es la fiesta del bong6
Aqui el que mas fino sea,
responde, si llamo yo.

Unos dicen: Ahora mismo,
otros dicen: Alla voy.

Pero mi repique bronco,
pero mi profunda voz,
convoca al negro y al blanco,
que bailan el mismo son,
cueripardos y almiprietos
mas de sangre que de sol,
pues quien por fuera no es noche,
por dentro ya oscurecio.
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Aqui el que mas fino sea,
responde, si llamo yo.

En esta tierra, mulata
de africano y espafiol,
(Santa Barbara de un lado,
del otro lado, Chango) (...)

Notese que el planteamiento epistemolégico y politico de lo “ra-
cial” exige tomar en consideracién el componente cultural. Las
relaciones de poder son trasversalizadas por la cultura y vice-
versa, afianzando en la practica el racismo estructural. Ello con-
duce a la tensién entre el multiculturalismo y el intercultura-
lismo que es objeto de profuso debate en América Latina y el
Caribe. Esta tensiéon debe ser replanteada superando las dico-
tomias, construyendo nuevos horizontes de reflexién y accién
transformadora.

Completa este posicionamiento la perspectiva interseccional,
que representa una de las contribuciones mas significativas de
los feminismos negros. Desde Kimberlé Crenshaw (1989) han te-
nido desarrollos en contextos diversos tanto académicos como en
los movimientos sociales. Entre ellos se destacan: Lelia Gonzalez,
1987; Manifiesto de la Colectiva del Rio Combahee, 1983/1977;
Sueli Carneiro, 2005; Collins, 2005; Curiel, 2008; Davis, 2016;
Viveros 2016 y Hurtado, 2018.

La interseccionalidad como herramienta tedrico-metodolégica
es capaz de dar cuenta, visibilizar analizar y denunciar las mul-
tiples opresiones que emergen de la matriz de desigualdad, tras
el entrecruzamiento género, etnia/ “raza”, poder, clase, sexua-
lidades, generacidn, territorios, cuerpos y diversidad funcional
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entre otros. En consecuencia, es una potente herramienta de
lucha que, segiin sefiala Mara Viveros (2016):

“(...) ha servido para desafiar el modelo hegeménico de “La
Mujer” universal, y para comprender las experiencias de las
mujeres pobres y racializadas como producto de la interseccion
dindmica entre el sexo/género, la clase y la raza en contextos de
dominacién construidos histéricamente” (p. 8).

Pero la intencionalidad es también interpelada desde el pensa-
miento decolonial y en consecuencia se desarrolla en calidad de
teoria/perspectiva/paradigma en tensiéon. Una de las criticas mas
consistentes la ofrece la autora Maria Lugones (2011). En este ar-
ticulo, se entiende la interseccionalidad en calidad de paradigma,
tal como lo expresa Marie Hancock (2007), haciendo confluir la
teoria normativa y la investigacién empirica.

Sobre tales presupuestos, se define racismo en calidad de un subsi-
sistema fundamental de opresién que se desarrolla como proceso,
basado en la supuesta existencia de “razas” entre los seres humanos
y la inferioridad de unas sobre otras, a partir de modelo hegemoénico
de blanquitud y la visién subalterna de la negritud y otras poblacio-
nes no “blancas” asentado en la matriz de desigualdad social.

En el caso de Cuba considerando la obra social realizada y las
transformaciones actuales es relevante la definiciéon de racismo
que adelanta Rita Segato (2017), cuando como punto de mira dis-
tingue entre prejuicio y discriminacién y define el racismo insti-
tucional y el racismo estructural:

Llamamos racismo estructural a todos los factores, valores y
practicas que colaboran con la reproduccién de la asociaciéon
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estadistica significativa entre raza y clase (definida aqui como
la combinacién de situaciéon econdémica e insercién profesio-
nal), es decir, todo lo que contribuye para la fijacién de las per-
sonas no-blancas en las posiciones de menor prestigio y auto-
ridad, y en las profesiones menos remuneradas.

Llamamos racismo institucional a las practicas institucionales
que llevan a la reproduccién de las desventajas de la poblacion
no blanca (p. 49).

Paralelamente, otros autores/as alertan sobre el racismo epistémico
basado en fundamentos eurocéntrico y patriarcal (Grosfoguel, 2011)
y en particular vinculado a las experiencias de mujeres negras aca-
démicas en instituciones universitarias de las Américas (Hurtado,
2018). Ello da cuenta de la capacidad del racismo de diversificarse y
recomponerse en disimiles ambitos, pero siempre esta latente en su
base, al menos en una relacién fundacional, consistente en género,
“raza”, poder y territorio que subyace en las hegemonias.

Cuba: Aproximacion a un contexto
problematizador en la encrucijada del Decenio
Internacional de los Afrodescendientes

La proclamacion del Decenio Internacional de los
Afrodescendientes (2015-2024), por la Organizacién de Naciones
Unidas (ONU), plantea nuevos interrogantes y desafios para la co-

munidad internacional. Particularmente estos se acentilan en los
paises donde la impronta de Africa y su didspora es mas notable.

A pesar de la enconada polémica acerca del empleo del térmi-
no, defendemos su utilizacién al calor de los debates e impactos
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de la Conferencia Mundial contra el Racismo, la Discriminaciéon
Racial, 1a Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia (2001).
Afrodescendencias en plural, apunta a su diversidad socioes-
tructural, contextual y politica. Son definidas mediante el enfo-
que multidimensional, que ha marcado el programa de accién
del Grupo de Trabajo CLACSO Afrodescendencias y propuestas
contrahegemonicas. Ellas son vistas en calidad de:

o Componente socioestructural, conformado por el impacto de la
didspora africana y su transformacion en los diferentes paises.

o Movimiento social contrahegemoénico.

] Actor estratégico del desarrollo social.

o Lugar de enunciacién de nuestras luchas y vida cotidiana.

o Legado cultural ancestral e identitario que produce conoci-
mientos y accién politica transformadora.

También en Cuba la polémica sobre afrodescendencias es intensa,
acrecentada por los anclajes politicos. Los supuestos, en primer lu-
gar, tienen que ver con el recurrente argumento de que se trata del
traslado mecanico desde el movimiento negro de Estados Unidos,
como concepto ajeno a la realidad cubana. En segundo lugar, a par-
tir de lo anterior y de la incidencia de la lucha ideolégica asentada
en el diferendo histérico entre Cuba y Estados Unidos, se extiende
la tesis que generaliza la “intencionalidad politica” de su uso. Tales
aseveraciones no se corresponden con la trayectoria y aportacio-
nes del movimiento afrolatinoamericano y caribefio que se crista-
lizaron en la Conferencia de Santiago (2000).

Esta supuesta copia tampoco se corresponde con el liderazgo ne-
gro en las gestas de liberacién nacional cuya figura emblematica
es Antonio Maceo junto al grupo de generales negros que con-
tribuyeron sustancialmente a la transformacién del caracter y el
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sentido historico de esa guerra, radicalizandola desde sus bases
al vincular los objetivos de independencia nacional, abolicién de
la esclavitud y el antimperialismo.

La pregunta clave es: jacaso el pensamiento negro en Cuba no se
caracteriza también por uno de los atributos de la cubanidad: el
dinamismo y la creatividad, por la “constante cocedura”, en la que
insistfa Fernando Ortiz (1939, p 6)? ;Por qué se parte de que no
puede ser auténtico y que, por consiguiente, hay que importarlo?
Ello en la practica tiene un efecto excluyente y estigmatizador.

No es un fenémeno nuevo. Las luchas en el pais siempre se vie-
ron marcadas por el conflicto entre la identidad racial y los ob-
jetivos de unidad para la lucha politica nacional. La idea de que
la reivindicacién de tipo racial puede afectar a la unidad ha con-
tribuido a la baja visibilidad y al poco entendimiento del tema en
el pais. Ello fue relegando el “tema afro”, aun en pleno Decenio
Internacional de los pueblos afrodescendientes. Se ha demos-
trado que resulta insuficiente la comprensiéon acerca de que “la
lucha por el Socialismo es también una lucha desde las diver-
sidades y es una lucha que implica el reconocimiento de estas
diferencias” (Campoalegre, 2018, p. 1). La necesidad de la conver-
gencia entre las politicas universales y las de reconocimiento es
un asunto litigante en las ciencias sociales cubanas.

Desde los noventa y hasta la actualidad, Cuba se debate entre la
encrucijada de profundos cambios. Cabria preguntarse cémo es-
tos influyen en el tema racial. Primero, la crisis socioecon6émica
que calé hondo en todas las esferas de la sociedad; después, el
proceso de “actualizaciéon del modelo econémico y social” (2011)
ratificado como estrategia politica por el VII Congreso del Partido
Comunista.
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Los impactos principales de la crisis muestran un deterioro de
las condiciones de vida de la poblacién, ampliacién de las des-
igualdades sociales y el debilitamiento de determinados valores
morales. De la crisis, algunos grupos sociales salen con mayo-
res desventajas, particularmente las familias negras y “mestizas”
(Campoalegre, Chavez, Samoén, Lopez, Barriel y Manreza et, al,
2016), mientras otros fortalecen sus posiciones ventajosas. Tales
factores han reconfigurado el tema racial como nunca antes. De
la reconfiguracién emergen multiples aprendizajes.

El primero de ellos es que el racismo persiste en la sociedad cu-
bana actual, a pesar de la obra social de la Revolucién que trans-
formo6 sustancialmente las condiciones de vida y trabajo de la
poblacién, sin distinciones de clase, sexo y “raza”, garantizando
los derechos humanos fundamentales. Pero una mirada histéri-
ca e interseccional sobre este asunto demuestra que no todas las
clases, grupos y sectores e individuos arriban a las conquistas so-
ciales de la Revolucién con iguales condiciones de partida, todo
lo contario. Ademas, no tienen la misma capacidad real —econ6-
mica, politica, educacional, cultural — para aprovecharlas, aliin en
politicas de pleno acceso, como la educacién, la salud y el empleo.

La presencia negra no es tendencia en los sectores que gene-
ran mayores ingresos y reconocimiento social en el pais: turis-
tico, privado, formas de gestién no estatal, medios de comuni-
cacién social, educacién universitaria y cargos de direcciéon. En
paralelo, existe un reforzamiento de esta posiciéon desventajosa
en los imaginarios sociales, en la discriminacién simbdélica y re-
producida por los medios de comunicacién social, en el cuerpo
hipersexuado y folclorizado de las mujeres negras y “mestizas”.
En el modo de asumir las parejas interraciales por parte de las
familias, en la aspiracién latente al “blanqueamiento” acufiada en
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la difundida frase de “adelantar la raza”. Otras veces, se alza el
prejuicio de asociar a las personas no blancas caracteristicas es-
tigmatizantes, capacidades solo para determinadas profesiones,
oficios preferencias y formas de comportarse.

En consecuencia, el racismo ya no puede ser visto solamente
como herencia del capitalismo, en calidad de problema no re-
suelto en la construccion socialista. Se trata de un nuevo proceso
de reconfiguracién bajo la impronta de un contexto socioeconé-
mico mads desigual, la recomposiciéon de la estructura social y las
transformaciones socioecondémicas en un entorno internacional
y regional agravado.

¢Hay racismo y discriminacién social en Cuba? No puede soste-
nerse una respuesta negativa, como la que se inicié en los afios
sesenta y se ha sostenido hasta la actualidad en el discurso pu-
blico oficial.

En este sentido, el politélogo y economista afrocubano, Esteban
Morales (2018), acierta al valorar que:

(...) si negamos la existencia del tema y las insuficiencias so-
ciales que lo alimentan, entre nosotros, estaremos comprome-
tiendo, no solo el futuro de los atin discriminados, sino de toda
la sociedad cubana. Pues el tema racial contintia siendo uno de
los mas complejos, desafiantes y desatendidos de nuestra reali-
dad social actual (p. 3).

En Cuba, posterior al triunfo revolucionario, el tema racial ha te-
nido una linea del tiempo azarosa que se inicia con las trans-
formaciones sociales en los sesenta, conducentes al plantea-
miento oficial de la liquidacién del racismo, sostenido ademas en
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determinados medios académicos. Sobre esta base fue converti-
do en tema politico tab1, problematico, hasta la situacién actual
en el contexto del Decenio.

Caracteriza el comportamiento del Decenio Internacional de los
Afrodescendientes, el silencio sobre el tema, que solo de manera
aislada aparece en términos académicos o socioculturales, en or-
ganizaciones, proyectos, grupos y redes de la sociedad civil, pero
no en el discurso politico.

Paralelamente, el plan de accién del Decenio de las y los afro-
descendientes en las Américas formulado por la Organizacién
de Estados Americanos (OEA) (2016), se desarrolla inmerso en
la tendencia al retroceso de los avances sociales en la regién y
el deterioro de la situacion de las personas afrodescendientes,
especialmente las mujeres (Comision Econdémica para América
Latina y el Caribe (CEPAL) 2018). Ello acenttia el cuestionamien-
to de en qué medida, en las condiciones del racismo estructural
predominante en la regiéon, pueden materializarse las metas del
Decenio.

Podrian identificarse los retos de Cuba en el Decenio mediante
una enumeracion inacabada que solo debe ser vista en calidad
de preliminar. En la situacién actual, se mantienen tendencias
encontradas que van desde el aumento del debate publico, las
transformaciones en el activismo afrocubano y el mantenimiento
del planteamiento oficial acerca de que existen solo vestigios de
discriminacién racial.

Actualmente, el activismo afrocubano vivencia tendencias de
cambio consistentes en la ampliacién, la diversificacién, su ma-
yor organizacién y articulacién interna, asi como sus vinculos
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estructurales con el movimiento afrolatinoamericano y caribe-
flo y las entidades académicas especializadas en este campo de
estudios; la existencia de mayor produccién cientifico/litera-
ria sobre el tema (2018) y el reforzamiento del afrofeminismo
(Campoalegre, 2019).

En Cuba dejo de existir una sociedad estructurada para la des-
igualdad racial y solo en ese sentido es que desaparece el racis-
mo estructural o, mas bien, sus bases principales. La irrupciéon y
la dindmica de crecimiento de la propiedad privada en el pais y
su legitimidad con rango constitucional (Asamblea Nacional del
Poder Popular, 2018) distinguen el nuevo contexto del tema, en el
que el racismo no solo se reconfigura: se reanima, como también
lo hace la lucha antirracista.

En primer lugar, romper el silencio sobre este tema implicaria
incorporarlo en la agenda oficial de politica publica como una
oportunidad para el despliegue de potencialidades sociales. En
este sentido es factible prever la realizaciéon de acciones tales
como:

o Replantear estructural y conceptualmente el discurso poli-
tico sobre el tema, despojandolo de esencialismo, mediante
la alusién a derechos universales, cuya manifestacién mas
evidente es la tesis de que “todos somos cubanas y cuba-
nos”, lo cual es cierto, pero somos diferentes; la descalifica-
cién del concepto afrodescendiente /afrocubano y la nega-
cion de la existencia del racismo y la discriminacién racial.
Desmitificar el tema, despojandolo del ver si es necesario
repetirlo.

J Eliminar la invisibilidad estadistica mediante nuevos me-
canismos de registro y de identificacién, tanto censales
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como el resto de las estadisticas nacionales. Se trata de
que se convierta una variable transversal, pues sin diag-
néstico certero de base no pueden esperase resultados
eficaces en politica publica. Los estudios recientes de ge-
nética médica demuestran que mas de un 30% de la po-
blacién cubana tiene una ancestra africana (Marcheco-
Teruel, Parra, Fuentes-Smith, Salas, Buttensch, Demontis,
2014)). Nos viene de sangre. Sin embargo, hoy se reivindi-
can como negros y negras solo el 9,3% de la poblacién cu-
bana, seguin reporta el lltimo censo de poblacién y vivien-
das realizado en el pais (Oficina Nacional de Estadisticas
e informacién ONEI, 2014). Esta batalla en Cuba tiene
un perfil muy discreto a diferencia del resto de América
Latina y el Caribe.

o Articular y reconocer el activismo afrodescendiente, abrien-
do espacios de legitimidad juridica y con la comprensiéon de
que es muy heterogéneo, por su composicion, enfoques es-
tratégicos y actitud politica.

o Replantearnos qué hemos alcanzado con las politicas de
cuotas y otras, evaluar su impacto como base de perfeccio-
namiento. Es importante que las politicas ptblicas atiendan
a la invisibilidad y generen alternativas desde el activismo
afrodescendiente.

o Desplegar los mecanismos educativos para sensibilizar y di-
vulgar qué es el Decenio, cudles son sus lineas estratégicas,
oportunidades y retos. Desarrollar el estudio de Africa, su
historia, filosofia, cultura y lenguas autdctonas, en los nive-
les educativos del pais. /Y las negras qué?

Retomando a Inés Maria Martiatu (Lalita) y en tributo a ella, se
ha elegido el titulo de este epigrafe, el cual hace referencia al
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texto, aun inédito! que le confiri6 el Premio Casa de las Américas:
“Y las negras qué. Pensando el afrofeminismo en Cuba” (2012). Esta
joya aun latente del pensamiento cubano, refleja una preocupa-
cién central que define a los feminismos negros.

No es casual, entonces, encontrar este tipo de decontruccién del
feminismo hegemodnico en reconocidas pensadoras y activistas
afrolatinoamericanas y caribefias. Asi lo muestran las afrobra-
silefias Léila Gonzalez cuando se pregunta ;Cémo explicar ese
olvido por parte del feminismo? (1987, p. 135) y, posteriormente,
Sueli Carneiro en su imperioso llamado a “Ennegrecer el femi-
nismo” (2003).

Lalita examina las genealogias del feminismo negro en el pais. Alli,
fija la atencién en las escritoras afrocubanas en el siglo XIX, va-
lorandolas en calidad de antecedentes de los feminismos negros.
La autora, que constituye uno de los referentes mas importantes
del tema, coloca en discusién aprendizajes y valores del afrofemi-
nismo desde un conocimiento situado en el momento que le tocé
vivir, al calor de la Revolucién cubana, deconstruyendo siempre,
generando alternativas con su prosa y su ejemplo de vida.

Cabe reflexionar en las aportaciones de los feminismos negros a
la sociedad cubana, que gozan de probada y renovada continui-
dad. Al unisono, tales contribuciones manifiestan rasgos distin-
tivos de esos feminismos otros, en el contexto internacional. Es
vital conocer qué no debemos olvidar las afrofeministas cubanas

1  Gracias al blog “Negra cubana tenia que ser” de la afrofeminista
cubana Sandra Alvarez y al ensayista afrocubano Alberto Abreu hemos

podido acceder a un fragmento de este texto.
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de hoy, qué compartir con las nuevas generaciones, qué narrar
en los ambitos familiar y publico sobre los feminismos negros.
Acerca de estas cuestiones medulares, se centrara el analisis que
seguidamente sera presentado.

Una de las principales contribuciones afrofeministas a la socie-
dad cubana es la lucha por los derechos de las mujeres negras
frente al racismo, el patriarcado y el feminismo hegemoénico. Al
respecto, Lalita, al ser entrevistada, sefiala este legado que solia
valorar en “Minerva™, ser intelectual y guerrera:

Intelectual y guerrera, dos cualidades que habrian de desta-
carse en la mayoria de las mujeres escritoras de Minerva. Ellas
sabian muy bien a la lucha a que se enfrentaban para dejar es-
cuchar sus voces y reclamos desde su condicién de mujeres y
de negras en la sociedad colonial.

El grupo de poetas y escritoras negras y mestizas que se nu-
clearon alrededor de la revista Minerva hicieron honor a su
nombre y a sus propositos. Y como veremos, fueron capaces de
articular un discurso en que abordaban temas tales como la rei-
vindicacién de su identidad y de su africania, la experiencia de
la esclavitud, el orgullo racial y la exhortacién a la superacion
cultural. Estos contenidos ya denotan un pensamiento feminis-
ta en el que se cruza lo racial para constituir un muy temprano
antecedente del feminismo negro en Cuba (Martiatu, 2012, p. 2).

2  Se refiere a Minerva “Revista quincenal dedicada a la mujer de

color”, fundada en el siglo XIX.
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Noétese un desafio vigente para las académicas negras en Cuba
de todos los tiempos y que ha sido tesis central del afrofeminis-
mo. Por eso, con Lalita, suponiendo una conversaciéon imaginaria
sobre este tema, se defiende la intencién de reflejar, nitidamente
y con voz propia, lo que Patricia Collins (2000) ha conceptuado
como punto de vista de las mujeres negras. Es decir, nuestro pun-
to, nuestro compromiso.

Explorando las aportaciones de los feminismos negros en Cuba
sobresale la historia y su papel enlalucha antirracista y feminista:

Primero conocer su historia, su cultura. La historia de femi-
nismo en Cuba no estd completa si se excluye a las afrofemi-
nistas, a las negras. Una afrofeminista estadounidense, Patricia
Hill Collins, dice que en el afrofeminismo lo més importante
es la recuperacion de la herencia africana, la actuacién contra
los prejuicios y la ruptura de los estereotipos. El afrofeminismo
surgié en Africa y llegé aqui en el primer barco negrero. Esas
mujeres tuvieron una beligerancia tremenda en toda la época
de la esclavitud (Martiautu, 2013, p. 4).

Notese cémo se re-conoce la herencia africana y afroamerica-
na, pero la transforma sustancialmente, mediante la contextua-
lizacién del lugar de enunciacién. Mientras, las genealogias de
los feminismos negros se identifican como unas de las precur-
soras a Sojourner Truth (Jabardo, 2012), sobre de su texto oral
“Acaso no soy mujer™. Ello se reporta en la historiografia como la

3  Este hecho tuvo lugar mediante la irrupcién de Sojourner en la

Convencién de los Derechos de la Mujer, en 1852,
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primera deconstruccién de la categoria mujer en su concepcién
universal, hegemonica, eurocéntrica, heteresexual y blanca.

Sin embargo, para los afrofeminismos en Cuba, los antecedentes
se remontan al primer acto de la trata trasatldntica, esas mujeres
negras esclavizadas que encontraron vias para mantener presente
primero a Africa y después a ese nuevo pueblo afrodiaspérico que
irfan forjando, seguidas de aquellas que fueron cimarronas. Destaca
el ejemplo de Carlota comandando las sublevaciones de personas
esclavizadas durante el colonialismo espafol en la zona central
del pais. No es casual que ella sea el potente simbolo de la Escuela
Internacional de Posgrado “Mds alld del Decenio Internacional de los
pueblos afrodescendientes”, experiencia inédita de formacién y ac-
cién politica que tiene lugar en La Habana, Cuba, desde el afio 2017.

Monumento a Carlota en Matanzas*

4 Tomado de https://www.cubanet.org/wp-content/uploads/2017/01/
carlota.jpg
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El como y qué contar delinea la epistemologia y la pedagogia alter-
nativas. Entonces, se entiende como un compromiso de primer lu-
gar profundizar en las excavaciones cimarronas (Miranda, 2019).
Aqui se enmarca otra de las aportaciones fundamentales distinti-
vas de los feminismos negros a escala mundial. También, en Cuba
puede encontrarse la historia oral para romper el silencio y la invi-
sibilidad como mecanismo de educacién y de reforzamiento iden-
titario. En palabras de Georgina Herrera y Daysi Rubiera (2005) se
aprecia como deber prioritario: “(...) jcontarlo todo! (...) era una de
las misiones de las negras viejas de antes” (p. 75).

Resulta crucial no olvidar a nuestras ancestras, a las madres de
leche y las madres de santo, tampoco a aquellas que laboraban
en el comercio en las calles, en el trabajo doméstico y de cuida-
dos que fueron protagonistas de “Sobre las olas”>, mostrando una
cara desconocida: las mujeres y familias negras cubanas lejos de
los espacios tradicionales en que suelen representarlas. Hay que
traspasar las fronteras de lo que acertadamente Lalita denomind
posicion folclorista o costumbrista (2013); digase una posicion do-
cil para reproducir prejuicios y discriminacién racial.

En la actualidad el qué contar debe ser encarado tomando como
linea de base la articulacién entre las metas nacionales y regio-
nales de las afrofeministas y las deudas de igualdad con las mu-
jeres afrodescendientes.® En las metas regionales, constituye un
referente estratégico la Plataforma politica’ de las lideresas de

5 Obra de Inés Maria Martiatu.
6 Segln reporta un reciente estudio efectuado por la Comisién Eco-
noémica de América Latina y el Caribe, (2018).

7 Tales metas orientan a: combatir el racismo es responsabilidad de
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América Latina y el Caribe ante el Decenio, realizada por la Red de
Mujeres Afrolatinoamericanas, Afrocaribefias y de la Didspora.

El pasado afio, esta Red organizé el Foro Internacional “A cuatro
afios del Decenio: Alcances y desafios”, subrayando que:

“(...) para nosotras el Decenio de la Poblaciéon Afrodescendiente
es fundamental para visibilizar la situacién que enfrentamos,
sensibilizar a la sociedad y gobernantes de nuestra realidad y la
necesidad apremiante de disefiar e implementar politicas pu-
blicas a nuestro favor, y contribuir al reconocimiento nacional e
internacional de nuestros derechos y transformar esa realidad
en que vivimos” (2018, p. 14).

Al calor de estas luchas en Cuba, bajo la lente de los feminismos
negros, crece el papel de las afrocubanas, 1o que se manifiesta en
destacadas iniciativas dirigidas por ellas (anexo 1). Si, antes, el
liderazgo afrofeminista se concentraba en los proyectos de ca-
racter sociocultural, actualmente se advierte como tendencia de
cambio el desplazamiento hacia proyectos de emprendimiento
econdémico/comunitario. Tal comportamiento sugiere la impronta

todas y todos; una vida digna, sin pobreza; decidir nuestro futuro, nues-
tros derechos civiles son derechos humanos; educacién para todas y de
calidad , atencién de salud integral, sexual y reproductiva; no mas vio-
lencia hacia las mujeres afrodescendientes; visibilizacién en censos y
estadisticas nacionales, proteccién y oportunidades para la nifiez, ado-
lescencia y juventud; proteger el medio ambiente; acceso a los recursos
naturales y econdémicos; seguridad y soberania alimentaria; proteger a
las y los migrantes; rescate y reconocimiento de nuestro patrimonio;

acceso a la justicia y garantizar nuestra seguridad ciudadana.
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del nuevo contexto socioeconémico cubano, con la diversificacién
de los tipos de propiedad, que permiten enfocar nuevos espacios
para la autonomia econémica y politica de las mujeres.

Caracterizan estas iniciativas que estan desarrollando vincu-
los para la articulacién entre ellas, mediante la capacidad de
transverzalizar algunos temas como la comunicacidn, las ca-
denas productivas y, en menor medida, las acciones de forma-
cion. Tales iniciativas se diferencian entre si por sus objetivos,
su etapa de desarrollo, nivel y tipo de estructuracién organi-
zativa, perfil, visiones sobre la problemadtica racial y conexién
internacional.

Sin embargo, el reto sigue siendo el papel de la formacién para
la lucha antirracial, que no se aprecia nitidamente en la mayo-
ria de los proyectos. Ante ello surge como barrera la atun débil
participacién institucional de las Academias en este proceso. Al
tiempo que la ampliacién y diversificacién del activismo afrocu-
bano, particularmente en el campo afrofeminista, sugiere la ne-
cesidad de articular una plataforma de accién consensuada que
logre mayores avances en la lucha contra el racismo.

En visperas de un nuevo en encuentro

El desafio asumido en este texto, al decidir proponer la re-
flexién sobre un tema actual y particularmente polémico como
es Cuba: ante los retos del Decenio, bajo la lente de los feminismos
negros, no puede darse en calidad de asunto concluido. Debe
seguir replicando como el Bongd y estar abierto como la cubani-
dad, frente a interrogantes y nuevos retos para la construcciéon
de alternativas.
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Sin lugar a dudas, el Decenio Internacional de los Afro-
descendientes alin no gana terreno en la sociedad cubana actual.
Unas veces se torna invisible y en otras “complicado”. Sin embar-
go, ante la reconfiguraciéon del racismo, nuestras luchas también
cambian. Hay un importante activismo afrodescendiente lidera-
do por mujeres negras. Escuchemos eso, démosle mas protago-
nismo y participacion. Se impone ver claramente c6mo se inter-
preta desde las negritudes y las feminidades nuestra Cuba de
hoy y como se articula con lo mejor de la obra colectiva en estos
sesenta afios de un pais en Revolucion.

La propuesta es continuar el didlogo. ;Cuando? Pronto, quizas
en nuestra IV Escuela Internacional de Posgrado “Mds alld del
Decenio”.
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Anexo 1

Iniciativas afrocubanas lideradas por mujeres: variantes y

perfiles
N° Denominacién Variante Perfil basico
Red Barrial Afrodes- . .
1 . Red Comunitario-Educativo
cendiente
Negra cubana tenia L
2 & Blog Comunicacional.
que ser
; Emprendimiento comuni-
3 Club del espendrun Proyecto . .
tario sociocultural
. Emprendimiento comuni-
4 Casa tomada MirArte Proyecto .p .
tario sociocultural
Emprendimiento econé-
5 Beyond Roots Proyecto .
mico
L. Emprendimiento econémi-
6 Afroestética Proyecto Y
co y estético
Emprendimiento comuni-
7 Barbara Power Proyecto .p L
tario estético
usticia y equidad ra- ., L.
8 J, yeq Proyecto Proteccion Juridica
cial
Emprendimiento comuni-
9 Mufieca negra Proyecto .p .
tario sociocultural
. Emprendimiento comuni-
10 Sonrisa de esperanza Proyecto 'p .
tario sociocultural
Emprendimiento econé-
11 Zulu Proyecto . P
mico
12 Lo llevamos rizos
13 La negra Tomasa Proyecto Salud
14 Sociocultural estético
Mads que o0lé, més que ..
15 ; 4 ) q Proyecto Religioso
omo y mas que oko
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16 Nosotres Proyecto Sociocultural
17 VERMAS Proyecto Internacional. Formativo
18 Afro Cuba bella Proyecto Sociocultural

Fuente: Elaboracién propia (2018-2019).
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Del soldado raso a la
capitana de la patria: un
aporte para repensar los
feminismos negros desde
la Argentina

Anny Ocoro6 Loango

En Argentina, hacia el final de la primera década del presente si-
glo, los/as afrodescendientes logran la puesta en marcha de poli-
ticas para promover su visibilizaciéon y reconocimiento. Es a par-
tir del aflo 2010 cuando mads claramente integran la agenda del
Estado y son el sujeto de distintos programas y politicas publicas.
En el Censo de 2010, los/as afrodescendientes, por primera vez
desde finales del siglo XIX, retornaron a la agenda estadistica’

1 De acuerdo con los datos del Censo de 2010 relevados por el Insti-
tuto Nacional de Estadistica y Censos (INDEC), en Argentina, 149.493
personas se reconocen como afrodescendientes. Esto representa el
0,4% del total de la poblacion del pais (40.117.096). De ese 0,4% (el total
de poblacién afrodescendiente), 73.429 son mujeres y 76.064 son varo-
nes, que representan el 49% y el 51% respectivamente. El1 67,9% tiene
entre 15y 64 afios de edad y su distribucién en el territorio nacional se

concentra, en el 70,3%, en Buenos Aires, Ciudad Auténoma de Buenos
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del Estado. Uno de los avances mds significativos a favor de esta
poblacién ha sido la aprobacion de la Ley 26.852 del 24 de abril
de 2013, que instauré a nivel nacional el primer reconocimiento
legislativo para los afrodescendientes, al establecer el 8 de no-
viembre como el “Dia Nacional de los/as Afroargentinos/as y de
la Cultura Afro”. La ley representa un avance significativo a favor
de la inclusion de este grupo, no solo en la legislacion, sino tam-
bién en la politica publica del Estado. Esta ley ha sido consecuen-
cia del trabajo del activismo afro de los ultimos afios y ha servido,
a su vez, para otorgarles legitimidad como actores politicos den-
tro de la realidad nacional.

La Ley 26.852 hace referencia tanto a los afroargentinos, como a
la cultura afro. Este hecho permite dar lugar a todas las diasporas
que conviven dentro del territorio nacional, las que a su vez han
impulsado la consecucién de la ley. En efecto, esta es producto de
un conjunto de organizaciones integradas por didsporas hetero-
géneas. Las reivindicaciones del movimiento no solo estan orien-
tadas a la lucha por la visibilizacién de los/as afroargentinos/as,
sino también de los/a africanos/as y afrolatinoamericanos/as. Los
temas y las agendas politicas igualmente han variado. Mientras en
los primeros afios del movimiento los reclamos estaban orientados
a romper la invisibilizacién, la creacién de politicas publicas y la
recuperacion de lugares de la memoria, las tltimas demandas han

Aires, Entre Rios, Santa Fe y Cérdoba. El censo también destaca que el
92% de los/as afrodescendientes censados/as son nacidos en el pais y
apenas un 8% en el extranjero, principalmente en Uruguay (17,7%), Pa-
raguay (13,7%) y Brasil (12%). Este hecho es importante, pues cuestiona
la afirmacién de que en Argentina no hay afrodescendientes o que los

que hay corresponden a poblacién extranjera.
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posicionado la agenda de las mujeres negras/afrodescendientes
en las reivindicaciones. Hoy, el campo politico y organizativo del
movimiento negro en Argentina, ademas de plantear cuestiones
ligadas a la situacion de abusos policiales que viven los/as de mi-
grantes africanos/as y la lucha contra el racismo? se caracteriza
por el indiscutido empoderamiento de las mujeres negras y la po-
litizacién de la identidad afrofeminista.

Las organizaciones afrodescendientes han utilizado la lucha con-
tra la invisibilidad como instrumento de movilizacién politica,
como mecanismo de legitimacién de sus demandas y como me-
dio para afirmar su presencia en la vida nacional. No olvidemos
que en Argentina se concedi6é un espacio central a la inmigra-
cién europea,® en el marco de un patrén de homogeneizaciéon que
combatié la diversidad dentro del proyecto de nacién. En la natu-
raleza del proyecto que se pretendia gestar, la inmigracién haria
posible expandir la “raza blanca” por todo el territorio, para que

2 El asesinato del lider senegalés Massar Ba en la ciudad de Buenos
Aires, en circunstancias aun no esclarecidas, el 7 de marzo de 2016, y
el aumento de la violencia institucional, en particular contra los ven-
dedores informales africanos, ha estado también en la agenda de los
reclamos del movimiento en los ultimos afios.

3 A partir de la Constitucion Politica de 1853 se inicia el periodo de-
nominado “la organizacién nacional”, que se extiende hasta la década
del ochenta del mismo siglo. Desde mediados de esa década, el gobier-
no inicié campafas para la llegada masiva de inmigrantes a Argentina,
estimulando su ingreso mediante distintos programas de apoyo. Las
élites celebraban el aumento considerable de la poblacién inmigrante
en el pais y veian con admiracién el “mejoramiento” de la raza que su

origen europeo aportaba a Argentina.
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pudiera surgir una prospera “nueva Argentina” (Censo, 1895). Se
puso, entonces, en marcha un proyecto de nacién basado en prin-
cipios eurocéntricos y excluyentes para regir la sociedad, que
dejo al margen a las poblaciones negras e indigenas.

El movimiento afro en Argentina

Desde fines de la década de los ochenta del siglo XX surgen acti-
vistas y militantes que reivindican el lugar de la poblacién negra
en Argentina, pero sera a principios de la primera década del si-
glo XXT cuando més organizaciones integran las reivindicaciones
afro en el pais, asumiendo la denominacién de “afrodescendien-
te”. Este término ha aglutinado comunidades, grupos y experien-
cias organizativas en la regién. A principios del presente siglo, se
convirtié en una denominacién de referencia para la construc-
cién identitaria y de articulacion de la diferencia étnica y cultural
en la regién.

A lo largo de estos afios, el movimiento negro ha venido constru-
yendo espacios de participacién, visibilizacién y articulacién poli-
tica, con base en el derecho de ser reconocido como un gestor mas
de la historia y la vida presente de Argentina. Desde el Censo de
2010, el movimiento gan6é mayor visibilidad publica, manifestan-
dose paulatinamente como un actor politico mas. De esta forma, se
abre una nueva esfera de participaciéon politica para los afrodes-
cendientes, que tuvo como principal punto las negociaciones para
la inclusién de la pregunta étnica en el Censo de 2010

4 La forma en la que se pregunt6 sobre la identidad afrodescen-

diente en el Censo 2010 fue: ;Usted o alguna persona de este hogar
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Los logros del movimiento afro en Argentina no podrian haber-
se llevado a cabo sin las diversas luchas sociales que los/as afro-
descendientes de otros paises han batallado a lo largo del siglo
XX y en el presente siglo XXI. Sin embargo, resulta oportuno
destacar la presencia de los/as inmigrantes afrodescendientes
y africanos/as que, en las dos ultimas décadas, han arribado al
pais y su importancia en la visibilizacién del movimiento afro. En
Argentina, el movimiento afro organizado no solo se compone
de afroargentinos sino que se nutre de otras expresiones dias-
poricas, configurando asi un movimiento heterogéneo. Hay una
alta participacion de migrantes dentro del movimiento afro en
Argentina y casi todas las organizaciones afro estdn integradas
por afrolatinos/as® y africanos/as.

Estos/as migrantes han contribuido a la visibilizacién de los/as
afroargentinos/as y en muchos casos han aportado al movimien-
to experiencia organizativa, ya que algunos/as de sus activistas
han hecho parte de organizaciones afro en sus paises de origen.
Se trata, entonces, de un proceso que a la par que se nutre de la
oleada de inmigrantes afro, también ha permitido a muchos/as de
ellos/as construir una identidad afrodescendiente y participar de

es afrodescendiente o tiene antepasados de origen afrodescendiente o
africano (padre, madre, abuelos/as, bisabuelos)? (INDEC, 2010).

5 La denominacién “afrolatino” es reciente y poco a poco se ha ve-
nido insertando en el campo académico. Compartimos y retomamos
la conceptualizacién propuesta por Lao-Montes (2007), para quien
“Afro-latinidad es una categoria étnico-racial que se refiere a las histo-
rias, memorias, lugares sociales, culturas expresivas, movimientos so-
ciales, organizacion politica y experiencias vividas por las personas de

origen africano en Latinoamérica” (p. 63).
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un activismo. Cierto es que, muchos de ellos, como fruto de la vi-
vencia de ser negro/a en Argentina y de la confluencia con el mo-
vimiento afroargentino, han asumido la identificacién afro. Esto
nos recuerda que las identidades son construidas socialmente y
se activan en el marco de determinados contextos histéricos.

La inmigracién de los ultimos afios no solo ha servido al movi-
miento para ampliar los depositarios de las demandas e ir ar-
gumentando la existencia de un pais pluricultural, sino que,
ademads, ha incrementado la presencia cotidiana de los rostros
negros. Particularmente en la ciudad de Buenos Aires, la plura-
lidad étnica va introduciendo en la estructura social urbana una
diversidad en aumento (Borja y Castells, 1997). La inmigraciéon
negra se cuela paulatinamente en el tejido urbano de la ciudad,
en tanto da identidad a determinados lugares que empiezan a ser
asociados con la presencia de poblacién afrodescendiente.

En los ultimos afios, el movimiento negro se ha visto enriquecido
por un numero importante de mujeres negras, muchas de ellas
migrantes, que han contribuido a tensionar las visiones estereo-
tipadas que existen sobre ellas, problematizan el racismo, crean
y visibilizan espacios de politizacién de su identidad y nutren co-
tidianamente las luchas y apuestas politicas de los feminismos
negros latinoamericanos. Se destacan las nuevas maneras de or-
ganizarse y los modos de negociacién en los espacios de poder,
asi como las tensiones y disputas que configuran el campo social
y politico de sus luchas. Por razones que exceden a los objetivos
de este trabajo, no profundizaremos sobre estas cuestiones.

Como mencionamos atras, la Ley 26.852 del 24 de abril de 2013
establece el 8 de noviembre como el “Dia Nacional de los/as
Afroargentinos/as y de la Cultura Afro” en conmemoracién de
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la fecha de fallecimiento de Maria Remedios del Valle. E1 mo-
vimiento negro eligié la efeméride de esta mujer negra como
fecha emblematica de su festejo y de su reconocimiento nacio-
nal. Maria Remedios del Valle ha sido resignificada y “apropia-
da” como un simbolo del aporte de los/as afrodescendientes a la
patria, trascendiendo el lugar que otrora ocupara el tradicional
soldado Falucho. A continuacién, nos detendremos un poco en
ambas figuras, para luego analizar este giro, en clave de los femi-
nismos negros, que el transito de una a la otra habilita.

Falucho, un héroe mitico negro del siglo XIX

Si bien la existencia histérica de Falucho, un héroe mitico negro,
ha sido puesta en duda y algunos lo toman como una leyenda
popular u oficial, lo que se conoce apunta a sefialar que su nom-
bre era Antonio Ruiz y que fue soldado del ejército libertador.
Fusilado en 1824, es recordado porque “prefirié morir como héroe
y con honor antes de hacer traicion a su bandera” (Azcoaga, 2006,
p. 314). Hoy esta presente un monumento en su honor entre las
avenidas Santa Fe y Luis Maria Campos, en la ciudad de Buenos
Aires.

El soldado Falucho es revindicado e institucionalizado hacia fi-
nes de 1880. Concretamente, fue incorporado en la construcciéon
de la memoria nacional, en el contexto de 1880, en honor a los
soldados que combatieron en la guerra del Paraguay®, asi como

6 La Guerra de la Triple Alianza o Guerra del Paraguay (1865-1870)
fue un enfrentamiento bélico entre la coalicién formada por la Argen-

tina, Uruguay y el imperio de Brasil contra la Republica del Paraguay.
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aquellos que lucharon por la emancipacién (Ocor6 Loango, 2010).
En este periodo, si bien no era una idea nueva, cobra mucha fuer-
za el interés de activar la participaciéon ciudadana en la cons-
truccién de una memoria nacional, caracterizada por amplios de-
bates entre intelectuales y politicos encaminados a determinar
quiénes debian hacer parte del panteén de héroes de la patria.
En ese contexto, se abre un pequeilo espacio para reconocer el
lugar de los negros, en ese panteén nacional, instituido desde el
campo militar a través de Falucho.

Falucho era una figura aceptada por la élite portefia y quedé re-
tratado en la memoria de la ciudad. Sin embargo, como mito fun-
dante, la historia de Falucho habla del pasado, habla de la muerte,
vy lo hace en momentos en que triunfaba el modelo hegemoénico
de nacién gestado por las élites. Falucho se hace visible cuando el
modelo de nacién imaginada estaba concretandose. Pero tal visi-
bilidad se otorga como héroe desaparecido; asi, su desaparicion
es de alguna manera la inauguracién de una nueva nacién que
ya no tiene relacién con él (Ocor6, Loango, 2010). De este modo,
Falucho es, sin duda, un gesto de reconocimiento en la memoria
nacional del aporte militar de los negros, pero su caracter ano-
nimo y “raso” es también una forma de anunciar la desaparicion
de los negros o su borramiento. De ahi entonces que la nueva na-
cién, encaminada hacia el progreso y el desarrollo, surgia enfati-
zando la temprana desapariciéon de la poblacién negra (sumado
al aniquilamiento de muchos indigenas) para sellar los cimientos

Posturas criticas y revisionistas califican esta guerra como un genocidio
contra el pueblo paraguayo y han puesto en evidencia el papel central
que tuvo el imperio britanico en la génesis y el financiamiento de la

guerra, debido a sus intereses econdmicos y geopoliticos en la region.
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de la hegemoénica blanquedad argentina. Falucho es la cabeza vi-
sible que emerge como mito que consolida el relato de la desapa-
ricién de la poblacién negra.

De ahi en mas, este personaje ingres6 al curriculo o la gramatica
de los programas de los actos escolares. Ya desde finales de siglo
XIX vy principios de siglo XX, Falucho y los soldados negros que
participaron de las batallas de la independencia hacian parte de
los programas de actos escolares, a través de poesias y discursos
escolares que exaltaban su heroismo. Un ejemplo de esto lo po-
demos ver en el libro de Roman Vallescos, Las fiestas patrias: tra-
tado de la preparacién y ejecucion de los actos civicos en las escue-
las de la Reptiblica, publicado en 1907. El autor recopila poesias,
biografias de proceres, discursos alusivos a las fechas de celebra-
cién nacional como el 25 de Mayo, programas de actos escolares,
anécdotas de celebraciones patrias en las escuelas, entre otras.

En una de las resefias de programas que recopila Vallescos sobre
los temas tratados en la conmemoracion del 25 de Mayo en una
escuela nocturna que atendia nifios pobres, una maestra de pri-
mer grado comentaba:

Destiné una de las clases de lectura, a lecturas patriéticas,
anécdotas histéricas sobre el valor de nuestros soldados, etc.
Debiendo tener lugar en la noche del 23 la exhibicién de vistas
patrioticas y estando a mi cargo la explicacién del monumento
a Falucho, conté a los alumnos la accién del valiente soldado.
Hice algunas consideraciones respecto a ser héroes ignorados
y a la ingratitud nacional (Vallescos, 1907, p. 211).

Otro de los discursos recopilados es la conferencia que dict6
Santiago Etchmendi, alumno del curso superior del profesorado,
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a sus estudiantes de la Escuela Normal. En ella, les hablaba de la
bandera argentina, de los héroes de Mayo y en un apartado ma-
nifestaba a los estudiantes lo siguiente:

Tendamos siempre, nifios, a conservar el recuerdo de sus glo-
rias. Veamos siempre en ella el patriotismo de Belgrano, el
genio de San Martin, el heroismo de Falucho. No la olvide-
mos jamds, y en los dias dedicados a rememorar sus glorias,
entonemos con fuerza y entusiasmo el himno de sus triunfos
(Vallescos, 1907, p. 46).

Posteriormente, entre los afios treinta y cuarenta del siglo XX,
la revista La Obra, en un intento por renovar las practicas esco-
lares, introduce mads personajes negros en la representacion es-
colar (Ocor6, Loango, 2010). Esta promovia en los lectores la re-
novacién pedagoégica y las practicas escolares para encarar, con
nuevas ideas, el trabajo en el aula. A partir de 1932 vemos una
marcada inclusién de los/as negros/as, vinculados/as a distintas
tareas de la vida colonial en las actividades propuestas.

Ambas “inclusiones” sostienen un lugar subalterno para las po-
blaciones y llama la atencién que, mientras la figura de Falucho
establecia una conexién entre los negros y la independencia, aun
cuando estuviese edificada desde un pantedén que solo mirase al
pasado, los “nuevos negros” incorporados aparecen mas margi-
nales a los sucesos de la independencia, integran el pueblo que
celebra los sucesos desarrollados por otros.
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Maria Remedios del Valle: la “Madre de la Patria” de

origen africano reivindicada en el siglo XXI

Escultura de Maria Remedios del Valle, inaugurada, en el afio 2018, en la

Escuela N° 25 de la ciudad de Santa Rosa de la Pampa en Argentina’.

Esta heroina negra, entre 1810 y 1814, durante los aconteci-
mientos que siguieron a la Revolucién de Mayo, se vinculd
como combatiente del Ejército del Norte en contra del ejército
realista, en lo que hoy representa el norte argentino y parte de
Bolivia. Particip6 en las batallas de Ayohuma, Salta y Vilcapugio
y, por su destacado desempernio, el general Manuel Belgrano la
designé capitana del ejército. Por su incansable labor y su he-
roismo en las batallas, los soldados la apodaban “la Madre de la

7 Tomada de: https://www.eldiariodelapampa.com.ar/index.php/edi-
cion-digital/locales/54192-la-escuela-n-25-inauguro-una-escultura-

de-la-madre-de-la-patria
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Patria”. Hacia la década de los veinte del siglo XIX, una vez que
inicia gestiones para obtener una pensioén, empieza a ser re-
conocida institucionalmente por su heroica lucha por la patria
(Guzman, 2016).

Si bien en el Rio de la Plata “las mujeres de todas las clases sociales
cumplieron un rol primordial durante la experiencia revoluciona-
ria y también durante la militarizacién que acompaii6 este proceso”
(Guzman, 2016, p. 3), Remedios del Valle testimonia el rol histérico
de las poblaciones de origen africano y, en especial, de las mujeres
negras, en el proceso de emancipaciéon. Recordemos que tempra-
namente se registraba su participacién voluntaria o involuntaria en
conflictos bélicos con otras naciones, en las guerras civiles o en las
luchas por la independencia, y su activa participacién en las filas
militares va a ser una constante en la historia de Argentina del si-
glo XIX. Al finalizar el proceso de independencia, los negros inte-
graron los ejércitos en la guerra contra Brasil (1825-1828), se vin-
cularon a las guerras civiles entre unitarios y federales, y asimismo
fueron reclutados para pelear en la Guerra de la Triple Alianza con-
tra Paraguay (1865-1870). Su participaciéon en muchos casos estuvo
motivada por la promesa de libertad, cosa que no siempre se logré,
pues “el comun denominador de su destino en el ejército fue masi-
vamente, la muerte” (Morrone, 1995, p. 19).

Remedios del Valle perdié a sus hijos y a su esposo en los enfren-
tamientos vy, sin embargo, siguié participando activamente de va-
rios combates y se ocupaba de los heridos (Cutolo, 1985). Afios
mas tarde, después de estar sometida a la mendicidad, fue ascen-
dida a sargento mayor de Caballeria, el 21 de noviembre de 1829.
Posteriormente, fue incluida en la Plana Mayor Activa del Ejército,
por medio del Decreto del 16 de abril de 1835 y se le asignd una
modesta pension (Cutolo, 1985). Es conocido que Juan Manuel de
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Rosas?® le otorg6 su apellido, en reconocimiento a su labor, y desde
ahi pasé a llamarse Remedios Rosas (Galasso, 2005). Muri6 el 8 de
noviembre de 1847, 1a fecha reivindicada hoy para celebrar el “Dia
Nacional de los/as Afroargentinos/as y de la Cultura Afro”. A partir
de la celebracién del Bicentenario de la Independencia (en 2010),
varios académicos e historiadores destacaron su importancia, en-
tre ellos el reconocido historiador Pacho O’ Donell (2010), 1o que
dio un gran empuje de su figura, emergiendo con gran fuerza en el
relato de movilizacién del movimiento afro.

Desde fines de la década pasada, el Estado comenz6 a reconocer
a los/as afrodescendientes y su aporte a la historia nacional. Dan
cuenta de ello las politicas a favor de su reconocimiento ya men-
cionadas y también el impulso que el movimiento afro ha dado
a la figura de Maria Remedios. Anteriormente solo se hablaba
del sargento Cabral’ y del soldado Falucho. Juan Bautista Cabral
es muy recordado por su heroismo, aunque rara vez se mencio-
na que era negro. Lo mismo ocurre con Falucho que encarnara
los valores del soldado comun, el “nuevo héroe consagrado para
glorificar la lealtad sin limites del soldado raso a su bandera”;

8 Caudillo popular del siglo XIX. Fue gobernador de la Provincia de
Buenos Aires (1829-1832 y 1834-1852) y tuvo una relacién muy cercana
con la poblacién de origen africano. (Vease Ocord, Loango 2010).

9 Juan Bautista Cabral, conocido como el sargento Cabral, es un hé-
roe nacional argentino. Se sabe que era hijo de una negra esclavizada y
de un indio guarani. Este formaba parte del Regimiento de Granaderos
a Caballo y en la batalla San Lorenzo (1813) contra el ejército realista le
salvo la vida del general San Martin a costa de la suya. Cabral es tam-
bién recordado en distintos monumentos, homenajes y canciones que

recuerdan su heroismo en la lucha por la libertad de la Nacién.
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un monumento era necesario para el “soldado oscuro del ejérci-
to de los Andes que prefirié la muerte a la ignominia en el motin
del 4 de febrero de 1824" (Bertoni, 2001, p. 190). Aun cuando el
Congreso aprobé recursos para la construccién del monumen-
to, no hubo unanimidad en convertir a Falucho en el simbolo del
soldado raso (Bertoni, 2001). Por el contrario, en el caso de la fi-
gura de Maria Remedios del Valle todo el movimiento afro cerr6
filas para lograr su reconocimiento. De hecho, dos proyectos de
ley, para conceder un dia de celebracién a los/as afroargentinos/
as y a la cultura africana, fueron aprobados en su nombre.°

Maria Remedios del Valle. Una lectura en clave de los
feminismos negros

La recuperacion y la apropiacién de la figura de Maria Remedios
del Valle por el activismo afro es parte de la disputa por marcar
nuevos significados culturales, nuevas representaciones y nuevos
procesos simbolicos en esa argentinidad, aun, esquiva a la etnici-
dad y a la diversidad. La representacién de una heroina negra tie-
ne mucha fuerza simbdlica, pues participa de la construcciéon de
la Patria y pasa a integrar la creacion de discursos contrahegemo-
nicos en los que su figura es reinventada para formar parte de la
memoria histérica nacional.

10 El segundo proyecto derivé en la aprobacién de la Ley 14.276 de
2011, que establece el 11 de octubre en la Provincia de Buenos Aires
como “Dia de la Cultura Africano-Argentina”. La fecha del 11 de oc-
tubre se toma también en homenaje a Maria Remedios del Valle, ya
que el 11 de octubre de 1827 fue reconocida como “Madre de la Patria”,

otorgandosele un sueldo de capitdn de infanteria.
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Maria Remedios del Valle aparece disputando la capitania de la
Patria. No representa a un soldado raso, sino que ingresa al gru-
po de personas con rango importante dentro del ejército de la
Independencia. El hecho de ser una mujer reivindicada traza una
distancia respecto a las figuras masculinas tradicionalmente invo-
lucradas en las efemérides escolares y en las efemérides reivin-
dicadas por el movimiento negro en la regiéon (Ocoré Loango, en
prensa). Esto, a su vez, estd asociado a las transformaciones con-
temporaneas de las Ciencias Sociales, en las que el género fue in-
corporado como una variable significativa para entender procesos
sociales histéricos y del presente. Del mismo modo se relaciona
con el cuestionamiento que el feminismo negro y el movimiento
de mujeres afro ha desarrollado en las ultimas décadas. Este ulti-
mo en particular, porque ha hecho de la politica de identidad una
de las estrategias para combatir los sistemas de dominacién pa-
triarcales y las representaciones hegemonicas, “articulando ‘raza’,
género, clase y sexualidad como categorias politicas para explicar
las realidades de las mujeres afrodescendientes frente al racismo,
sexismo, clasismo y el heterosexismo” (Curiel, 2002, p. 1).

Esta inclusién representa sin duda un logro y un giro importante
en una nacién que se fundé sobre las bases de un Estado “blanco y
europeo”. No hay que desmerecer este reconocimiento institucional
a una mujer afroargentina, no solo por la historia de sufrimiento
y lucha de Maria Remedios del Valle, sino también por lo que esto
representa para las luchas de las mujeres negras en Argentina y
en toda América Latina. Valga recordar que, en el siglo XIX, ante la
significativa disminucién de la poblaciéon masculina producto del
reclutamiento para prestar sus servicios en las guerras, las muje-
res presidieron muchas de las asociaciones o llamadas naciones.
Estas asociaciones comunitarias, ademads de organizar fiestas y pro-
cesiones, ayudaban econémicamente para que los/as esclavizados/
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as pudieran comprar su libertad. La participacién en la direccion
en estas asociaciones les posibilité ganar espacios de decisién en
su propio grupo étnico, asi como desempefiar un rol protagénico en
asuntos politicos, al asumir el liderazgo y la iniciativa en variados
momentos. Esto se mantiene hasta hoy, ya que el movimiento negro
en Argentina tiene rostro de mujer. Casi todas las organizaciones
que lo integran estan presididas o lideradas por mujeres negras y
su rol ha sido fundamental para alcanzar las conquistas obtenidas.

La falta de documentacion de la forma en que los grupos subalter-
nos participaron del proceso de Independencia ha llevado a que la
atencién se centre en los miembros de la élite porteiia que dirigie-
ron el proceso. Como bien lo ha estudiado Di Meglio (2006), para el
caso argentino, el papel de los grupos subalternos en la vida politi-
ca de Buenos Aires entre 1810 y 1830 fue destacado. Estos no fue-
ron solo la caja de resonancia de los sectores dominantes, sino que,
por el contrario, contribuyeron a sostener el destino de Buenos
Aires. Estos grupos tuvieron una presencia masiva en manifesta-
ciones publicas, en la circulacién de ideas, rumores, motines, can-
ciones que fueron importantes para llevar a cabo y sostener la re-
volucion. Asi, la figura de Maria Remedios del Valle revindica ese
protagonismo subalterno. Subalterno no solo por su origen étnico/
racial, sino también por su condicién de mujer, y porque en medio
de una ardua realidad para la poblacién negra, en especial para las
mujeres,!! abrazé una causa libertaria que trascendia a su grupo
de origen y la vinculaba en una revolucién para todos/as.

11 Ellugar de las mujeres implicaba una doble responsabilidad, pues
no solo asumian tareas productivas, sino que también tenian que sa-
tisfacer las necesidades sexuales de los esclavos y sus amos. Estas mu-

jeres “como cualquier otro objeto, eran tasadas, vendidas, rematadas,
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Maria Remedios del Valle instala la negritud en la construccién
de la Patria. Esto ha servido como punto de enlace para que los/as
afrodescendientes/as reinterpreten la historia afro y el papel que
desempafiaron en la construccion de la Nacion, al entrar asi en la
construccién de los héroes y las heroinas nacionales. Argentina
tiene ahora una madre de la patria y es de origen africano. La Ley
26.852 ordena que el dia 8 de noviembre sea incluido en el calen-
dario de las actividades escolares y encomienda al Ministerio de
Educacién de la Nacién que se incorpore su conmemoracioén, asi
como la promocién de la cultura afro, a los contenidos curricula-
res de todos los niveles del sistema educativo. También delega a
la Secretaria de Cultura de la Nacién la conmemoracién de la fe-
cha mediante politicas publicas orientadas a visibilizar y apoyar
la cultura afro.

Esta emergencia negra femenina, ligada a la construcciéon de la
Patria en el espacio escolar, es un aporte importante para pensar
otros “otras educaciones” desde la negritud y desde los feminismos
negros. Estas “otras educaciones” subvierten las tradicionales figu-
ras masculinas y blancas que han poblado la historia de la educa-
cién y apuntan a confrontar los sistemas de dominacién patriar-
cal y las representaciones hegemoénicas que abundan en nuestras
escuelas. Maria Remedios del Valle habilita un espacio para que
otras voces puedan narrar la Nacién y, en especial, para que las

hipotecadas, embargadas, alquiladas, donadas, heredadas” (Golberg,
2000, p. 68). Eran comtuinmente sometidas a constantes abusos y casti-
gos, ademas de ser vistas como un objeto sexual, tanto asi que cuando
eran violadas o abusadas (estando esto prohibido por el orden colonial)
se les atribuia la responsabilidad por su supuesta tendencia natural a
la obscenidad (Golberg, 2000, p. 68).

173



Anny Ocoré Loango

voces negras puedan narrar las historias nacionales y romper con
la historia hegemoénica, con la historia Unica y patriarcal. Su ingre-
so como efeméride escolar contribuye a reconstruir un nuevo dis-
curso de nacién que no solo revindica héroes/heroinas nacionales
denostados/as por la historia oficial, sino que, ademas, avanza ha-
cfa la reparacién simbdlica y la valorizacién de la negritud en la
sociedad argentina. Es, finalmente, un aporte para avanzar hacia
la construccién de una escuela intercultural, antirracista y anti-
patriarcal y para avanzar hacia sociedades mas conscientes de su
historia y del valor de su diversidad cultural.

Mujeres negras y emancipacién. Un campo poco
estudiado e invisibilizado en América Latina

En América Latina las mujeres negras han ocupado un lugar des-
tacado en el movimiento afro y en la gestiéon de procesos organi-
zativos. Muchas de ellas lideran organizaciones o forman parte de
ellas y han hecho un importante aporte a la visibilizaciéon de la
negritud. Particularmente en Argentina resulta claro que el movi-
miento afroargentino tiene mucho que ver con la gestién y partici-
pacion de las mujeres. Al igual que Remedios del Valle, durante la
época de la emancipacién, numerosas mujeres negras, pese a que
su historia en las Américas ha estado marcada por las multiples
formas de opresién, discriminacién y racismo que la experiencia
colonial impuso, hicieron importantes contribuciones a los proce-
sos de emancipacién de América Latina y el Caribe. Mujeres como
Catalina Luango en Colombia, Juana La Avanzadora en Venezuela,
las Lanceras de Artigas en Uruguay, Carlota y Ferminia en Cuba,
Teresa Benguela en Brasil, entre muchas otras, contribuyeron a
romper el sistema esclavista a través de las luchas cimarronas en
los palenques, rochelas y quilombos (Ocoré, en prensa).
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Sin duda hubo una participacién indiscutida de los sectores sub-
alternos y en particular de las mujeres negras en los procesos de
emancipaciéon de América Latina y el Caribe. Estas participaron
activamente en la lucha por la libertad y tuvieron un rol prota-
gobnico en la resistencia al orden colonial-esclavista, asi como en
las luchas por la Independencia y distintas guerras civiles de los
paises latinoamericanos. Sin embargo, estas resistencias han sido
poco estudiadas, valoradas y difundidas. Al punto que se sigue
sosteniendo que los procesos libertarios son solo consecuencia
de hombres blancos, pertenecientes a los sectores de élite, y en
algunos casos, pocos, se ha reconocido una participacion perifé-
rica, marginal, a algunos hombres negros. Esto también nos pone
ante el desafio de pensar nuevas periodizaciones del feminismo
negro en América Latina y el Caribe. Sin duda alguna, pensar las
experiencias libertarias de las mujeres negras como expresiones
propias de un feminismo negro, desde las coordenadas socio-his-
téricas y contextuales latinoamericanas, exige también incorpo-
rar una mirada interseccional que considere no solo el sexismo
sino también el racismo y la matriz colonial. Por ello, entonces, al
analizar la lucha por la libertad que han librado las mujeres ne-
gras, no podemos ignorar el sistema esclavista y colonial en que
se gestaban y ante el que resistian y combatian. Como bien argu-
menta Campoalegre (2018):

El sistema moderno colonial de género revela los nexos entre
género y “raza”, como multiples opresiones, que reproducen a
escala global, un racismo estructural de larga data, capaz de
atravesar las politicas publicas fijando las huellas de la escla-
vitud como procesos de subalternalizacién racializada, natura-
lizada y sostenida, no solo de determinados grupos, sino de las
estructuras sociales. En este contexto, se profundizan los femi-
nismos latinoamericanos y caribefios, de los que hace parte el
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feminismo negro en la regién, que sin renunciar a su herencia
africana y al legado afroamericano, proyecta otras visiones del
tema (p. 23).

El racismo no reconoce la igualdad del otro/a. Por el contrario, lo
subalterniza, y no solo a él, subalterniza sus conocimientos, sus
tradiciones y su cultura. El racismo enquistado en nuestras so-
ciedades y su negacién de los/as afrodescendientes como sujetos
productores de conocimiento y como hacedores/as de historia, ha
contribuido a que las luchas de las mujeres negras hayan sido y
sean ignoradas. Recordemos que el dominio colonial de Europa
sobre América no solo se apoy6 en el sometimiento militar, el
genocidio y el control de sus recursos. También supuso la ins-
tauraciéon de un sistema de ideas que postulaba la superioridad
natural de los europeos. Este discurso construyo al europeo como
sujeto civilizador y a los otros pueblos como seres sin razoén, se-
res animalizados que debian ser dominados. La histérica exclu-
sién de las mujeres negras de las estructuras sociales y politicas
ha sido una constante en varios paises de la regién. La desigual-
dad estructural de género, asi como la divisién desigual del traba-
jo han contribuido a subordinarlas y a limitar su representacion
y sus aportes a los procesos de construccién de las naciones la-
tinoamericanas. Las mujeres negras experimentan multiples si-
tuaciones de subalternidad, vinculadas por un lado al sexismo y
por otro al racismo, propio de una regién que ha negado lo afro
y lo indigena.

El racismo, los prejuicios y estereotipos construidos en el periodo
colonial sobre las mujeres negras continlian presentes en mu-
chos espacios y siguen reproduciendo jerarquias raciales que li-
mitan el acceso de las mujeres negras al pleno goce de sus dere-
chos. El racismo contribuye a ocultar, subalternizar y silenciar las
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histéricas de las mujeres negras en América Latina y es por ello
que debemos recuperar esa historia, pues es parte de nuestro pa-
trimonio libertario y es también una herramienta de lucha contra
el racismo epistémico.

En las ultimas décadas, las mujeres negras han conquistado
espacios importantes y han ganado protagonismo, pero tam-
bién es cierto que en muchos casos contintdan a la sombra de
la historia oficial y son relegadas por cuenta de una cultura
patriarcal y racista. Romper la invisibilizacién de la participa-
cién de las mujeres negras en los procesos de emancipacién
en América Latina y el Caribe es, sin duda, parte ineludible de
la lucha contra el racismo epistémico. Es urgente desplegar li-
neas de investigacién que permitan identificar y valorizar las
resistencias y luchas que las mujeres negras han dado a favor
de la emancipaciéon, durante el periodo colonial y republicano,
visibilizando cémo estas han contribuido a generar horizontes
libertarios en la regién.

Disputar, problematizar y repensar nuevas periodizaciones para
los feminismos negros contribuye sin duda a romper el silencia-
miento de la historia de las mujeres negras, el silenciamiento de
nuestros saberes y epistemologias y de nuestras luchas emanci-
patorias. También nos posiciona desde una perspectiva contra-
hegemonica e insumisa, que desde la exterioridad y la rebeldia
valoriza, construye y acompaila las voces negras que hoy estan
en resistencia. Voces que, a través de la recuperacion de nues-
tra historia intelectual negra, sacudiran los cimientos del racismo
epistémico y contribuirdn a desenmascarar las multiples caras
del poder colonial.

177



Anny Ocoré Loango

Bibliografia

Azcoaga, P. (2006). Capoeira Angola en Buenos Aires y la concien-
cia negra. En L. Maronese (comp.), Temas de patrimonio cultu-
ral 16 (307-318). Buenos Aires : Comisién para la Preservacion
del Patrimonio Histérico Cultural de la Ciudad Auténoma de
Buenos Aires.

Bertoni, L. (2001). Patriotas, cosmopolitas y nacionalistas. La cons-
truccion de la nacionalidad argentina a fines del siglo xix. Buenos
Aires: Fondo de Cultura Econémica.

Bhabha, H. (2000). Narrando la Nacién. En A. Fernandez Bravo
(comp.), La invencién de la nacion. Lecturas de la identidad e
Herder a Homi Bhabha (pp. 211-222). Buenos Aires: Manantial.

Borja, J. y Castells, M. (1997) La ciudad multicultural. La facto-
ria, (2). Recuperado de <http://cite.flacsoandes.edu.ec/i/
borja-j-et-al_nd_la-ciudad-multicultural/>

Campoalegre Septien, R. (2018). Educar en resistencias y con-
trahegemonias mds alld del Decenio. En Afrodescendencias
voces en resistencia. En homenaje al centenario de Nelson
Mandela. R. Campoalegre Septien (ed). Coleccién Antologias
del Pensamiento Social Latinoamericano y Caribefio. Serie
Pensamientos Silenciados. CLACSO, Consejo Latinoamericano
de Ciencias Sociales.

Censo de la Republica Argentina. (1895, mayo). Direccién: Diego G.
De la fuente y Gabriel Carrasco. Buenos Aires. Tomos I, IT y III

Curiel, O. (2002). Identidades esencialistas o construccién de iden-
tidades politicas: el dilema de las feministas negras. Otras
Miradas, 2 (2), 96-113.

Cutolo, V. O. (1985). Nuevo diccionario biogrdfico argentino (1750-
1930). Tomo séptimo SC-Z. Buenos Aires: ELCHE.

178



DEL SOLDADO RASO A LA CAPITANA DE LA PATRIA

Di Meglio, G. (2006). {Viva el bajo pueblo! La plebe urbana de Buenos
Aires y la politica entre la Revoluciéon de Mayo y el Rosismo.
Buenos Aires: Prometeo Libros.

Galasso, N. (2005). Los malditos. Hombres y mujeres excluidos de la
historia oficial de los argentinos, 2. Buenos Aires: Ediciones
Madres de Plaza de Mayo.

Goldberg, M. (2000) Nuestros negros: ;Desaparecidos o ignorados?
en Todo es Historia, 393, 24-37

Guzman, F. (2016). Maria Remedios del Valle. La Capitana, Madre
de la Patria y Nifia de Ayohuma. Historiografia, memoria y re-
presentaciones en torno a esta figura singular. Nuevo Mundo
Mundos Nuevos. Obtenido de <http://nuevomundo.revues.
org/69871>

Lao-Montes, A. (2007). Movimientos afroamericanos: contiendas po-
liticas y desafios histéricos. Conferencia inaugural magistral,
Congreso Nacional Estudiantes Afro-Colombianos, 20 de sep-
tiembre. Cali, Colombia.

Congreso de la Nacién Argentina. (24 de abril de 2013). Ley 26.852.
Dia Nacional de los afroargentinos y de la cultura afro. Buenos
Aires, Argenitna, 24 de abril de 2013.

Poder Legislativo de la Provincia de Buenos Aires (12 de mayo de
2011). Ley 14276. Dia de la Cultura Africano-Argentina.

Instituto Nacional de Estadistica y Censos [INDEC] (2010).Censo
Nacional de Poblacién, Hogares y Viviendas 2010. Documento
metodoldgico preliminar. Buenos Aires: INDEC.

Mato, D. (2008). No hay saber “universal”, la colaboracién intercultu-
ral es imprescindible. Alteridades, 18(35), 101-116.

Morrone, F. (1995). Los negros en el ejército: declinacion demogrdfica y
disolucion. Buenos Aires: CEAL.

O’Donnell, M. (2010, 30 de abril). Las Mujeres de Mayo. La Nacién, 25.

179



Anny Ocoré Loango

Ocoré Loango, A. (2010) Afroargentinidad y memoria histérica: la ne-
gritud en los actos escolares del 25 de mayo (Tesis de Maestria).
Buenos Aires: FLACSO, Sede Académica Argentina. Recuperado
de: <http://www.flacsoandes.org/dspace/handle/10469/2997>.

Revista La Obra, num. 229, 25 de mayo de 1933.

Revista La Obra, num. 277, 25 de mayo 1936.

Sitio Conectate Unién de Educadores de la Provincia de Cérdoba
[UEPC]. (2015). Didlogos sobre educaciéon: Pablo Pineau..
Obtenido de https://www.youtube.com/watch?v=yjAVcasHmr(Q

Vallescos, R. (1907). Las fiestas patrias: tratado de la preparacion y
ejecucion de los actos civicos en las escuelas de la Republica.
Buenos Aires: Tall. Graf. Sola y Franco.

180



)

Las "Puertas del no retorno’
en Africa: performatividad
descolonial y estéticas
feministas en las memorias
afro-transatlanticas en

Ana Mendieta y Edouard
Glissant’

Karina Bidaseca

Introduccion a la “puerta del no retorno”

El escritor nigeriano Esiaba Irobi ha escrito que los “africanos
sobrevivieron a la travesia del Atlantico trayendo consigo escri-
turas performativas”.

1 Este texto es producto de la investigacién “Cuerpos y cosmopoliticas”.
Ministerio de Educacién, Secretaria de Politicas Universitarias, 2018 y
2019, con sede en el “Programa Poscolonialidad, pensamiento fronterizo y
transfronterizo en los estudios feministas” y UNIAFRO (IDAES/UNSAM),
bajo mi direccién. Reconoce una versién anterior titulada “Poéticas del
Mar/Voces feministas desde el Sur para descolonizar las artes y cosmopo-
liticas”, publicada en el dossier. De una éstesis de la memoria. Territorios
y geopolitica de la Revista NAWT: arte disefio.comunicacién- semestral de
la Escuela Superior Politécnica del Litoral (ESPOL), Ecuador. Recuperado

de: <http://www.revistas.espol.edu.ec/index.php/nawi/announcement>.
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Poéticas del Mar/Voces del Sur y Didlogos Transatlanticos.
Plataforma mundial para descolonizar las artes y cosmopolitas
(Sea Poetics/Southern Voices & Transatlantic Dialogues. World
Platform for Descolonializing Arts & Cosmopolitics), impulsa
la cocreacién de una Plataforma de Comunidad y Futuridades
(Community Futurities Plattform/CFP)” desde el Sur, y explora
formas alternativas de teorizar sobre la colonialidad, el racismo
y las “futuridades”?, experimentando con la apertura de archi-
vos orales y performances de artistas feministas.

Este proyecto nace inspirado en la simbolizacién de “La puer-
ta del no-retorno”?, ubicada al final del recorrido del Museo de
la isla de Gorée (Sénegal); adquiere ese nombre y es represen-
tada en diferentes paredes de la ciudad de Dakar. A través de
esa puerta eran deportadas las poblaciones africanas obliga-
das a trabajar como esclavas y esclavos en las plantaciones en

2 Asi, el término “futuridades” fue utilizado por primera vez en 1993
por el critico Mark Dery en su articulo “Black to the Future”. La cineasta
y autora de “Afrofuturism: The World of Black Sci Fi & Fantasy Culture”
(2013) Ytasha L. Womack, define el término como “la interseccién en-
tre cultura negra, tecnologia, liberacién e imaginacién, con una pizca
de misticismo. (...) Es una forma de unir el futuro con el pasado y, en
esencia, de ayudar a reinventar la experiencia de las personas de color”
o “desmontar la raza como tecnologia”.

3 Ubicada en la ciudad de Ouidah, Benin, La puerta de no retorno
es un monumento de la memoria de la tragedia humana. La ciudad de
QOuidah fue un punto estratégico de intercambio. Desde alli partieron
esclavos de toda Africa rumbo al nuevo continente, en el que dejaron

una huella imborrable.
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América, apelando a los discursos cientificos y religiosos del si-
glo XV que justificaban su no-humanidad.

El abismo que se abria al atravesar la puerta marcaba el tran-
sito de ser sujetos a mercancias, algunos morian antes de atra-
vesarla, otros, al perecer en la travesia, eran arrojados al mar.
Ubicada en la trama de dos temporalidades que se confunden
en el “tout-monde”/“mundializacion”, proclamado por el poeta de
la negritud, Edouard Glissant y en la actualidad, en los trayectos
dramaticos de refugiades/inmigrantes exiliados por el capitalis-
mo, que son violentamente expulsados a la intemperie en las zo-
nas de no-ser fanoniana.

Una accién politica que hoy propone el concepto de “fronteras
abiertas”, este texto estd entretejido en tramas textuales y per-
formaticas, que abordan la obra de intelectuales como Fanon,
Glissant, Audre Lorde yla obra de la artista cubana Ana Mendieta.

Este articulo, en particular, abordara las formas de pensamien-
to situado, las practicas de éstetesis femeninas transatlanticas,
tomando la obra de la artista cubana Ana Mendieta en Oaxaca,
México y en Cuba, para abrazar los conceptos de territorios de
memoria, arte feminista situado y descolonial. A nivel metodol6-
gico, se basa en una combinacién de técnicas de revisiéon biblio-
grafica y documental, y trabajo de archivo etnografico con me-
todologia socio-afectiva plasmada en la amistad entre mujeres.

Devenir Caribes del mundo

La “Puerta de no retorno” ubicada préxima a la ciudad de Dakar,
en Senegal y el apartheid de Sudafrica se actualizan como
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potentes metdforas de estos nuevos tiempos globales. En mi dia-
rio de campo registrado durante un viaje a la Isla de Gorée, en el
mes de julio de 2014, guardo una imagen alegoérica de la llama-
da “Puerta del no retorno” que se imprime como memoria en los
muros en la ciudad medina. Como un limite franqueado por el
ancho mar de las estrellas.

La puerta del no retorno. Isla de Gorée. Sénégal.

Foto tomada por la autora. 26 de Julio de 2014.

Construida en 1786, la “Casa de los esclavos” en la isla estu-
vo bajo dominacién francesa desde 1817 hasta la independen-
cia de Senegal en 1960 y en 1978 fue declarada Patrimonio de la
Humanidad por la Unesco.
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La Mansién de los esclavos. Isla de Gorée. Foto tomada por la autora.

Esa puerta orientada hacia la inmensidad del Atlantico negro, es
sin dudas el limite abismal con el llamado “Nuevo Mundo”. Se
llega a ella en el ultimo itinerario del recorrido de la Casa de los
Esclavos. Esta funcion6é como enclave de la comercializacién de
seres humanos que han sido reclutados en Africa durante la tra-
ta esclavista del siglo XVI. Cuando los barcos anclaban alli, ya no
habia posibilidad de retorno desde América. Tampoco habia re-
torno para nuestra humanidad.

La isla de Gorée, como en los castillos Elmina y Cape Coast* si-
tuados en Ghana conservan esa historia. En Cape Coast, los

4 El castillo de Elmina formoé parte del Imperio Portugués durante
ciento cincuenta y cinco afios hasta su conquista por los holandeses
en 1637, en la nombrada Costa de Oro Holandesa hasta la definitiva
colonizacién moderna de Ghana por el Imperio Britdnico hacia finales
del siglo XIX. El castillo de Cape Coast fue construido en 1653 por los
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esclavos eran capturados: esperaban alli entre seis y doce sema-
nas mas de mil hombres y quinientas mujeres. Ambos lugares
funcionaron como centros de excepcién. En ellos también se eri-
gen las “Puertas de No Retorno”.

Se calcula que entre trescientos y cuatrocientos cincuenta escla-
vos podian ser hacinados en un solo barco en el que emprende-
rian un viaje que duraria aproximadamente cien dias.
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Disposicion de los esclavos en los barcos de la trata esclavista hacia

América. Fuente: Catdlogo del Museo de la Esclavitud. Gorée Island.

suecos. Una década mas tarde los daneses tomaron el enclave, y luego
los britanicos hasta la independencia de Ghana en 1957. En 1844 se

convertié en la sede del gobierno colonial britdnico en la Costa de Oro.

186



LAS “PUERTAS DEL NO RETORNO” EN AFRICA

El mundo en relacion a través de Glissant

Es muy impactante escuchar al poeta y pensador martiniqués
Edouard Glissant (2010), en una entrevista a bordo de un barco
rumbo a la isla en la que nacié y vivig, hablar acerca de su propio
viaje biogréafico:

Estamos acd en Anse Cafard, en las afueras del Diamant (Isla
de Martinica). Es el lugar que ha sido consagrado por Laurent
Valere, un artista joven de Martinica que hizo este Monumento,
donde Jacques Coursil estd tocando la trompeta. E1 Monumento
fue hecho para honrar las victimas del barco de la trata escla-
vista clandestino que naufragé aca. Digo clandestino, porque el
barco fue involucrado en la trata de esclavos después de que
[la trata] fuera prohibido por cada pais. El barco fue atrapado
en una tormenta aca, entre estas rocas, en esta costa; y todos
los miembros de la tripulacién desaparecieron. No sabemos el
nombre del capitan; ni siquiera sabemos el nombre del bar-
co. Parecia que el barco transportaba ighos esclavizados. Puesto
que los igbos fueron reconocidos por suicidarse para escapar
de la esclavitud, los comerciantes de esclavos prefirieron ocul-
tar su identidad; dijeron que eran Fongs u otros nombres. Por
eso este barco fue clandestino en todos los sentidos del térmi-
no. Algunas de las personas esclavizadas fueron salvadas por
la poblacién esclavizada local; las otras fueron prisioneras. Los
propietarios de las plantaciones en el area afirmaron que ellas
les pertenecian porque eran parte de su propiedad. Sin em-
bargo, sus deseos no fueron concedidos, porque los pasajeros
fueron parte de un comercio ilegal y, por lo tanto, no podian ser
considerados como esclavos; ni podian ser considerados como
hombres libres, porque eran negros (Un mundo en relacién,
Nueva York, 2010).
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No se trata solo de una forma de sentir el pasado, vivir en los an-
cestros quienes hicieron la travesia en condiciones crueles, que
son diferentes de estas. Para Glissant:

Cada didspora es el viaje desde la unidad hasta la multiplicidad.
Esto es importante en todos los movimientos del mundo. No
nos olvidamos que Africa fue la fuente de todo tipo de didspo-
ras. Existi6 la didspora que dio a luz a la humanidad hace mi-
llones de afios, porque Africa es la fuente del género humano.
Y [también dio a luz a] otras didsporas, por ejemplo la didspo-
ra que fue impuesta por la esclavitud. Y hoy tenemos también
didsporas impuestas por la pobreza, la miseria y la emigracién.
Como resultado, Africa siempre ha estado vuelta hacia afuera,
condicionada a ir a otro lugar. Y el regreso ocurrird cuando la
esclavitud y la dominaciéon desaparezcan.

En efecto, hacia 1950 el poeta de la negritud, Aimé Césaire, re-
significé el concepto marxista de alienacién para definir al co-
lonialismo como “condicién deshumanizante de por si”, lo que
implicaba tanto la objetivacion del colonizado como la deshuma-
nizacién del colonizador.

Los procesos de racializacién que ello trajo aparejado —tras las
sucesivas colonizaciones del término Caribe— se utilizaron para
referirse a grupos humanos, geografias y territorios, sobre indige-
nas “canibales” y, luego, sobre esclavizados africanos. “La primera
traduccion de la palabra caribe a un idioma europeo se remon-
ta a 1492. En el diario de su primer viaje a América, el genovés
Cristoébal Colén tomd nota de unos ‘caribes’o ‘canibales’, siempre
al este de los arahuacos antillanos que le daban las noticias. En
el transcurso de ese y del segundo viaje al afio siguiente, Colon
identific6 a esos caribes como habitantes antrop6fagos de lo que
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hoy llamamos las Antillas Menores y otras partes de ese Nuevo
Mundo.” (Gaztambide, 2016, p. 2) El autor aborda cémo la deno-
minacién de una regién geografica, el Caribe, es un invento del
siglo XX. Esta invencion arranca precisamente de la transicién
en nuestra region de la hegemonia europea a la estadounidense.

En jQué tal raza!® Quijano desarroll6 su tesis acerca de la idea de
“raza”. “Nace con ‘América’ y originalmente se refiere, presumi-
blemente, a las diferencias fenotipicas entre ‘indios’ y conquis-
tadores, principalmente ‘castellanos’. Sin embargo, las primeras
gentes dominadas a las que los futuros europeos aplican la idea
de ‘color’ no fueron los ‘indios’. Fueron los esclavos secuestrados
y negociados desde las costas de lo que ahora se conoce como
Africay a quienes se llamaréa ‘negros’. Pero, aunque sin duda pa-
rezca ahora extrano, no es a ellos que originalmente se aplica la
idea de “raza”, a pesar de que los futuros europeos los conocen
desde mucho antes de llegar a las costas de la futura América.
Durante la Conquista, los ibéricos, portugueses y castellanos,
usan el término ‘negro’, un ‘color’, como consta en las crénicas
de ese periodo. Sin embargo, en ese tiempo los ibéricos alin no se
identifican a si mismos como ‘blancos’. Este ‘color’no se constru-
ye sino un siglo después, entre los britanicos-americanos duran-
te el siglo XVTII, con la expansion de la esclavitud de los africanos
en América del Norte y en las Antillas britanicas. Y obviamen-
te, alli ‘white’ (‘blanco’) es una construccién de identidad de los

5 Véase Antonio Gaztambide, (2006).“La invencion del Caribe a partir
de 1898 (Las definiciones del Caribe, revisitadas)”. Jangwa Pana 5: 1-23.
6 Publicado en América Latina en Movimiento, No. 320: <http://
alainet.org/publica/320.phtml>. Obtenido de <http://alainet.org/acti-
ve/929&lang=es>, el 22 de agosto de 2011.
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dominadores, contrapuesta a ‘black’ (‘negro’ o ‘nigger’), identidad
de los dominados, cuando la clasificaciéon ‘racial’ estd ya clara-
mente consolidada y ‘naturalizada’ para todos los colonizadores
¥y, quizas, incluso entre una parte de los colonizados”.

Desde la Jamaica angléfona, Stuart Hall, inspirado en Fanon, ha
interpretado la politica imperial de la racializacion como un “ex-
terior”. “No es sino hasta el momento de la descolonizacion y de
los derechos civiles en Estados Unidos, que me di cuenta de que
cualquiera sea el color real de mi piel, social, historica, cultural
y politicamente me identifique con ser negro” (The Stuart Hall
Project, 2013).

La raza es definida por Hall como una construccion discursiva y
no biologica, y que ademas tiene poca especificidad:

[la raza] es una categoria organizadora de aquellas maneras de
hablar, de aquellos sistemas de representaciéon y de las practi-
cas sociales (discursos) que utilizan un conjunto suelto y a me-
nudo no-especifico de diferencias en las caracteristicas fisicas
—el color de la piel, la textura del pelo, los rasgos fisicos y corpo-
rales, etc.— como marcas simbdlicas a fin de diferenciar un gru-
po de otro en lo social (The Stuart Hall Project, 2013).

Sin embargo, el desmantelamiento de la idea bioldgica de raza no
supuso la eliminacién del racismo, sino que adopt6 otras carac-
teristicas (Hall, 2010).

Vivi a traves de la mas exclusiva clase y casta del mundo. Era
tres tonos mas oscuro que mi familia y es el primer hecho so-
cial que sabia de mi mismo. Estaba huyendo de todo esto a lo
largo de toda mi existencia antes de venir a Inglaterra (...). En
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Jamaica la pregunta acerca de que tono exactamente eres, en la
Jamaica colonial, era la pregunta mas importante (The Stuart
Hall Project, 2013).

“Ser negro” significaba ser parte de la de la poblacién mayo-
ritaria. Ser “de color” implicaba un “peldafio por encima del
resto”.

Hall proviene del mundo insular, del pensamiento del Caribe
desarrollado entre las islas anglofonas -las West Indies o the
Caribbean—-, y en Les Antilles o la Caraibe, como escriben los anti-
llanos francofonos. Un mundo que inspiro las valiosas contribu-
ciones de los poetas de la negritud: Aime Cesaire, Frantz Fanon,
Edouard Glissant. Un pensar situado que enfrento la coloniali-
dad del saber, los modos hegemonicos que pretendio alcanzar el
proyecto eurocentrico. Un pensamiento diasporico.

“Lo que ahora llamamos el Caribe nacio de nuevo, en esa violen-
cia real y simbolica. Sabemos que Africa es una construccion mo-
derna”, expreso en 1998 en ocasion del quincuagesimo aniver-
sario de la fundacion de la University of the West Indies, dando
lugar a una importante disertacion sobre que significa la diaspo-
ra (Hall, 2003, p. 477).

En el camino de la independencia, el mapa antillano de la pos-
guerra mostraba estados independientes y colonias o posesio-
nes, y un movimiento intelectual y politico que debe pensar la
descolonizacion de las Antillas en el marco de la departamen-
talizacion colonialista impuesta; la segmentacion de la pobla-
cion, la violencia, el desprecio por las poblaciones africanas y
sus descendientes implicaba confrontar con un mundo pro-
fundamente racista.

191



Karina Bidaseca

La pregunta acerca de qué experiencias acontecen en el cuerpo
colectivo desterritorializado/desgarrado/animalizado de nuestro
tiempo poscolonial, se ubica en la interseccién de esa memoria
ancestral con las futuridades de nuestra contemporaneidad.

Estimulan este trabajo las historias coloniales de racismo afro-
transatlanticas que destellan en las “poéticas del mar” —el laberin-
to archipielar del Caribe frente el llano mar Mediterraneo— como
metaforas de las posibilidades de intervenir en los artefactos de
captura (neo)coloniales. Un movimiento que en la larga duracion
proyecta liberar al cuerpo racializado del trauma colonial, y al
mundo, del peso del racismo y la venganza —siguiendo el pen-
samiento del filosofo camerunés Achille Mbembe—. El “devenir
negro del mundo” es:

Diferente —pero ain mas representativa de la fusiéon potencial
entre el capitalismo y el animismo— es la posibilidad de que los
seres humanos sean transformados en cosas animadas, en datos
digitales y c6digos. Por primera vez en la historia de la humani-
dad, la palabra negro no remite solamente a la condicién que se
les impuso a las personas de origen africano durante el primer
capitalismo —depredaciones de distinta indole, desposesiéon de
todo poder de autodeterminacién y, sobre todo, del futuro y del
tiempo, esas dos matrices de lo posible—. Es esta nueva carac-
teristica fungible, esta solubilidad, su institucionalizacién como
nueva norma de existencia y su propagacion al resto del plane-
ta, lo que llamamos el devenir-negro del mundo (Mbembe, 2016).

A partir de comprender con Anibal Quijano (1990), que: “Utopia
y estética estdn hechas de la misma materia. Toda utopia es la
busqueda de liberaciéon de una sociedad del orden presente;
busqueda de subversién del mundo. Toda nueva estética tiene
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consecuencias de caracter utépico. Ahora bien, no toda estéti-
ca tiene caracter utopico. Esa materia que las une es la rebelién
contra toda forma de poder, contra la materialidad de las relacio-
nes sociales tanto como las intersubjetivas” (p. 733).

En palabras del poeta martiniqués:

Los africanos del Nuevo Mundo, afroamericanos, pero también
los antillanos, brasilefios, etc., escaparon del abismo y llevan
dentro de ellos la dimension del abismo. Los africanos habian
perdido todo; no tenian nada, ni siquiera una cancién. En el jazz
los negros estadounidenses tuvieron que recomponer, a través
de la memoria y el sufrimiento extraordinario, el eco de lo que
Africa habia significado para ellos. El jazz no salié de un libro,
sino de un escape de memorias dolorosas. Por eso el jazz es va-
lido para todos, no solo para gente negra, porque es una recons-
truccién de una memoria afligida de algo que hubo desapare-
cido y lo traemos de vuelta. Requiri6 de un esfuerzo espantoso.
Por eso el jazz fue tan tragico al principio. Pienso que una per-
sona esta en un estado de cambio perpetuo. Y lo que yo llamo
creolizacion es la misma sefial de ese cambio (2010).

El cuerpo-obra de Mendieta como territorio fue abordado en
el primer libro de esta coleccién, ;Dénde estd Ana Mendieta?
Estéticas feministas afro-descoloniales y politicas eréticas caribe-
fias y antillanas (2017), me inspira a interpretar una éstesis de la
memoria territorial que se plasma en el cuerpo femenino, prime-
ra colonia humana inseminada.

En un trabajo anterior, publicado en 2014, su obra me convo-
c6 a la reflexién sobre la potencia ético-politica que puede asu-
mir el discurso critico de las Ciencias Sociales y Humanidades
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en relacién con el arte de las mujeres desplazadas, cuyos cuer-
pos marcados soportan el peso histdrico de las violencias que se-
llan con su rubrica indeleble el sexismo, el racismo y el clasismo.
Cuestionando las bases orientalistas de lo que llamé oportuna-
mente una “retérica salvacionista” (Bidaseca, 2010; 2012; 2014),
trabajé sobre la tesis del “exilio” de las mujeres del mundo, ins-
pirandome en el arte de la artista cubana exiliada. En aquella
oportunidad, las preguntas se dirigian a comprender: ;Cémo es
posible pensar en el entremedio de las categorias de “lo bello” y
“lo efimero” el agenciamiento de las mujeres que son testigos de
la experiencia traumadtica? ;Pueden nuestras disciplinas agrietar
horizontes discursivos de justicia simbolica?’

Audre Lorde nos interpela: “;Qué quiere decir que las herra-
mientas del patriarcado racista se usen para examinar el fruto
de ese mismo patriarcado? Quiere decir que solo los perimetros
mas estrechos de un cambio social seran posibles y permitidos.”®

Del poder erético que Lorde define como: “(...) el puente que co-
necta lo espiritual y lo politico es precisamente lo erdtico, lo sen-
sual, aquellas expresiones fisicas, emocionales y psicologicas de
lo mas profundo, poderoso y rico de nuestro interior, aquello que

7 Véase “Lo bello y lo efimero como configuraciones de emancipa-
cién. Una retrospectiva de la obra de la artista cubana Ana Mendieta”.
En Revista Internacional de Pensamiento Politico, Universidad Pablo
de Olavide, Vol. 9 (2014), Sevilla, Espafia.Recuperado de: <https://www.
upo.es/revistas/index.php/ripp/article/view/3626>.

8 Audre Lorde, Esta Puente, mi espalda. Voces de mujeres tercermun-
distas en los Estados Unidos, p. 90, Ed. por Ch.Moraga y Ana Castillo,
1988. p. 157, ISM Press Inc,San Fancisco, EE. UU.

194


https://www.upo.es/revistas/index.php/ripp/article/view/3626
https://www.upo.es/revistas/index.php/ripp/article/view/3626

LAS “PUERTAS DEL NO RETORNO” EN AFRICA

compartimos: la pasién del amor en su sentido méas profundo” pro-
puse hablar de una “poética (erética) de la Relacién” (Bidaseca,
2017), uniendo esta obra con el pensamiento de Glissant. Un ero-
tismo que busca constituirse en “el espacio entre la incipiente con-
ciencia del propio ser y el caos de los sentimientos mds fuertes. Es
una sensacién de satisfaccién interior que siempre aspiramos a
recuperar una vez que la hayamos experimentado” (Lorde).

Los poemas publicados por Audre Lorde en su libro Chosen
poems — Old and New, en Between Ourselves esgrime: “La diferencia
es esa conexién cruda y poderosa de donde se forja nuestro poder

" u

personal”. “Sin comunidad, no hay liberacién. Solo hay el mas vul-
nerable y temporal armisticio entre el individuo y su opresion. Pero
comunidad no debe significar el despojo de nuestras diferencias, ni

el pretexto patético de que nuestras diferencias no existen”.’

La creacién de una comunidad como reserva de libertad es una
de las mas potentes afirmaciones que la poeta dejé como legado:

Dentro de la interdependencia de diferencias mutuas no domi-
nantes se encuentra la seguridad que nos permite descender
al caos del conocimiento y regresar con visiones verdaderas de
nuestro futuro, junto con el poder concomitante para efectuar
los cambios que puedan realizar el buen futuro. La diferencia
es esa conexién de carne viva y poderosa en la que se fragua
nuestro poder personal.’’

9 Audre Lorde, Esta Puente, mi espalda. Voces de Mujeres tercermun-
distas en los Estados Unidos, p. 91, Ed. por Ch.Moraga y Ana Castillo,
1988. p. 157, ISM Press Inc.San Fancisco, EE. UU.

10 Ibid. 15

195



Karina Bidaseca

Siguiendo el hilo de mi argumentacién acerca de una “poética
erotica de la Relacién™:

Si la piel de los cuerpos feminizados recolonizados es escrita
por los guiones de los fundamentalismos globales (religiosos,
politicos, culturales, econémicos), de qué modo las artistas que
producen obra desde el sur, como Ana Mendieta, escriben en
sus cuerpos los procesos de ocupacién/colonizacién/descoloni-
zacién, acudiendo a una resemantizacion de los signos contem-
poraneos de agencia feminista (Bidaseca, 2018, p. 21).

Cuerpos entre tierra-mar. Estesis laberintica e
insular y la jungla africana

Lainsularidad y la animalidad, aparecen recurrentemente en la obra
de Mendieta. Titulada “Ocean Bird/Pajaro del océano (Washup)/
Ana Mendieta, esta filmacién que tuve la oportunidad de ver en el
Museo MAMBA de Buenos Aires —durante la muestra exhibida en
el mes de agosto de 2018''—, fue realizada en La Ventosa, Salina
Cruz, Oaxaca, México, en 1974. Forma parte de una serie de 104 fil-
ms entre 1971 y 1981, tomados por su cdmara Super 8.

11 Las obras exhibidas en MAMBA en agosto de 2018 fueron: Ocean
Bird, Paracaidas, Perro, Respiracion del pasto, Moffitt Building Piece, Hue-
llas del cuerpo, Esculturas Rupestres y Sin titulo de su magistral serie “Si-
luetas”. Galeria Lelong and Co. junto a la Coleccién Ana Mendieta. Ana
Mendieta: Experimental and Interactive Films fue la primera exposicién a
gran escala realizada en 2016, en una galeria neoyorquina dedicada a sus
filmes. Disponible en Ana Mendieta: inédito. Jaque al arte, 11/02/2016.

Disponible en: https://jaquealarte.com/ana-mendieta-inedita/
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Reaparece en ella —como en su obra Feathers on a woman (Iowa,
1972) — la transferencia entre animales y humanos. En esta las
plumas de un gallo se adosan al cuerpo de una mujer. El gallo
blanco es el animal que los fidfligos —sociedad secreta masculi-
na— usaban para los rituales en la santeria afrocubana. Un ani-
mal y una mujer, quien realiza el sacrificio/transferencia. Se trata
de una emergencia identitaria, de un devenir animal, que es al
mismo tiempo ave y mujer.

En las tradiciones espirituales de los pueblos yorubas en Africa,
fuente de la cual ella bebié, las plumas y las alas tienen una fuerte
significacién y forman parte de ritos y ceremonias. El sincretismo
supone una opcion para escapar a la absolutizacién de la domina-
cién. “El film tomado en Oaxaca, muestra un oximoron: un ave flo-
tando sobre la superficie azul oscura del océano puede permanecer
alli sin ofrecer resistencia al tiempo ni al océano” (Bidaseca, 2017).

“El abismo es, en verdad, una tautologia, todo el océano, todo el
mar al fin dulcemente dispuesto a los placeres de la arena, como
un enorme comienzo, se halla tinicamente acompasado por estas
bolas enmohecidas”, escribe Edouard Glissant en su Poética de la
Relacion (2017: 40).12

La importancia que en su libro Santos e Daimones Rita Segato
(2005) registro sobre las caracteristicas de las aguas —las saladas,
el agua de mar y las dulces, las aguas de rio—, comprendieron a

12 En otro de los films hallados recientemente, Butterfly (1975), Men-
dieta incorpora un procesador de video de 16 canales para agregar
efectos de polarizado y alto contraste a imégenes de ella misma con lo

que parecen ser alas emplumadas.
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Iemanja y Oxum en el mito de origen yoruba entre los miembros
del culto Xangbd de Recife. En sus palabras: “Encontramos aqui
evocada la traicién histérica del Atlantico, al traer los esclavos
para el Nuevo Mundo e interponer definitivamente su insupe-
rable distancia con Africa. Hay, en ese sentido, una ambivalencia
con relacién al mar, que separ6 en el pasado, pero que vincula en
el presente las costas de los dos continentes. El elemento de “fal-
sedad” es atribuido explicitamente a la duplicidad e imprevisibi-
lidad del mar, cuya superficie esconde por debajo una profundi-
dad turbulenta que no es posible ver, haciendo que la emergencia
del oleaje tormentoso sea impredecible: “ves la superficie, pero
no ves el fondo”, suele decir la gente del culto (p. 202). 13

Mendieta trajo consigo la experiencia dolorosa del exilio desde
su isla, Cuba, en el imperio del Norte. Frente a la “amnesia impe-
rial” (tal como Stuart Hall aludia a la historia de Gran Bretafia en
su relaciéon imperialista con sus excolonias), su pasado colonial
pesa, entre la verdad silenciosa de Centroamérica y el fantasma
colonial que acecha en las metr6polis occidentales.

13 Refiere a la “separacion de las aguas”, que implicaba argumentar so-
bre el supuesto “estatus mds alto de Iemanja (agua de mar) en relacién a
Oxum (agua dulce). La madre “fria, distante, jerdrquica, indiferente que re-
presenta la primera, una maternidad convencional”, en oposioén al carifio
verdadero de Oxum, la madre adoptiva. Ilemanja como divinidad asociada
al mar comparte sus cualidades de “traicionera y falsa”"En el ordculo de ca-
racoles, Iemanja, la madre “legitima”, biolégica y hierética, “habla” en dos
posiciones llamadas Obedi y ossatunuké. La primera significa “traicién”,
y la segunda “vemos la superficie, pero no vemos el fondo: la falsedad”.
(2008, p. 184) Su estudio concluye expresando que “el racismo y la misogi-

nia en Brasil estdn entrelazados en un gesto psiquico inico” (p. 202).
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En estas contemporaneas travesias de didsporas, “el problema
consiste en si el cruce de las fronteras culturales permite libe-
rarse de la esencia del yo (...) o si, como la cera, la migracién solo
cambia la superficie del alma, preservando la identidad bajo sus
formas proteicas” (Bhabha, 1996, p. 269).

La diferencia cultural se ha vuelto con Benjamin “el elemento de
la traduccién que no se presta a la traduccién (...) La traducciéon
cultural desacraliza los supuestos transparentes de la suprema-
cia cultural, y en este acto mismo exige una especificidad concep-
tual, una diferenciacién histérica dentro de las posiciones mino-
ritarias” (Bhabha, 1996: 274).

Su cuerpo aparece fundido a su pais, esa isla que, al liderar una
revolucién emblematica, se gano el lugar en el mundo. Recrea
una “poética de la relacién” en términos de Glissant (2017).

“Creia que la importancia del arte residia en la esfera espiritual”,
tal como transcribe Marcia Tucker en el prefacio del libro Ana
Mendieta: a retrospective (1987) —editado por The New Museum of
Contemporary Art en Nueva York—. “El arte es una parte material
de la cultura, pero su valor mayor reside en su rol espiritual y en su
influencia en la sociedad, ya que es la contribucién mas grande que
podemos hacer al desarrollo intelectual y moral de la humanidad.”

Su obra es elocuente. Su voz también. Dotada de una éstesis que
supo interpelar los imperativos politicos del feminismo y arte del
establishment, a 1o largo de una vida espiritual tan efimera y, a la
vez, perdurable como su obra. Utilizando barro, arena y hierba,
hojas y ramas fundia su cuerpo y lograba transmutar su dolor en
energia artistica. Para 1972, Ana Mendieta deseaba que sus ima-
genes “tuvieran poder, que fuesen mdgicas”. Su propio cuerpo fue
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el medio en que plasmé esas representaciones efimeras. “Abracé
tradiciones espirituales de los yorubas en Africa y elementos del
catolicismo” (citado por del Rio, 1988, p. 43).

Su sentido estaba unido a su interés por los origenes, por los ritos de
los fdfiigos, por la santeria, por las huellas corporales. Transformo
los elementos que la naturaleza le proveia en ofrendas artisticas
(del Rio, 1988, p. 50). Flores, agua, rocas, granizo, fuego, tierra, es-
queletos, sangre, se convertian en metéaforas poéticas de gran valor
espiritual. “Hacer esculturas-cuerpo es para mi —sostenia— la eta-
pa final de un ritual”. Convencida de que la cultura capitalista podia
acabar la conectividad espiritual con la tierra, dej6 sus huellas cor-
porales en Oaxaca, México, Cuba, Iowa, Nueva York.

Mendieta sentia una fuerte inclinacién por los arboles. A su obra
es preciso verla mimetizada con ellos, y el final de su obra, inte-
rrumpida por la tragica desaparicién del proyecto de plantar arbo-
les en el parque, quedo disuelto. Entre sus escritos, ella menciona
que ley6 una tradicion oral africana, que hablaba de cémo las jo-
venes, cuando se casaban y migraban a otra aldea, se llevaban un
saco de tierra y comian un poco de ella cada dia, para apaciguar
el dolor del desarraigo. Esta concepcién aparece en el “jardin crio-
llo” de Glissant, percibiendo uniones fuertes entre ambos escritos:

“De acuerdo con una interpretacién europea, el arbol represen-
ta la genealogia.

De hecho, se 1o llama el arbol genealégico, ;jno?

Ante todo, el arbol es todas las raices y el tronco, después de eso
vienen las ramas, de generacién en generacién. Entonces el ar-
bol es lo que excluye todo lo demas.
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Yo misma y algunas otras pensamos que este punto de vista no
es util para nosotros.
Si me pidiera dibujar un arbol, nunca dibujaria un arbol.
Dibujaria un bosque. Dibujaria una jungla.
Entonces, instintivamente, yo rechazo la genealogia.
Porque en el barco negrero perdimos el arbol. Perdimos el ar-

bol africano, el Baobab, el drbol sagrado, bajo el cual los mayo-
res se reunian y hablaban.

En el barco negrero perdimos nuestras lenguas, nuestros dio-
ses, todos los objetos familiares, canciones, todo. Perdimos todo.
Todo lo que quedo fueron rastros.

Por eso creo que nuestra literatura es una literatura de rastros.

Cuando los esclavos llegaron al otro lado del Atlantico, tenian
pequenos jardines secretos, que eran clandestinos, a causa del
hecho de que ellos eran, obviamente, hambreados, sus amos no
los alimentaban suficientemente.

Entonces, en la noche, cuando terminaban trabajar, cultivaban
lo que se llama el jardin criollo.

Era un lugar conocido solo por ellos para proteger los produc-
tos agricolas de las manos de ladrones.

Una de las caracteristicas de estos jardines criollos, que ellos
habian inventado y nosotros habiamos perdido desde hacia
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tiempo, fue que en un espacio muy estrecho podian cultivar
miles de diferentes tipos de arboles, olores diferentes. Cocos,
flames, naranjas, pinos, dachines, choutchines, boniatos, man-
dioca. Lo hacian de tal forma que las plantas se protegian
mutuamente.

Era la esencia del jardin criollo. Este principio del jardin crio-
llo es el mismo que el principio de rizomas. No es el principio
del arbol, o el arbol genealdgico. Es el principio de la distri-
bucién. Y desafortunadamente hemos perdido este principio.
Hemos perdido esta ciencia y conocimiento que los esclavos
tenian. Fueron estos jardines criollos los que les permitieron
sobrevivir”.

Si la “creolizacién” es clave en el pensamiento del autor, pues
consiste en que: “puedes cambiar, puedes estar con el Otro,
puedes intercambiar con el Otro mientras dejas de ser ti mis-
mo, no eres uno, eres multiple, y eres ti mismo. No estas per-
dido porque eres multiple. No estds desorganizado porque
eres multiple.”, entonces, ;cOmo experimentan esos cuerpos,
esas multiplicidades, en su lucha permanente y feroz contra la
colonialidad?

Devenir Mendietas. Devenir multiplicidades

“Es una comprobacién insistente que la transformacién del mun-
do tiene lugar primero como transfiguracién estética. (...) Es ne-
cesario admitir, en consecuencia, una relaciéon fundamental en-
tre utopia y estética. ;Por qué la utopia se constituye y se aloja,
primero, en el reino de lo estético?” (2014, p. 733), se pregunta
Quijano (1990) en un escrito que, bajo el titulo de “Estética de
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la utopia”, fue publicado en Lima en la Revista Hueso hiimero.
Me refiero no solo al exilio de un territorio, una isla, Cuba, sino
al exilio del pensamiento archipielar, tan propio del Caribe que
Glissant ha poetizado de este modo:

Le toma prestadas la ambigiliedad, la fragilidad, la derivacion.
Admite la practica del desvio, que no es ni huida ni renuncia.
Reconoce el alcance de las imaginerias de la Huella y las rati-
fica. jAcaso es renunciar a gobernarnos? No, es sintonizar con
esa parte del mundo que, precisamente, se ha extendido en ar-
chipiélagos, esas a modo de diversidades en la extension, que, no
obstante, aproximan orillas y desposan horizontes. Nos damos
cuenta de qué lastre continental y agobiante, y que llevdbamos
a cuestas, habia en esos suntuosos conceptos del sistema que
hasta hoy han empufiado las riendas de la Historia de las huma-
nidades y han dejado de ser adecuadas para nuestros desper-
digamientos, nuestras historias y nuestros no menos suntuosos
derroteros errabundos. La idea del archipiélago, de los archipié-
lagos, nos franquea esos mares (Glissant, 2006, p. 33).

Hacia 1973, Oaxaca, México marca su regreso a la tierra, mas bien
su retorno al Pais Natal, parafraseando al poeta Aimé Césaire,
con la obra Imagen de Yagul, series Siluetas Works, realizadas en
México entre 1973-1977.

“Sumergirme en México fue como regresar al origen, y poder con-

seguir magia con solo estar alli”, expresé (citado en Perrault,
1988; p. 44).

En este movimiento de “recuperacién” aparecen las “Siluetas”
(1973), huellas indelebles; simbolizando vaginas como ritual y
como acto politico.”(...) A estas marcas se las llama Siluetas, pero
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son realmente vaginas plasmadas en las lomas o en la hierba.
Los expresionistas abstractos deseaban identificar sus cuerpos
con la tierra, pero hombres, al fin y al cabo, no pudieron acercar-
se tanto” (escribe William Zimmer, citado por Petra Barreras del
Rio, 1988, p. 47).

“Esto era cierto en cuanto a los grabados en las rocas y las ins-
cripciones de simbolos femeninos. Ellos la ayudaron a curarse a
si misma, aunque solo temporalmente. Si uno pudiera por lo me-
nos reclamar una porciéon pequeia de la tierra como su propio
territorio, entonces el exilio se mitigaria”, escribe Perrault (p. 20).

La idea de “fronteras abiertas”, “porosas” que imperiosamente
requiere este nuevo tiempo, se encuentra plasmada en la memo-
ria territorial que cartografian el viaje de regreso de Mendieta a
Cuba —pasando antes por Oaxaca—, pero también en las posi-
bilidades de experimentacién y plasticidad que logra su propio
cuerpo. Sus obras impactan por una fugacidad porosa que per-
fora los muros erigidos entre naturaleza/cultura. Se ubica en esa
zona de transmutacion entre humano-no-humano y animal, para
expresar el fracaso de la modernidad en asegurar nuestra per-
manencia en la tierra.

Documento6 su arte en soportes visuales, videos y fotografias. Esta
materialidad constituye la huella de esa huella y permite recupe-
rar la espiritualidad de Ana Mendieta en su ausencia/presencia.
Esa extrafia ligazon entre erotismo y muerte que marca su vida
es parte del fenémeno que interroga el feminismo hoy, el femini-
cidio. Luchas que se entablan cuerpo a cuerpo dirimiendo el con-
trol de la vida de Mendieta y, finalmente, muestran en el desenlace
de su muerte intempestiva, las fauces del patriarcado furibundo.
Organos estrellados contra el piso. La piel se eriza.
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El Museo Afromexicano de
Huehuetan, testimonio
de resistencia

Teresa de Jesus Mojica Morga

Huehuetan flor... donde inicia una historia

Este museo es parte de un suefio. Un suefio que comenzd a cons-
truirse con el corazdn de la gente. Gente que busca reivindicar a
nuestros ancestros y a nosotros, los afromexicanos de hoy. Que
el mundo vea nuestra riqueza cultural y nuestras bellas tradi-
ciones, que nos llenan de orgullo y nos dignifican. Agradezco a
mi madre, Dofia Petra Morga, por donar esta casa, también la co-
laboracién y asesoria del INAH, a las embajadas de Sudafrica y
Jamaica por sus aportaciones, al movimiento afromexicano y a
toda la gente entusiasta que participa de manera desinteresada
para que este proyecto sea posible, especialmente a mis paisanos
de Huehuetan.

De acuerdo con la Constitucion Politica de los Estados Unidos
Mexicanos, México es un pais “pluricultural sustentado original-
mente en sus pueblos indigenas”. Sin embargo, ha olvidado al
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pueblo negro afromexicano, que sufre discriminacién y racismo
de manera sistemadtica. Conocer la historia de mis ancestros me
motivo a ser parte del Movimiento Afromexicano que lucha por
la visibilizacion y el reconocimiento constitucional de los afro-
descendientes en México como sujetos de derecho publico.

El pueblo afromexicano esta conformado por los descendientes
de mujeres y hombres de origen africano que fueron traidos, en
su mayoria, de manera forzada al territorio nacional durante la
conquista y la colonia, entre los siglos XV al XIX, asi como en
migraciones histéricas que se encuentran asentadas en un terri-
torio y conservan su identidad y expresiones culturales, o parte
de ellas.

La poblacién negra ha sufrido el mayor desplazamiento étnico
cultural en tiempos de la esclavitud realizada por los espafo-
les y portugueses. Provenian de Nigeria, Benin, Angola, Congo,
Mozambique y Cabo Verde; representantes de las etnias de los
mandingos, wolofs y bantus desembarcaron en el Puerto de
Veracruz, Campeche y Acapulco.

Actualmente en México se les conoce como afrodescendientes o
afromexicanos, aunque dependiendo el Estado y la regién se au-
todenominan negros, jarochos, mazcogos, costefios. La condicién
racial en la que viven es fomentada por su color de piel, 1a pobre-
za y la marginacién, se desconoce su historia y su cultura porque
se les ha negado la inclusién en los libros de texto.

Asimismo, en septiembre de 2013, la Cadmara de Diputados el
Primer Foro Nacional Afromexicano al cual acudieron maés de
quinientos afrodescendientes de todo el pais, organizaciones so-
ciales, politicas y académicas, para conformar la iniciativa que
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reforma los articulos 2, 27, 28 y 115 de la Constitucién Politica de
los Estados Unidos Mexicanos y equiparar los derechos de los
afromexicanos con los indigenas.

Dicha iniciativa de reforma para reconocer constitucionalmente
a los afromexicanos como una de las tres raices culturales, hist6-
ricas y sociales del pais (Dip. Mojica, Teresa de Jesus, 2013) en el
Congreso de la Unién el 2 de octubre de 2013 y obtuvo el respaldo
de los coordinadores parlamentarios de todos los partidos politi-
cos y cientos de firmas de los diputados federales. Sin embargo,
esta propuesta no fue aprobada por la falta de sensibilidad para
asignar recursos a politicas publicas para los afromexicanos.

Se propuso a la Comision Permanente del Congreso de la Unién
un punto de acuerdo por el que se exhorta al Instituto Nacional
de Estadistica y Geografia (INEGI) a la aplicaciéon de un conteo
intercensal para la comunidad afromexicana. Paralelamente, se
exhort6 al Instituto Nacional de Estadistica y Geografia (INEGI)
y a la Secretaria de Educacion Publica (SEP) a que sea contem-
plada la poblacién afromexicana en el censo de escuelas, maes-
tros y alumnos de educaciéon basica y especial que se realizé de
septiembre a noviembre de 2013 en todo el pais.

Fundaciéon Afromexicana Petra Morga A. C.

En el afio 2014 nace la Fundacién Afromexicana Petra Morga A.
C., la cual es una asociacidn sin fines de lucro que trabaja para
lograr el reconocimiento constitucional del pueblo afrodescen-
diente, como una de las tres raices culturales, sociales e histéricas
de México. También, estamos dedicados a fomentar la visibiliza-
cién y el desarrollo econdémico de la poblacién afrodescendiente,
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en especial con las mujeres y los/as jovenes, para que estos acce-
dan a politicas publicas, programas, acciones afirmativas y capa-
citacién. De igual forma, impulsamos de manera continua practi-
cas para evitar la discriminacién e impulsar la integracion de los
afromexicanos en los censos, su inclusién en los libros de texto
en el pais, y el respeto por sus derechos humanos.

Esta fundacién fue creada en honor a mi madre dofia Petra Morga
Quiterio, quien actualmente tiene 77 aflos y desde nifia fue victi-
ma de discriminacion y racismo por ser mujer y negra, lo que no
le permiti6 acceder a la educacién. Ella aprendi6 a leer y escribir
ya siendo adulta.

Por eso desde la Fundacién Afromexicana trabajamos con mu-
jeres y jovenes, para impulsarlos y darles herramientas que
les permitan un mejor desarrollo social, educativo y econémi-
co, hemos realizado eventos como el “Conversatorio Mujeres
Afrodescendientes: Avances, Obstdculos y Retos del Siglo
XXTI", el Primer Encuentro de Poetas, Versadores y Copleros
Afromexicanos y el Taller Afromexicanos y Liderazgo, que busca
su capacitaciéon y empoderamiento.

El Instituto Nacional de Estadistica y Geografia (INEGI) en el
afio 2015 realizo la primera Encuesta Intercensal a los afromexi-
canos, la cual arroj6 que hay 1 381 853 afrodescendientes, siendo
el 1,2% de la poblacién nacional.

La poblaciéon afromexicana se encuentra distribuida en los trein-
ta y dos estados que conforman la Republica Mexicana. Las en-
tidades con la mayor poblaciéon afromexicana son: Guerrero,
Oaxaca, Veracruz, la Ciudad de México y el Estado de México. En
Guerrero con 229 514, son un 6,5 %; en Oaxaca con 196.213 son
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un 4,9%; y en Veracruz de Ignacio de la Llave con 266 163 son un
3,3%; Estado de México con 304 274 son un 1,9% y en la Ciudad de
México con 160 353 son 1,8% de la poblacién.

Estadisticas
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Los datos que arroja la Encuesta Intercensal Afrodescendiente
tienen un sesgo importante debido a que la aplicaron sin una cam-
pafia de visibilizacién y sensibilizacién previa, no capacitaron de
forma adecuada a los encuestadores y las personas no compren-
dian la pregunta. Se desconoce también toda la historia y las apor-
taciones de los afrodescendientes en la Independencia de México,
ni la conformacién del Estado Nacién, por lo tanto, se les dificulta
comprender la importancia de autoadscribirse como afromexica-
nos, ya que consideran que en la practica esto no les trae ningin
beneficio, solo estigmatizacion, racismo y discriminacién.

Ante esta problematica y en la bisqueda de soluciones, nos di-
mos a la tarea de contar la historia afrodescendiente, desde la
llegada de Juan Garrido, el africano que fue parte de los con-
quistadores del Nuevo Mundo al llegar en la expediciéon de
los espafioles junto a Hernadn Cortes en 1519, a las costas de
Cozumel (Aguirre, 1972).
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En este afno, 2019, se conmemoran los quinientos afios de pre-
sencia africana en nuestras tierras, nos borraron de la histo-
ria y nos blanquearon de manera sistematica desde los gobier-
nos y la propia sociedad. Por eso, a fin de honrar a nuestros
ancestros y en el contexto del “Decenio Internacional para los
Afrodescendientes: Reconocimiento, Justicia y Desarrollo”, es-
tablecido por la Organizaciéon de las Naciones Unidas’ (2014),
creamos el Museo Afromexicano de Huehuetan, en la casa que
hizo en 1885 José Angeles Morga Mayo. En esta casa, donde na-
ci6 y vividé su hijo Luis Morga Villalba, padre de Petra Morga
Quiterio, quien también nacié y vivié en dicha casa junto a su es-
poso Salvador Mojica Ponce, donde procrearon a sus siete hijos,
Amelia, Cristina, Salvador, Ventura (+), Carlota, Teresa de Jesus 'y
Beatriz Mojica Morga.

Museo Afromexicano

Este museo se inauguro el 21 de julio de 2017 en Huehuetan, mu-
nicipio de Azoytu, Guerrero, el Estado con mayor poblacién afro-
descendiente en México, y nacié con el propdsito de dar a cono-
cer el pasado y el presente del pueblo afromexicano. Desde la
época del virreinato, los espafioles trajeron a personas de origen
africano, en su mayoria de manera forzada. Esto influy6 en la re-
lacién entre las etnias que ya habitaban en nuestro pueblo desde
la época prehispanica, modificando la cultura, alimentacién, for-
mas de vestir, danzas y creencias religiosas.

Esuna reflexiéon del pasado a través de sus textos, graficos y diver-
sos objetos; nos muestra la importancia de la poblacién afromexi-
cana de Huehuetdn, comunidad de la Costa Chica de Guerrero,
para sentirnos orgullosos de nuestro patrimonio histdrico.

212



EL MUSEO AFROMEXICANO DE HUEHUETAN, TESTIMONIO DE RESISTENCIA

Existen personajes como José Maria Morelos y Pavon, Vicente
Guerrero y Juan Alvarez, héroes afrodescendientes cuya parti-
cipacién fue fundamental en el movimiento de independencia
de México.

El Museo Afromexicano nace con el esfuerzo de la Fundaciéon
Afromexicana Petra Morga A. C., pobladores de Huehuetan y
amigos colaboradores que de manera desinteresada han partici-
pado en su creacion.

Seguimiento y trabajos previos del museo
afromexicano

El 24 de enero de 2017, se llevé a cabo la primera de varias reu-
niones entre representantes de la Fundaciéon Afromexicana Petra
Morga A. C. y el Instituto Nacional de Antropologia e Historia,
para planear y organizar los trabajos.

El 11 de enero de 2017 se realiz6 la reunién con la embajado-
ra de Jamaica, Excma. Sra. Sandra Anita Grant Griffiths; apoyan-
do al movimiento afrodescendiente en México, quien dond al
Museo Afromexicano una pintura de Bob Marley, simbolo de los
jamaiquinos.
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El 15 de febrero de 2017 tiene lugar una reunién con el embaja-
dor de Sudafrica, Sandile Nogxina; y la consejera politica, Athea
Joubert; quienes donaron una fotografia de Nelson Mandela, una
vasija de la tribu ndebele forrada con chaquira y un cuadro de
una mujer de la tribu xhosa con atuendo tipico, tribu a la que per-
tenecia Nelson Mandela.

A consecuencia de la violencia, mi familia salié desplazada hace mas
de cuarenta y cinco afios del pueblo de Huehuetdan, y esta casa se
encontraba en malas condiciones por el abandono, por lo que se re-
construy6 respetando la arquitectura original y se distribuye con una
oficina de atencién al puiblico en la parte frontal izquierda y cinco sa-
las tematicas, contando con un gran patio trasero con jardin, donde
se pueden montar exposiciones temporales y realizamos eventos.

El Museo estda compuesto por cinco salas que estan distribuidas
de la siguiente manera:

11. Sala uno

a. Huehuetdn, “donde abundan los viejos”
Formo parte de un conjunto de grupos culturales que se estable-
cieron en un territorio conocido como Ayacaxtla.

Esta provincia abarcaba desde las riberas del rio de Ayutla hasta
las llanuras de la Costa. Al parecer Huehuetan estuvo habitado
por poblaciones originarias hablantes de la lengua huehueteca.
Los grupos indigenas prehispanicos desarrollaron un importante
comercio con grupos mixtecos y nahuas, con quienes intercam-
biaron productos de la costa del Pacifico como el chile, la sal de
mar, el cacao, entre otros.
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Segun datos existentes, Huehuetdn tuvo una poblacién que se
calcul6 en el afio 1522 de diez mil habitantes. Poco después de la
conquista de México hubo una drastica caida demografica de in-
digenas, a causa de las enfermedades traidas por los espaifioles,
como la viruela y el sarampioén, asi como los malos tratos y las
formas de explotacién infrahumanas ejercidas por los conquista-
dores. Para el afio 1582, el genocidio provoc6 que en Huehuetan
la poblacién se redujera a doscientos habitantes.

Hoy en dia se calculan unos dos mil quinientos pobladores.

b. La Conquista

A partir de la conquista de México en 1521 comenzaron a arribar,
de manera forzada, miles de personas de distintas culturas del
continente africano a la entonces Nueva Espafia.

El exterminio de la mayoria de la poblacién indigena y la prohibicién
de Carlos V de esclavizarlos en 1542, gener6 la demanda de mano
de obra para las nuevas empresas econdémicas. Ante esta situacién,
la Corona espafiola autorizé el comercio de personas desde Africa.

Varias regiones del continente africano se habian convertido en
importantes reinos y sus sociedades sobresalian por sus conoci-
mientos, el desarrollo econdémico en la agricultura y la ganaderia,
los textiles y la orfebreria (Garcia, C., 2018).

Estos grupos contaban con cosmovisiones y religiones en donde
los ancestros desempeflaban un papel fundamental y las muje-
res eran valoradas y respetadas por un trabajo en la comunidad.

El esclavo era considerado una mercancia y cualquier perso-
na que la pagara podia adquirir uno y dedicarlo a las tareas que
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considerara convenientes. Asiento o contrato concedido a Pedro
Goémez de Reynel por el rey de Espafia, para que en un periodo
de nueve afios llevara cuatro mil doscientos cincuenta esclavos a
América y ahi los vendiera a quien pudiera comprarlos.

c. Llegada forzada de africanos

Mujeres, hombres, nifios y niflas del continente africano desem-
barcaron en los puertos de Veracruz, de Acapulco y, mas tarde,
de Campeche para ser trasladados a la Ciudad de México y des-
pués repartidos hacia distintas regiones de la Nueva Espaila, en-
tre ellos a la Costa Chica de Guerrero y Oaxaca.

En las costas del entonces llamado Mar del Sur, como esclaviza-
dos y libres, desempefiaron actividades en la servidumbre, 1a mi-
neria, en la ganaderia y la arrierfa como vaqueros y capataces, asi
como en la pesca y la agricultura.

Es importante recordar que en Ameérica no se conocian los caba-
llos, ni el ganado menor y mayor, por lo que los africanos y sus
descendientes fueron los encargados de estas labores, en las que
sobresalen desde entonces hasta nuestros dias.

d. Indigenas, africanos y espafioles

A lo largo del periodo colonial convivieron en la regién de la
Costa Chica de Guerrero y Oaxaca mujeres y hombres africanos,
con indigenas y europeos. Sin embargo, las poblaciones de ori-
gen africano fueron las que mas se asentaron en las Costas del
Océano Pacifico.

Hacia finales del siglo XVI, E1 Mariscal de Castilla arrib6 con perso-
nas esclavizadas de Africa para repartirlas en sus propiedades que
abarcaban tierras de los estados actuales de Guerrero y Oaxaca,
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entre ellas se form¢6 la encomienda de Huehuetan. Se dice que esta
encomienda fue dada en herencia a dofia Maria Ambrosia de Vargas,
quien al no tener descendientes la hered6 a los “negros” huehuete-
cos para que ellos la trabajaran. A pesar de ello, las desigualdades
econdmicas y sociales perduraron a lo largo de los afios.

Existen testimonios que muestran que en la Costa Chica de
Guerrero y, en particular, en Huehuetan, se realizaban construc-
ciones conocidas como redondos, se trata de habitaciones redon-
das, con techo de palma coénico, construidas de varas y su interior
se aplanaba con adobe; estaban destinadas a usos multiples rela-
cionados con la vivienda.

Segin Gonzalo Aguirre Beltran (1979), pionero de los estudios
afromexicanos, este tipo de construccién podria ser de origen
africano, ya que sus caracteristicas se asemejan a edificaciones
de culturas africanas, especialmente de la regién bantu de Africa
Central. Los redondos ya se han dejado de construir en la Costa
Chica y solo quedan algunos como muestra de esta singular for-
ma de vivienda.

2. Sala dos

a. La independencia y la abolicion de la esclavitud

Las desigualdades sociales, econémicas y los problemas que se
vivian hacia finales del siglo XVIII desencadenaron la guerra de
Independencia de México, liderada en 1810 por Miguel Hidalgo
y Costilla.

El apoyo de las poblaciones afrodescendientes a la causa in-
dependentista mds reconocido es el de la participacién en las
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tropas de José Maria Morelos y Pavén, quien se comprometio
con Hidalgo a levantar el movimiento insurgente en la Tierra
Caliente del Pacifico. En sus filas se encontraban duefios de ha-
ciendas que fungian como jefes rebeldes, mulatos en su mayoria.

Grandes lideres del Estado de Guerrero, como Juan Alvarez y
Vicente Guerrero, fueron esenciales en la lucha insurgente y
aunque sus nombres y participacién son reconocidos en la histo-
ria de México, poco o nada se dice sobre su ascendencia africana.

La causa independentista desde su inicio luché por la igualdad
entre las personas y la abolicion de la esclavitud. Primero, Miguel
Hidalgo proclam6 un bando exigiendo que “Todos los duefios de
esclavos deberan darles la libertad”.

Ma4s tarde, José Maria Morelos y Pavon, plasma en los Sentimientos
de la Nacidn de 1813 la abolicién de la esclavitud, las diferencias
raciales y estamentales. Finalmente, Vicente Guerrero proclamé
formalmente la abolicién de la esclavitud en 1829 y queda pros-
crito en la Constitucién de 1857.

b. Revolucion mexicana

Los movimientos armados trastocan drasticamente la vida de los
pueblos que los sufren y alteran la realidad y la vida cotidiana
de las personas, al suscitar pasiones que sacan a la superficie
las tensiones, los rencores, los conflictos lentamente acumula-
dos, en donde aparece lo peor y lo mejor de los individuos y las
comunidades.

Esto nos permite hablar mas que de una revolucién, de varias re-
voluciones, porque cada pueblo asumid sus agravios como ban-
dera reivindicatoria de su propia lucha.
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Por eso, 1a historia de la Revolucién mexicana en Guerrero regis-
tra veintitrés bandas de revolucionarios y alzados que asolaban
al Estado desde 1911, 1o hace en forma fragmentaria puesto que
se dispersan en las diferentes regiones cada uno con distintas
demandas (Beltran, 1972)

El pueblo de Huehuetan ha sido objeto de sangrientas luchas y
saqueos constantes desde la época de las luchas maderistas y za-
patistas, ya que sus pobladores apoyan la causa zapatista.

Y fue hasta el afio de 1925 que, por decreto del presidente Alvaro
Obregoén, ordena a las fuerzas armadas de la Costa Chica entre-
gar sus armas, concluyendo con ello una etapa de abusos, crime-
nes y despojos injustificados.

c¢. Diablos, apaches y mojigangas
Varias conmemoraciones se llevan a cabo en Huehuetan que for-
man parte de su historia y patrimonio cultural.

Destacan “Los apaches”, quienes tradicionalmente bailan el 12
de octubre en un grupo conformado por varios danzantes que se
cubren de manteca o aceite con carbdn pulverizado para pintar-
se de negro el cuerpo y el rostro; usan penachos, arcos y flechas
con trajes de colores y junto con ellos baila una mujer llamada la
América, que es el personaje central de esta danza.

“Los diablos”, caracteristicos en toda la regi6on de la Costa
Chica, salen y juegan en las celebraciones de Todos Santos.
Tradicionalmente usan ropas oscuras bailando un son lineal y
cruzado. Con sus mascaras destaca un diablo mayor, llamado el
Terrén, Pancho o Tenango (dependiendo el lugar), que juega a
perseguir a una mujer mulata con mascara blanca, llamada la
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Minga, quien carga una mufieca que representa a su hija, la que
ofrece al publico para que participen en el baile o, si no, den un
aporte para la leche de la nifia.

3. Sala tres

a. Ignacio Magallon Herrera

Originario de Huehuetan, hijo de Galdino Magallén y Leodora
Herrera, naci6é con gran talento para cantar, tocar diferentes ins-
trumentos y componer las canciones que marcaron toda una
época en la Costa Chica y el Estado de Guerrero.

Junto con sus hermanos Rufino, Antonio, Bulfrano y Carlos
fundé, en 1953, la orquesta La Flor de Mayo, afios después, en
1958, cambiaron el nombre de su grupo por el de la banda La
Perla Suriana; a partir de 1960 se consolidan como el Conjunto
Magallén cuyos temas como El cuarare, la Huehueteca, Juguito
de Pifia y Papaya, el Corrido de Melitén Chegiie, fueron algunos
de sus éxitos.

b. Casiano Garcia Jarquin

Pintor huehueteco, nacido el 9 de marzo de 1950. Sus padres fue-
ron Arnulfo Garcia y Amelia Jarquin dedicados al campo. A los
veintidds afios decidié cambiar los instrumentos de labranza por
los pinceles y se trasladé a Acapulco.

En el puerto, trabajoé en la albafiileria para subsistir, mientras
pinté acuarelas que vendia en el malecén, su habilidad y des-
treza hicieron que se distinguiera y su obra hoy en dia traspa-
sa fronteras. El tema principal de sus cuadros son paisajes en
los que predominan flores y mujeres; hay quien dice que las
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féminas asemejan a las parotas, arboles frondosos de madera
dura y erguida que abunda en la region.

c. Mujeres de Huehuetdn

En nuestra entidad, 1as mujeres han desempeifiado un papel muy
importante en el desarrollo social y econdémico. En Huehuetan
han nacido y vivido grandes mujeres que han hecho historia, en-
tre las que destacan: Julia Jarquin que, en 1912, combati6 al lado
de los zapatistas en el frente de batalla; Maximiliana Quiterio
Patricio (Tia Chilango), la primera mujer arriera que viajaba de
Huehuetdn hasta el centro de Acapulco; Manuela Medel Ruiz des-
tacada alfarera; Pomposa Graciano Cisneros y Marcelina Sotelo
Saligan que fueron curanderas, parteras y tenian conocimientos
de hierbas y medicina tradicional; Petra Morga Quiterio comer-
ciante, campesina, ganadera y practicante de medicina; Eladia
Quiterio Patricio comerciante, fabricante de jabon y pdlvora para
las camaras que tronaban en las fiestas; Beatriz Mojica Morga
politica y candidata a gobernadora por el Estado de Guerrero; y
Teresa de Jesuis Mojica Morga diputada federal y, hoy en dia, pre-
sidenta de la Fundaciéon Afromexicana Petra Morga A. C.

Petra Aurora Guadalupe Morga Quiterio... el
ejemplo a seguir

Mujer fuerte, visionaria, trabajadora y llena de sabiduria, nacié el
17 de julio de 1942, hija de Luis Morga Villalba y Teodora Quiterio

Patricio, quienes tuvieron cuatro hijos: Angel, Adalberto, Petra y
Juan.

En esta casa, Petra Morga Quiterio y Salvador Mojica Ponce con-
trajeron matrimonio el 10 de julio de 1962, cuando ella tenia veinte

221



Teresa de Jesls Mojica Morga

ailos de edad, y procrearon a sus siete hijos. Todos ellos hoy profe-
sionales, gracias a la conduccién firme y perseverante de sus padres.

Dona Petra rompi6 los esquemas tradicionales, pues en aquellos
tiempos no se permitia el desarrollo e independencia de la mu-
jer. Fue costurera, enfermera, comerciante, campesina, ganadera,
practicante de medicina y aun hoy sigue siendo activista social.

Petra Morga inspiré la creacion de este Museo Afromexicano que
busca reivindicar, inspirar y luchar por mas suefios a través del
desarrollo y empoderamiento.

4. Sala cuatro

a. Cocina
“Vente paye chiquitillo que la cocina te espera el delicioso chile
loco, que hara que enchiles los labios y te salga los mocos”

La cocina afromexicana, como parte de la tradicién mexicana, es
el punto central de las reuniones familiares, en ellas se elaboran
exquisitas comidas como el frijol molido, chipile, bledo blanco,
machuco de platano y el tradicional caldillo loco.

Se construyen en los espacios al aire libre de las viviendas y se
conforman por un fogén, asi como horcén que sostiene una tinaja
hecha de barro para mantener el agua fresca ante las tempera-
turas de la zona.

El metate con su metlapil no puede faltar ya que con él se pre-
paran las pastas para los platillos de la cultura costefla, como el
mole, chilate y 1a masa para las ricas tortillas.
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Los tapancos o alacenas, como actualmente las conocemos, se
utilizan para guardar los diferentes trastes que se necesitan en la
preparacion de los alimentos.

Sus pisos de tierra aplanada, que evitan la concentracién de pol-
vo, son por demas basicos y de suma importancia.

Sala cinco

a. Internacional

El continente africano es parte fundamental de la evolucién de
la humanidad, su migraciéon pobld los continentes del mundo y
a partir del siglo XV hasta el XIX se dio la migracién forzada de
mas de trece millones de africanos al continente americano por
la esclavitud.

La didspora esta conformada por personas de origen africano y
sus descendientes que viven y se desarrollan fuera del continen-
te sin importar su nacionalidad.

El término afrodescendiente ha sido utilizado para identificar a
los descendientes de africanos que fueron esclavizados y embar-
cados a nuestro continente y que actualmente son mas de dos-
cientos millones en América Latina, que tuvieron que reconstruir
su vida fuera de su territorio de origen, por el comercio trasatlan-
tico de esclavos, siendo Brasil el segundo pais con mayor pobla-
cién afrodescendiente fuera de Africa.

En México, la Encuesta Intercensal realizada en 2015 por el
INEGI, dice que son un millén trescientos ochenta y dos mil mexi-
canos los que se autoadscriben afrodescendientes y representan
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el 1,2 % de la poblacion nacional, de ellos setecientos cinco mil
son mujeres y seiscientos setenta y siete mil son hombres; siendo
Guerrero el de mayor poblacién afromexicana, donde hay dos-
cientos veintinueve mil quinientos catorce, seguido por Oaxaca
con ciento noventa y seis mil doscientos trece afromexicanos.

Dentro del Museo se tendrdn exposiciones fotogréaficas tempora-
les como la exposicién fotografica “Afromexicanos” que se com-
pone de momentos de la vida cotidiana y festiva en diferentes
comunidades de la Costa Chica de Guerrero y de Oaxaca, nos
cuentan parte de sus tradiciones, costumbres, cultura, musica,
danza, gastronomia, oficios, vestuario, color y sabor.

Se buscard exponerse en diferentes partes de México y del
mundo para dar a conocer la vida cotidiana de los afromexica-
nos, que han sufrido un pasado y un presente lleno de racismo y
discriminacién.

En esta lucha por los derechos del pueblo, comunidades y per-
sonas afromexicanas se avanza muy lento; después de mas de
veinte afios del Movimiento Afromexicano levantando la voz y
exigiendo justicia, por fin, el 9 de agosto de 2019 se oficializ6 el
reconocimiento constitucional afromexicano de manera nomina-
tiva en la Constituciéon. Ahora debemos luchar para que en una
nueva reforma constitucional nos reconozcan como sujetos de
derecho publico y tener acceso a las politicas publicas, progra-
mas y acciones afirmativas, que es lo que puede ayudar a resarcir
tantos afos de atraso, pobreza y marginacién al pueblo negro de
México.

Demaneradecididayenunidadlosrepresentantes del Movimiento
Afromexicano acordamos con Carole Schmitz Basafiez, directora

224



EL MUSEO AFROMEXICANO DE HUEHUETAN, TESTIMONIO DE RESISTENCIA

general adjunta del Censo de Poblaciéon y Vivienda del Instituto
Nacional de Estadistica y Geografia (INEGI), el 6 de agosto de
2019, la pregunta de autoadscripcién afromexicana o afrodescen-
diente, que se hard en el proximo Censo 2020 en todo el territorio
mexicano y dice asi:

“Por sus antepasados y de acuerdo con sus costumbres y tra-
diciones, ¢ (Nombre) se considera afromexicana(o), negra(o) o
afrodescendiente?

(St)  (No)”

La lucha por el reconocimiento, la justicia y el desarrollo del
pueblo, las comunidades y las personas afromexicanas camina a
paso lento, pero seguiremos poniendo nuestro granito de arena
en esta lucha noble y justa.

En conclusién, la existencia del Museo Afromexicano de
Huehuetdn cumple una funcién muy importante de visibiliza-
cién y concientizacién a la poblacién en general, es de entrada
gratuita y sus aportaciones nos llenan de orgullo, ya que es un
museo vivo en el que interactuan la cultura y las tradiciones; es
un oasis de conocimiento e historia en un pueblo negro olvida-
do por los gobiernos; es un lugar donde la gente se reencuentra,
convive y sonrie; es un esfuerzo familiar para dejar un legado
a las nuevas generaciones, pero sobre todo es un homenaje a
nuestros ancestros porque gracias a ellos y a su resistencia es-
tamos hoy aqui.
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Cortesia: Fundacion Afromexicana Petra Morga A.C.
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Extracto del poema EL. ENCUENTRO*

Después de todo era necesario
desenmascarar la historia

y hacerla escupir con sangre toda la verdad
era necesario sentarla frente a los nuestros
y hacerla hablar

entonces hablé.

Me cont6 entre gritos sobre los primeros
las primeras voces en poblar la tierra

me conto6 llorando del principio humano
me dijo despacio que se arrepentia

que la perdonaramos

y que la humanidad con certeza

empez6 en Africa

Shirley Campbell Barr






Racismo global y
migradestierro en la dptica
intercultural

Santiago Arboleda Quifonez

En este trabajo abordaré cuatro puntos. Primero, algunos ele-
mentos referidos al orden global, sobre todo desde una perspec-
tiva critica hacia los posicionamientos oficiales, especialmente el
de la OIM, acerca de las migraciones, en relaciéon con Naciones
Unidas, acerca de las metas contenidas en los objetivos de desa-
rrollo del milenio que se cerraron en el afio 2015. Segundo, haré
un esbozo grosso modo de las dos tendencias politicas predomi-
nantes, desde donde se asume el problema de las migraciones
en los Estados Unidos de América. Como tercer punto planteo el
caso colombiano, focalizando lo sucedido en Buenaventura, prin-
cipal puerto maritimo del pais y, por ultimo, defenderé el proyec-
to de la interculturalidad como posibilidad para redimensionar
las dudosamente llamadas “migraciones”.

La tesis central aqui sustentada es que al debate sobre las mi-
graciones le falta asumir de manera central, ética y sistemaética
el problema del racismo, como asunto sustantivo y constitutivo,
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sin el cual, por lo tanto, no se puede comprender en sus justas
dimensiones el funcionamiento de estas en el orden global, por
un lado. Vinculado con lo anterior, por otro lado, enfrentar este
nucleo articulador nos facilita revelar el continuado despojo his-
térico de riquezas naturales, territorios y vidas humanas; pero, en
general, la vida en diferentes paises, regiones y ecosistemas del
planeta. Fendmeno agudizado en la fase actual de extractivismo
neoliberal, que ha desenmascarado una vez mas las razones de
la expulsiéon de poblaciones enteras desde los lugares coloniza-
dos o expoliados; quienes en adelante se convierten en migran-
tes, desplazados, refugiados internos-nacionales o internaciona-
les, segtn el caso y las razones aparentes, que se oficializan como
verdaderas por los discursos politico-institucionales.

De acuerdo con Stuart Hall (2013) “El racismo es una estructu-
ra del discurso y la representaciéon que intenta expulsar simbo-
licamente al otro —lo borra, lo coloca alla en el tercer mundo,

”

en la margen—" (p. 352). En su comportamiento cotidiano ins-
titucionalizado, el racismo produce exclusiéon de todo tipo; de la
participacion efectiva en la vida politico-econémica y sociocul-
tural, manifestdndose como discriminacién racial, que susten-
ta sus practicas en una supuesta inferioridad biolégica del otro,
asunto insuperable, esencial, que 1o condena a lo mas bajo de la

sociedad.

La explicitacién del racismo por razones bioldgicas, tipo euge-
nesia del siglo XIX y las primeras décadas del siglo XX, se ha
desplazado a planos mas sutiles, tal vez como resultado de una
busqueda de exorcizacién de las atrocidades de la Segunda
Guerra Mundial, salida acentuada méas atn bajo la doctrina mul-
ticulturalista, con su retérica de tolerancia a la diversidad y di-
ferencia cultural. Este giro configura lo que Paul Gilroy (2001)
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ha denominado “Racismo cultural”, lo que podemos comprender
como la situacién en que se reproducen, mantienen y afianzan
las practicas de asimetrias sociales, fundamentadas en supuestos
genéticos, pero remozadas por la discursividad de la igualdad, la
inclusién y la integracién de la diferencia cultural, en el sentido
mas amplio.

En este caso, ese transito que revela un disimulo estructural, un
simulacro legitimado por las élites, es lo que se denomina mime-
sis. Se trata de una accion de solapamiento del funcionamiento
del sistema, que tiene distintas manifestaciones y articulaciones
segun el contexto especifico. Ello resulta nodal para entender, en
una perspectiva de historicidad, el tratamiento actual que se le
ha dado al denominado migrante, tanto en el plano politico-ju-
ridico del sistema mundial y correspondientemente en los dife-
rentes paises, que configuran esta geopolitica, como en la plura-
lidad de abordajes que registra el pensamiento critico social que,
sin embargo, no logra desanclarse y desmarcarse para proponer
categorias abiertas, basadas en una renovada epistemologia y po-
sicién tedrica, que nos permitan rebasar el concepto oficial de
migrante y migracién, teniendo muy presentes las drasticas fi-
sonomias que nos presenta la movilidad humana, al menos en
las ultimas tres décadas. Desde luego, no es mi propdsito aqui
discutir estos enfoques, algunos de muchas trayectorias en las
Ciencias Sociales, por lo cual requieren su empresa especifica de
analisis.

Estos eufemisticamente llamados “migrantes”, en su mayoria
despojados histéricos a lo largo de generaciones, no cuentan mas
que con su cuerpo, su fuerza de trabajo y lo que queda de sus vi-
das. Presionados, obligados y para nada “voluntariamente”, de-
ben huir de sus hogares, sus familias, sus paisajes, generalmente
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en sentido sur-norte del planeta; para soportar nuevas vejacio-
nes por quienes los saquearon y los siguen saqueando legalmen-
te que, en el lugar de llegada, los confinan a las zonas de no hu-
manidad (Fanon, 1973; 2003). Bajo la sospecha permanente del
delito, por indocumentados, que cuando mucho, entraran a en-
grosar la explotacion en los trabajos mas mal pagos, las multiples
humillaciones cotidianas y las exclusiones estructurales.

Es decir, sufren en carne viva los embates de la discriminaciéon
racial y del racismo, de tal suerte, que lo que vemos en este ci-
clo en que muchos pierden la vida por tratar vivirla en mejores
condiciones para si y para sus familias, es la fingida amnesia y el
cinismo de las élites politico-econémicas en los paises ricos y co-
lonialistas, de donde proceden las multinacionales del proyecto
de muerte, que ha convertido en famélica a la mayoria del pla-
neta en su acumulacidon voraz guerrerista, que parece no tener
limites ni sosiego. En fin, son los rostros del colonialismo de lar-
ga duracién, que ha construido este tipo de sujeto y subjetividad,
como desecho maleable y necesario del capitalismo y en nombre
de la ciencia, normaliza la barbarie bajo sofismas como los con-
ceptos de “migrante” y “migraciones”. Cuando en realidad lo que
ha sucedido, subrayemos, es un destierro econémico?, en que el

1 En otros trabajos he propuesto y desarrollado como desmarque a
los conceptos hegemoénicos de migrante y migraciones las categorias
de desterrado y destierro histérico, con el propésito de avanzar en la
construccién necesaria de una epistemologia critica desde la humani-
zacion y de una posicién teérica de acciéon que contribuya a cambiar el
sentido comuin politico-administrativo de este drama humano, tal vez
el de mayor envergadura mundial, ya que en su comprensién integral

y compleja esta la cara escamoteada de la pobreza, el cambio climético

236



RACISMO GLOBAL Y MIGRADESTIERRO EN LA OPTICA INTERCULTURAL

abandono de sus territorios de origen dista mucho de la voluntad
y la decisién auténoma de los individuos, su parentela y su co-
munidad, como lo ilustraremos con la situacién de Buenaventura,
por el entronque transnacional que representa.

En consecuencia, se debe asumir la construcciéon de un reno-
vado utillaje categorial, movilizador y motivador de preguntas
fundamentales que desestabilicen los conceptos oficializados y
legitimados, los cuales resultan obsoletos para la comprensién
de estas histéricas pero renovadas y punzantes realidades; en-
foques que viabilicen de fondo, la posibilidad de analisis y accio-
nes comprensivas para la transformacién de nuestras percepcio-
nes, nuestras sensibilidades y ojala de nuestras realidades. Es la
funcién que en principio busca la categoria de migradesterrado,
una provocacion epistemolédgica y reflexiva desde la praxis en
este sentido para enfrentar los desbordantes retos de los tiempos
contemporaneos.

Racismo y mimesis global

Hace tres afios inicié una mirada con detenimiento a los objeti-
vos de desarrollo del milenio, era evidente en ese momento que
dichos objetivos en su mayoria no se iban a cumplir, ni siquiera
en un 50%, pese a los enmascaramientos y tapicerias de oficio,
de las evaluaciones oficiales de los gobiernos; hoy la realidad de
los pueblos asi lo demuestra. Ni siquiera para el caso de Europa

y sus consecuencias asociadas; presentadas como causas de la insegu-
ridad ciudadana, el desempleo, la desnutricién, etc. Para mayor detalle
ver (Arboleda, 2004; 2007; 2011).
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oriental, con todos los programas de ayudas, los resultados avizo-
ran alguna esperanza; es aplastante la hecatombe del capitalismo
generalizada en el planeta. Una de las aristas mas preocupantes
de este “des-propdsito” es el objetivo nimero uno, que persiguiod
erradicar el hambre y la pobreza, paraddjicamente, es quiza de
los més pobres en sus logros?.

Son justamente estos contingentes de familias, en su mayoria
ubicados al sur del planeta, segtin el lenguaje oficial, pobres o
en condiciones de indigencia, quienes por razones estrictamente
econdOmicas o por situacién de violencia en sus territorios avan-
zan en romerias, en torbellinos desesperados hacia los paises
del norte, en tanto privilegiada valvula de escape. La “migracion”
en gran medida cumple esta funcién; un escape social para los
desprotegidos del planeta, gentes racializadas y empobrecidas
por los siglos de colonialismo, siendo este un nexo estructural a
tal fendmeno. De ahi que debemos articular para el andlisis los
“des-propoésitos” del milenio a las “migraciones” como un proble-
ma global y explicitar dicho problema en su integralidad y com-
plejidad con la urgencia requerida en la agenda de los Estados y
los organismos multilaterales a nivel mundial y de la academia
critica con vocacién descolonizadora.

Es claro que los objetivos de desarrollo del milenio no puntuali-
zan sobre el problema de la “migracion”, sin embargo, ella pre-
figura su contexto de preocupacién y, aunque se disimula y se

2 Aunque la pobreza contintia en aumento, producto de desempleo
masivo en el planeta, con distintas maniobras de prestidigitacién eva-
luativa, en la medicién de los indicadores, se modera y se oculta esta

realidad que hiere nuestros sentidos.
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mimetiza, este fendmeno que tiene impronta de género, raza y
clase debe enfrentarse en su conjunto si se quisiera lograr me-
diante su actualizacién algo de tales objetivos, que directamente
beneficiara a los pueblos. Justamente, cuando observamos que
los muros y murallas separatistas entre los Estados se levantan
mientras, por otro lado, los discursos globalizadores hablan de
libre comercio y ciudadania del mundo. Podemos en ello eviden-
ciar la imposibilidad del logro de tales objetivos de hecho, siem-
pre y cuando no se enfrente con sinceridad y rigor y de manera
central el problema del racismo y del clasismo, asunto que tiene
centralidad en la excesiva concentracién de la riqueza y los pri-
vilegios en consecuencia. Reproductores de los patrones de in-
equidad, exclusiéon y marginacién, en otras palabras, de estruc-
turas coloniales al interior de los Estados empobrecidos del sur
global.

Por otro lado, al observar el informe sobre migracién en el mundo
de la OIM 2011, cuyo énfasis esta puesto en la reflexién acerca de
la representacién que se construye sobre los migrantes, especial-
mente en los paises de destino; es decir, la funcién que cumplen
académicos, politicos, medios de comunicacién, sociedad civil y
el Estado en la produccién de discursos sobre estos sujetos, se
puede constatar igualmente que se evita a toda costa vincular el
problema del racismo a las migraciones de manera abierta.Y que,
en gran medida, esta postura recae en una predisposiciéon al es-
tigma y a la construcciéon del migrante, como un sujeto negativo
dentro de la sociedad que lo recibe y/o en la que intenta inser-
tarse. Al considerar los volumenes de movilidad poblacional el
informe nos dice:

Hubo cierta reducciéon de las corrientes migratorias hacia
los paises desarrollados durante la crisis e inmediatamente
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después —por ejemplo, en los Estados Unidos de América el
numero de extranjeros que ingreso en el pais bajo de 1.130.818
en 2009, a 1.042.625 en 2010; en el Reino Unido la cifra des-
cendié de 505.000 en 2008 a 470.000 en 2009; en Espaiia bajo
de 692.228 en 2008, a 469.342 en 2009; en Suecia disminuyé de
83.763 en 2009, a 79.036 en 2010; y en Nueva Zelandia de 63.910
en 2008, a 57.618 en 2010 (DAES, de préxima publicacién). Sin
embargo, al no registrarse cambios trascendentales en los mo-
delos de movimiento de personas, el contingente mundial de
migrantes que se habia constituido en el transcurso de varios
decenios fue escasamente afectado: en 2010, se estimaba que el
numero total de migrantes internacionales en el mundo era de
214 millones de personas —es decir, un aumento con respecto
a los 191 millones de 2005 (DAES, 2009). Puesto que el nime-
ro estimado de migrantes internos es de 740 millones (PNUD,
2009), eso significa que alrededor de mil millones de personas
son migrantes (aproximadamente uno de cada siete habitantes
de la poblacién mundial) (OIM, 2011, p. 53).

Aungque el informe aboga por una elaboracién positiva de la ima-
gen del migrante, sobre la base de evidencias empiricas, en que
el mismo migrante sea sujeto del debate y se autodefina en los
medios masivos de comunicacion; la homogenizacién que subya-
ce en él ala hora de plantear la gestién de la migracién en el pais
de llegada al valorar la diversidad cultural como un elemento
fundamental en el impulso al espiritu empresarial y el aumen-
to de la productividad en los grupos de trabajo se revela en el
refuerzo por pensar la llamada “media de integracion” que, en
gran medida, redunda en la presuncién de una asimilacién su-
cesiva de la cultura de destino, 0 a la que se llega, mientras se
abandona, generalmente, a través de las generaciones, la cultura
de origen. Estos mecanismos de integracién, 16gicamente, tienen
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diferencias entre los distintos paises; reproduciendo en su seno
una jerarquia que niega la igualdad y/o equidad cultural y hu-
mana y, por el contrario, reproducen implicitamente la idea de
la superioridad de unos grupos humanos sobre los otros. En la
medida en que unos, los migrantes regulares e irregulares, de-
ben asimilarse con la menor resistencia posible, mientras otros
imponen los modelos de comportamiento y las rutas por donde
debe transitar la vida y el sentido existencial, afianzando su su-
perioridad colonial.

Para el 2013, Naciones Unidas® estima en 232 millones los mi-
grantes internacionales, la mayoria estarian concentrados en
Europa, Asia y América del Norte y se habrian movido en sentido
sur-norte, manteniendo el porcentaje de los ultimos dos decenios
frente al total de poblaciéon mundial (3%). Sin embargo, con un
significativo aumento del 10.8 millones de personas en el flujo
migratorio entre 2010 y 20134,

3 Para mayores detalles de la composicién regional y el conjunto de
propuestas, que en gran medida reeditan los planteamientos de la OIM
en sus informes anuales, ver Informe del secretario general “Migracion
y Desarrollo”, socializado el 30 de julio de 2014.

4 Aunque no desarrollaré aqui este debate, discrepo de la explica-
cién a cierto énfasis que presenta el Informe sobre Migraciones en el
Mundo 2013, de la OIM, sobre el cambio o, mejor, la diversificacién de
la direccién de los migrantes, en que “solo el 40%” 1o hace en el destino
sur-norte”. No porque no pueda ser cierto tal cambio, como lo muestran
algunas cifras, sino porque no hace el énfasis suficiente en la crisis
econdémica que vive Europa y Estados Unidos desde el 2008, arrojando
poblacién hacia otros paises del norte y del sur geografico, con relativa

estabilidad econdémica, muchos de ellos dolarizados. Tal es el caso de
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En su conjunto, ambos informes (OIM, 2011 y 2013) dan cuenta
de lo que contempordneamente se conoce como neorracismo, pa-
radigma en el cual se puede enunciar que hay racismo sin racis-
tas, dado que este se expresa en términos de diferencia cultural,
inserto en los sistemas politicos, legislativos y constitucionales,
que muestran por la via de la diferencia y la diversidad cultural
los éxitos o fracasos de los grupos humanos. De ahi que el as-
censo social, mas que asociarse a oportunidades reales, tienda a
explicarse por la via de la potencialidad adaptiva y la capacidad
de la cultura de la cual provienen los sujetos; escondiéndose con
ello el racismo de viejo cufio, que insistia no en la diferencia aca-
démico-cultural sino, ante todo, en la superioridad biolégica, ge-
nética de unos grupos frente a otros, resaltese: los colonizadores
sobre los colonizados.

Insisto en la idea de mimesis global del racismo, politica episté-
mica presente en los discursos contemporaneos, que despliegan
nuevos mecanismos de exclusién, ahora mucho mas sutiles ya
que se institucionalizan y no requieren que sean operados coti-
dianamente por los sujetos; sin embargo, ello no significa que no
se presenten amplias situaciones de discriminacién racial coti-
diana contra los migrantes internacionales, que avanzan del sur
del planeta hacia el norte, algunas ampliamente difundidas al
tiempo que estimuladas por los medios masivos de comunicacion.

Ecuador, con relacién a la migracién de espafioles y en menor medida
italianos. De paso, también oculta la continuidad del voraz saqueo ex-
tractivista en los paises del sur geografico. A 1o cual se debe agregar la
discusién que el mismo informe insinda, acerca de qué entender por
sur y norte, para precisar el cambio y, lo que es igual de importante, su
volumen. (OIM, 2013, p. 25).
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Como lo habiamos planteado, la “migracién” en consecuencia es
un escape a la situacion de pobreza en la mayoria de los casos,
pero un escape doloroso, traumaético ante los embates de neorra-
cismo, amalgamado con el racismo de viejo cufio, que redunda en
medidas restrictivas y de persecucion contra el migradesterrado.

Pese a las criticas antes sefialadas, el informe sobre migracion de
la OIM 2011 arroja ejes de trabajo que deben tenerse en cuenta
para el tramite de este fenémeno en condiciones de mayor jus-
ticia social y econémica si se asume una critica al colonialismo.
Dado que es evidente el crecimiento cada vez mas acelerado de
las “migraciones”, los “desplazamientos”, los éxodos y los “refu-
giados”, convirtiéndose tal vez en el tema mads importante del si-
glo XXI; como lo habia anunciado Dubois: el problema de la li-
nea de color seria central en el siglo XX, y este atraviesa, en lo
sucesivo, moviendo contingente de poblaciéon por diversas razo-
nes, fundamentalmente asociadas al desequilibrio ambiental y
a la desigualdad econoémica, como ya estd claro histéricamente.
Entre las estrategias que se destacan propuestas por el informe,
seflalemos:

1- Fomentar un discurso sobre la migracién, abierto, equilibrado
y amplio: aqui se aboga por asumir el problema como un asunto
multilateral, examinando el lugar de la “migraciéon” en la planifi-
cacion demografica social y econémica de cada uno de los paises,
para superar cualquier estigma a priori, dimensionando el papel
que cumplen estas en el desarrollo de cada uno de los paises.
Lo cual implica aprovechar los escenarios existentes y habilitar
unos escenarios para el surgimiento de enfoques renovados, que
hagan frente a la tendencia de aumento de la migracién interna-
cional tanto en volumen como en su complejidad, y apunte a te-
ner cada vez mas una normativa con calidad humana.
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2- Despolitizaciéon del debate y examen directo de las cuestiones
de interés: revisar los intereses de cada pais y precisar el “limite
de migraciéon adecuado” o posible que cada uno concibe, apoyado
tanto en sus necesidades como en sus temores a partir de inves-
tigaciones empiricas, mads alla de los intereses de grupos o secto-
res particulares.

3- Colaboracién con los medios de comunicacién para apoyar la
presentacién equilibrada de la informacién: programa de capa-
citacién a reporteros, periodistas y comunicadores; material ade-
cuado para orientarlos y un papel activo de los investigadores,
superar la separacién existente entre estos, los medios de comu-
nicacion, los sectores politicos, la sociedad civil en general y los
organismos internacionales.

4- Reconocimiento de los “migrantes” como agentes de comuni-
cacion activos: conceder participacién activa en las deliberacio-
nes publicas y su derecho a la autorrepresentacién, con criterios
de igualdad humana, como ya se habia sefialado.

El informe indica también que es en los momentos de crisis eco-
némica cuando mas se acentua el sefialamiento negativo contra
los migrantes y la imposibilidad de que se puedan expresar; en
ese sentido, sefiala la nocién de “la resistencia de las migraciones
internacionales”, con lo cual significa que, pese a las crisis econé-
micas, los flujos de migracién permanecen mdas o menos estables
y por momentos tienden a aumentar, asimismo las remesas hacia
los paises de origen.

Como se puede deducir, el “limite de migracién adecuado” y la
“resistencia de los migrantes internacionales”, son proporcio-
nales a las expoliaciones del colonialismo en los paises que
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expulsan. Calcular limites y disminuir los migradesterrados im-
plicaria también frenar, contener y/o extinguir el despojo, el sa-
queo y la barbarie. ;Sera posible esto?

Obra del artista senegales Modou Niang (1945). Donada por Leopold Sédar
Senghor, presidente de Senegal de 1960 a 1980. Coleccién UNESCO/N. Burke
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Hacia una conceptualizacion alternativa: el
caso de EE. UU.

Se ha destacado que el conjunto de propuestas de ley sobre mi-
graciéon en EE. UU. participa basicamente de dos concepcio-
nes centrales: las que enfocan el problema proponiendo for-
mas abiertas de exclusion y discriminacién social, expuestas por
Sassenbrenner® y otros, a las cuales se les puede denominar for-
mas de “apartheid de control politico”, y las defendidas por Bush
y Kennedy, entre otros, que proponen formas mas sutiles de con-
trol y dominacién por parte de las élites blancas, las cuales se
pueden denominar de neoapartheid (Grosfoguel y Maldonado-
Torres, 2007).

Estos investigadores han mostrado que, hasta hoy, mientras la
primera busca negar totalmente los derechos humanos, civiles
y politicos a mas de 12 millones de migrantes irregulares, man-
teniéndolos como ilegales, la segunda trata de gradualizar el re-
conocimiento de estos derechos, ofreciendo un programa de tra-
bajadores huéspedes, mano de obra barata. Se puede afirmar
que estas propuestas de ley se encuentran situadas entre el ra-
cismo y el neorracismo; para nada se trata de un debate entre

5 TUn ejemplo actual de esta tendencia es el precandidato presidencial
2016 por el Partido Republicano, el multimillonario Donald Trump, quien
abiertamente en su campaia bajo el lema “EE. UU. y yo no tenemos
tiempo para ser politicamente correctos” la ha emprendido contra los
mexicanos y los migrantes latinos indocumentados, con sefialamientos
racistas. No obstante, como se ha observado, tiene un significativo nu-
mero de seguidores, 1o que nos recuerda la pervivencia del pensamiento

eugenésico, en la economia moral y ética de las élites y de esta sociedad.
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republicanos y demodcratas o racistas y antirracistas. Son pro-
puestas bipartidistas que revelan la continuidad de legados colo-
niales imperiales, acudiendo de una u otra manera a la premisa
de que la ausencia de un discurso racista en la politica es al tiem-
po la ausencia de racismo.

Idea que, como antes se ha sefialado, debe cuestionarse de fon-
do, dado que moviliza también lo que los autores antes referidos
llaman “la analégica inmigrante”, consistente en trasladar la su-
puesta inmigracién exitosa de los europeos a los Estados Unidos
como patrén de medida al resto de inmigrantes, con lo que se
juzga, en consecuencia, que el fracaso de los inmigrantes latinos,
gran problema para este imperio, se debe a su mentalidad, a su
cultura, presupuesto que ya habiamos sefialado como mecanis-
mo de neorracismo en versiéon de racismo cultural.

De ahi que los autores propongan la necesidad de una fina tipologia
de los migrantes, con base en su historia, su trayectoria, su cultura y
el tipo de tratamiento que han recibido en su proceso de insercion
en la sociedad de llegada. Mi planteamiento es que esto permitiria
salir de dicha trampa teérico-epistemologica, cuestionando de por
si la idea de migracion y de migrantes establecida en los discursos
institucionales hegemonicos, tal como lo sefialdbamos en el caso de
los informes de migraciones de 2011 y 2013. En este sentido, debe-
mos preguntarnos nuevamente qué son las migraciones, qué es un
migrante y cudl es la utilidad de estos conceptos para pensar desde
una perspectiva de humanizacién y descolonizacion las nuevas re-
laciones en el mundo, con criterios de equidad y de justicia social,
finalmente de igualdad humana y planetaria.

Desde esta perspectiva, la nocién de migracién e inmigran-
tes normalizan inmensas tragedias humanas de las mayorias
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planetarias, resultado de la expoliacién histérica de los paises
colonizadores del norte, que reproducen una desigualdad social,
perpetuada como un hecho natural al funcionamiento de las so-
ciedades. Desnaturalizar este fenémeno, evidenciando que toda
la carga negativa sobre los migrantes, incluidas las categorias
oficiales tales como migrantes irregulares, indocumentados, ile-
gales, entre otras, han sido construidas por esta mentalidad co-
lonialista y se instauran en una idea bdsica de negacién de la
igualdad humana, cuestién clave en la comprensién del racismo
estructural que, finalmente, justifica la explotacién de la natura-
leza y las personas como lo estamos mencionando.

Enfatizar este punto de vista pretende, ante todo, invitar a la ex-
ploracién de nuevas categorias y enfoques, a pensar y actuar en
uno de los mayores problemas que presenta la humanidad con-
tempordnea, por lo que la categoria de “migracién” se nos con-
vierte en un eufemismo, en un concepto que esconde una ma-
quina de discriminacién peyorativa, ultrajes y muerte, como lo
venimos sustentando y reiterando. Consecuentemente, si acudi-
mos al criterio voluntad en la movilidad de un lugar al otro, cen-
tral en esta definicién, el “migrante” resulta ser una minoria pri-
vilegiada en gran medida, que se desplaza de un punto a otro
del planeta a voluntad, gestionando sus intereses. Las inmensas
mayorias no son mas que desterrados econémicos, destierro que
la colonialidad del poder (Quijano, 2010) ha asumido como con-
natural a la economia del mundo y a las relaciones sociales ins-
titucionales entre nuestros paises, cuyo simbolo inocultable son
los muros que se levantan para evitar la entrada de los famélicos
desterrados.

En consecuencia, si bien es valido, como lo sugieren los infor-
mes oficiales, gestionar este destierro en condiciones de mayor
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dignidad humana, el esfuerzo debe ser colocado, segun la pers-
pectiva que propongo, en transformar la desigualdad, la inequi-
dad, en fin, el colonialismo histérico estructural como alternativa,
entre otras, de hacer viable la vida en el planeta.

Colombia y Buenaventura

Entre los 4.167.388 de colombianos en el exterior, es decir el 9%
de la poblacién colombiana para el 2008 (Anuario estadistico,
2008), las mujeres representan el 51.4%, de ahi que se pueda ha-
blar de feminizacién del destierro econémico. Dicha poblacién se
encuentra entre las edades de 30-34 afios, laboralmente activos,
aproximadamente el 41% con estudios de secundaria. Tratandose
de las regiones mas empobrecidas del pais, los estudios sobre
estos desplazamientos o destierros econdémicos son escasos. En
el foco que nos interesa puntualizar, Buenaventura, son prac-
ticamente inexistentes. Esta localidad detenta el rango de ser
el puerto maritimo mas importante del pais, ubicado en el mar
Pacifico, al suroccidente colombiano, con una poblacién perma-
nente aproximada de 450 mil habitantes y una poblacién fluc-
tuante de 200 mil personas semanalmente, dedicadas a distintas
labores relacionadas con la explotacién portuaria. E1 90% de la
poblacién es afrocolombiana, el 3% es indigena, los restantes se
identifican como mestizos.

La riqueza natural, la oferta ambiental, la riqueza cultural en las
que el capital nacional y extranjero han desplegado toda suerte
de saqueo legal e ilegal, rearticulandose en ejes como la mineria
del oro, la pesca, la explotacién portuaria, entre otros renglones
estratégicos, mas aun en la coyuntura actual de implementacion
del TLC con los Estados Unidos de América. Ello contrasta con
los altos indices de empobrecimiento y el desgarrador paisaje de
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carencia material en que estan sumidos sus habitantes. Situaciéon
agudizada por una prolongada crisis humanitaria, generada por
los grupos armados legales e ilegales, que ha colocado un volu-
men de familias sin tierra, aun por calcular con el rigor necesa-
rio, pero que algunos estiman en mds de 1 millén de personas
para toda la regién del pacifico, de la cual Buenaventura podria
representar el 30%. Desde luego, se trata de una cifra bastante
imprecisa®.

En las anteriores condiciones, Buenaventura tiene la particu-
laridad de ser una continua expulsora de poblacién hacia dis-
tintos paises, respondiendo a su economia de enclave. Primero
se configurd el fenémeno de destierro econémico denomina-
do el “nortefiismo”, flujo de poblacién joven masculina que se
dirigié hacia los Estados Unidos, en calidad de polizones en
los barcos, entre mediados de los afios setenta y finales de los
afios ochenta del siglo XX. Nunca tendremos cifras de cuantos
fueron los “nortefios” que siguieron esta ruta y, menos, cuan-
tos perecieron en el intento, muertos entre los contenedores, o
arrojados al mar como intrusos por los marineros. Lo cual no
deja de recabar fosilizadas imdgenes mentales sobre la trata
trasatlantica de los africanos en el periodo de la esclavizacion
moderna. Después del fracaso estrepitoso de este proyecto de
huida y rebusque del futuro por fuera del territorio que dejo
como saldo experiencias personales y familiares de asesinatos,

6 Para mayor informacion ver el Informe de la Human Raights Watch
“La crisis en Buenaventura. Desapariciones, desmembramientos y des-
plazamientos en el principal puerto de Colombia en el pacifico colombia-
no”. EE. UU,, 2014, y el del Centro Nacional de Memoria Histérica “Bue-

naventura. Puerto sin comunidad”. Imprenta nacional, Bogota 2015.
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vendettas entre mafias y largas condenas en las carceles nor-
teamericanas, por causa del trafico de drogas, Buenaventura
ensayé un nuevo proyecto.

Ahora fueron sus jovenes mujeres las que huyeron hacia Italia
y Espafia, configurdndose hacia finales de los afios noventa y
con mayor fuerza a partir del 2000 el fenémeno denominado “las
italianas”, marcado por el estigma de la prostitucion, tanto en el
lugar de origen como de llegada. A lo largo de esta década los
volumenes de mujeres han bajado y se han matizado con una di-
reccion hacia Chile desde mediados de la década de 2000. Este se
concibié como lugar de paso en la fuga que tenia como destino fi-
nal Europa, sin embargo, muchas veces, ante la imposibilidad de
continuar o ensayar otras rutas, terminé siendo el lugar de desti-
no final. A tal punto que fragué una representacién denominada
por los medios de comunicacién chilena “las gaviotas colombia-
nas” o “las gaviotas negras de Buenaventura”; mostradas a través
de la televisién chilena en ejercicio de prostitucion callejera en
la capital, ademas de otras ciudades intermedias. Todo ello mien-
tras los capitales seguian y siguen explotando insaciablemente
las riquezas antes indicadas. De esto tampoco contamos con ci-
fras medianamente cercanas.

La fragmentaciéon familiar y del tejido social, el deterioro de la
confianza cotidiana, la delincuencia juvenil, el fortalecimiento de
los grupos armados ilegales con jovenes contingentes de la lo-
calidad, ha sido el resultado notorio de estos fracasados proyec-
tos de buisqueda de futuro, tanto en los Estados Unidos como en
Europa. Ello se muestra apenas como un ejemplo que esta por
investigarse en sus reales dimensiones, tanto cuantitativa como
cualitativamente. Uno de los cuadros mads tragicos de destierro
econdmico internacional, estimulado por la economia de enclave
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colonialista que, sin embargo, sigue oculto en el eufemismo de las
migraciones y los migrantes para el caso colombiano. Este destie-
rro, como lo he sefialado, tiene color, adjetivacion racial y sexista.
Llamo la atenciéon de casos similares para efectos de investiga-
ciones comparativas y colaborativas.

La optica intercultural

Como lo he anunciado en los elementos expuestos anteriormen-
te, la interculturalidad como reto y proyecto de transformacién
social pacifica gana sentido en el horizonte de la descolonizacion:
descolonizacién epistemolédgica; asumiendo y/o construyendo
nuevos enfoques y herramientas conceptuales para compren-
der y transformar las relaciones sociales, culturales y econémi-
cas. Solo en este sentido, se pueden emprender politicas publi-
cas trasformadoras que hagan posible el didlogo entre culturas
para la concrecién de cambios sustanciales; partiendo de la con-
dicién indispensable de la igualdad humana y la equidad social,
fundantes de nuevos modelos de organizacién social, o lo que
algunos han denominado democracias interculturales (De Souza
Santos, 2006), que derrumben los neorracismos, por sutiles que
sean y benévolos que parezcan, esto es, que no es suficiente reco-
nocer la diversidad y la pluralidad cultural y humana mientras se
normaliza el estado injusto de las relaciones sociales en el siste-
ma mundo, imposibilitando de plano didlogos etopoliticos reales,
movilizadores de posibilidades comunicativas interculturales; en
el aparato educativo como reproductor central de los estereoti-
pos, en los medios de comunicacién masiva, en las instituciones
de servicios sociales y en si en la vida cotidiana.

Enfaticemos entonces que el reconocimiento de la diversidad es
plausible, pero no es suficiente, porque en si mismo reproduce de
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manera camuflada los legados jerarquicos del colonialismo, los
repertorios de las victimas y los victimarios, de los blancos y los
otros, de los conquistados y los conquistadores; de los que tienen
derecho a hablar y de los que solo escuchan. Un sencillo paso
para iniciar rutas de interculturalidad en el tema que nos ocupa
es que salgamos dudando de la utilidad teérico-epistemolédgica
de la nocién de migrante y migraciéon para denominar a la mayo-
ria de los contingentes de poblacién que se mueven en el mun-
do, en el sentido de sur-norte en su mayoria, ello, como ya lo he
sustentado, por la fuerte carga ideoldgica y politica que impone
y moviliza en su contenido, como paradigma totalizante y cuasi
inmovilizador del pensamiento.
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Racializacion de las
politicas publicas de
inmigracion en Republica
Dominicana’

Aquiles Castro y Ana Féliz Lafontaine

Introduccion

Mientras desde los espacios de poder en la Republica
Dominicana se repita el discurso que pretende negar la exis-
tencia de un prejuicio racial como parte de la ideologia domi-
nante en nuestra sociedad, desde las Ciencias Sociales se debe
persistir en rechazar ese discurso poniendo en relieve su carac-
ter insostenible y esclareciendo sus motivaciones y propdsitos.
De esa manera contribuimos para que en su momento esta so-
ciedad supere ese lastre.

Cada vez que trasciende en los medios de comunicacién algu-
na queja o denuncia sonora sobre discriminacién en razén de

1 Extracto de una investigacién mdas amplia sobre el tema, presentada

como requisito de tesis de maestria en Historia dominicana y del Caribe.
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rasgos étnicos, la respuesta no se hace esperar desde las ins-
tancias de direcciéon de dichos medios y desde el Estado, re-
chazando que en el pais tenga lugar esa injusticia.

Desde la esfera oficial se pretende que, si alguna vez desde el
Estado se impuls6 una politica signada por el racismo o el pre-
juicio racial, se circunscribe a la dictadura de Trujillo (1930-
1961). Ese componente en el discurso oficial se ha plantea-
do claramente en foros internacionales: “Ni antes ni después
de la dictadura trujillista la discriminacién racial antihaitia-
na ha formado parte de las politicas estatales, aunque es in-
negable que aparecen manifestaciones individuales, siempre
indeseables™.

Si bien es cierto que, “a pesar de los estereotipos problancos,
los diferentes grupos raciales y étnicos se mezclan sin muchos
problemas”, no es menos cierto que en virtud de esos estereo-
tipos, en la vida cotidiana se reproduce un prejuicio racial an-
tinegro, el cual es potenciado por las politicas de inmigraciéon
impulsadas por el Estado durante el siglo XIX y el primer tercio
del siglo XX, es decir antes de que se instalara la dictadura de
Trujillo. La importancia del abordaje de esta problematica en un

2 Delaintervencién de la delegacién dominicana representada por el
embajador encargado de asuntos de Derechos Humanos del Ministerio
de Relaciones Exteriores, Dr. Henry Garrido en el marco del 56° perio-
do de sesiones de la Comisién de Derechos Humanos de las Naciones
Unidas, sobre el tema 6 titulado “El racismo, la discriminacién racial,
la xenofobia y todas las formas de discriminacién”, en Ginebra, el 24
de marzo del 2000. Fuente: Documento circulado por el Ministerio de

Relaciones Exteriores de Republica Dominicana.
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periodo previo a la dictadura se explica en virtud del desconoci-
miento en amplios segmentos de la sociedad dominicana de que
la racializacién de las politicas publicas en materia migratoria
trasciende dicho periodo.

Michiel Baud (1999) ha afirmado que

(...) las diferencias étnicas y raciales entre la élite y 1a masa de
la poblacién eran bien vagas, pero al mismo tiempo que mini-
mizaba la heterogeneidad racial de su sociedad, la élite ‘exter-
nalizaba’el argumento racial. Este fue explotado para definir la
identidad dominicana en oposicién al vecino haitiano (...) Las
ideologias conservadoras trataron de encubrir —o al menos de
quitar énfasis— a la heterogeneidad étnica de la sociedad do-
minicana mediante la construccién de un enemigo comun (...)
(pp. 177-178).

En esta exposicién se presentan algunos referentes clave que po-
nen en relieve la vinculacién que existe entre las ideas de esa éli-
te sobre nacién e inmigracién y como esas ideas se tradujeron en
politicas publicas.

En el pensamiento de la élite intelectual y politica, aposenté muy
temprano la idea de que el principal obstaculo que tenia el pais
para consolidar el proyecto de nacién que acariciaba era su des-
poblacién. Dicho reto fue valorado al influjo de las ideas predo-
minantes en la época en toda la regién acerca de las vias hacia
la modernidad: el ideal de progreso y civilizacién eran claves, al
tiempo que se identificé en la poblacién caucasica la portado-
ra de tales atributos, porque a la poblacién local le incapacitaba
para esa misién la hibridez en su composicién étnica y el supues-
to estado de barbarie en que se encontraba. Esa visiéon sugeria
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que la poblacién local podia participar efectivamente en la cons-
titucién de la nacién, solo después de haber sido beneficiada de
un proceso de regeneracion, el cual seria a su vez resultado de la
labor civilizadora que desplegarian los inmigrantes blancos.

En el imaginario de las élites, ademads de esa inmigracién, la afir-
macioén de la nacién requeria de otros dos factores: agricultura y
capital.

Al tiempo que se perfil6é una preferencia por el tipo caucasico, se
definié un discurso que denigré a los grupos étnicos raciales no
blancos atribuyéndoles unas taras supuestamente inherentes a
su condicién étnico-racial en tanto que indigenas, mulatos, ne-
gros, amarillos...

En el contexto del continente como portaestandartes de esas
ideas se destacaron Juan Bautista Alberdi, Domingo Faustino
Sarmiento, entre otros. En la experiencia dominicana, se des-
tacan Ulises Francisco Espaillat, Eugenio Maria de Hostos, José
Ramén Lépez, entre muchos otros?.

3 Como obras emblemadticas de estos autores sobre etnia, inmigra-
cién y nacién destacan: Juan Bautista Alberdi, Bases y punto de partida
para la organizacién politica de la Republica Argentina (1915); Domingo
F. Sarmiento, Facundo o civilizacién y barbarie (1845); Ulises Francisco
Espaillat y Quifiones, Escritos de Espaillat (1909) e Ideas de Bien Pa-
trio (1962) ambas publicadas p6éstumamente; Eugenio Maria de Hostos,
Hostos en Santo Domingo, vol. 1 (1939); José Ramén Loépez, La alimenta-

cién y las razas (1896).
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Eugenio Maria de Hostos

En 1882 el liberalismo civilizador de Hostos incluy6 la inmigra-
cion como “uno de los dos problemas esenciales de la sociedad
dominicana” (Hostos, 1939, p. 87) v considerd la inmigracion mas
que solucién econdémica como una via civilizatoria.

Cassa (1976), estudioso del pensamiento de Hostos se inclina por no
ubicarle en la corriente spenceriana, sefialando que las teorias ra-
cistas no predominaron en este pensador, admite, no obstante. que
tuvo influencias del darwinismo social e identifica un positivismo
progresista y nacionalista en dicho autor (pp. 61-85). Sin embargo,
debemos recordar que el racismo cientifico que atravesoé el pensa-
miento latinoamericano estuvo unido a la ideologia del progreso del
sector liberal para la cual las poblaciones campesinas y negras re-
querian ser sometidas a un proceso de regeneracion y civilizacion.
El progreso se correspondia con el ideal de los sectores urbanos al
tiempo que se revel6 excluyente y discriminatorio para gran parte
de la poblacion que procedia de la esclavitud, que fue considerada
incapacitada para aportar en la consolidacién de la nacién.

Desde otra perspectiva se ha planteado que Hostos no superé la
visién estratificada de la sociedad compuesta por salvajes, bar-
baros y civilizados. Esa estratificacién contemplaba etapas del
desarrollo social, que abarcaba el salvajismo, barbarie, semibar-
barie, semicivilizaciéon y la civilizacién. Y, a pesar de que quiso
encontrar una salida de esa contraposicién extrema por medio
de la educacidn, no alcanzé a superar el dilema de Sarmiento
(Avelino, 2007, pp. 16-20).

Hostos (1939) afirm6 que las sociedades antillanas debian ago-
tar un proceso racional para constituirse como nacién. En 1884
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plante6 que “la Republica no podra considerarse civilizada, ni
aun en vias de concienzuda civilizacion, hasta que haya realizado
un proceso y programas que le hacen llegar a la fase civilizatoria”
(p. 132). Segun su vision, en dicho proceso los inmigrantes euro-
peos jugarian un papel fundamental.

En el articulo “Quisqueya, su sociedad y algunos de sus hijos” de
1883, Hostos (1939) se refiere a las fiestas, bailes y costumbres
populares y a la tendencia festiva, la mezcla étnica de la pobla-
cién y su estado social como un problema de atraso de la socie-
dad dominicana: “En donde empiezan y terminan esas fiestas, ahi
empieza y acaba la tinica iniciativa social de aquel pueblo. Fuera
de esa no toma jamds ninguna otra. Un poco por la heterogenei-
dad de la poblacién, otro poco por el clima, mucho por la edu-
cacién” (p. 284). Establece un paralelismo entre el acordeén y el
atabal como expresiones de civilizacién, el primero, y salvajismo,
el segundo. En este punto los prejuicios funcionaron como argu-
mentos de la modernidad contra la ruralidad, fuente del prejuicio
del pensamiento dominante en esa época*.

La afirmaciéon de Hostos (1939) “Lo que ante todo interesa a la
Republica es poblarse y lo que sobre todo le conviene es civi-

w u

lizarse”, “Poblar es gobernar, y gobernar es civilizar” (p. 180),

4 Angel Rama en Ciudad Letrada explica ampliamente esa concep-
cién de la modernidad contra la ruralidad en los intelectuales latinoa-
mericanos. Define ciudad letrada como ambito de dominio del saber
por un sector articulado al poder en las ciudades americanas coloniales
y poscoloniales. Articulacién que rodea el poder dentro de la ciudad
bastién, ciudad puerto, ciudad pionera de las fronteras civilizadoras,

ciudad asiento de los poderes” (Rama, 1998, p.32).
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conecta con lo que escribi6 anos después al constatar que no se
concretaran masivamente planes de inmigracién europea. Su
texto de 1901 “Civilizacién o muerte”, parafraseando a Sarmiento
(“civilizacién o barbarie”), expresa un grito de lamento ante el
fracaso politico de los proyectos de inmigracién emprendidos
hasta la fecha.

José Ramoén Lopez

Este pensador expuso en sus escritos de principios del siglo XX
la idea de la “amenaza haitiana” al nacionalismo en la frontera.
Planteé la colonizacién de la frontera con Haiti, establecer un
muro de contencién con inmigrantes caucdasicos para blanquear
y “dominicanizar” esa regién. En sus trabajos de la época se en-
cuentran las primeras ideas sobre la “amenaza idiomatica y cul-
tural en la frontera” (Lopez, 1991, pp. 95-98). En 1902, Lopez ata-
c6 la dindmica social en esa regién, la comercializacién, y definié
la frontera como “pérdida nacional” sugiriendo una supuesta “in-
vasion pacifica” procedente desde Haiti. En ese sentido, postulé
a favor del asentamiento de inmigraciéon europea en esta region,
con lo cual “podremos oponer a todo peligro de invasién una trin-
chera tremenda e infranqueable de familias blancas, inteligentes,
robustas y laboriosas (...)" (2005, pp. 81, 86-87).

Invasién, amenaza, sangre arruinada y blanqueamiento son ex-
presiones que emergen en sus escritos como elementos de un
discurso antihaitiano sobre la frontera que marcé la entrada del
siglo XX.

En 1908 publicé el escrito “La conquista de la frontera”, en
el cual sugiri6 al gobierno colocar “nuevos clavos” en la divi-
sion fronteriza. Insistié que el Congreso destinara dinero para
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escuelas “nacionales”, y vio como un mal que en la comunidad
de Restauracién se hablase creol, la lengua haitiana (2005, p.
357). Su racismo y prejuicio le llevaron a creer que los hijos
de inmigrantes europeos que nacieran en las colonias agri-
colas que proponia habilitar serian ciudadanos dominicanos
superiores:

(...) fuertes, laboriosos, honrados e inteligentes; porque para
degeneraciéon sobrado tenemos con la de casa. Hay que hacer
sacrificios por atraerlos, pero a los buenos solamente. Sus hijos
han de ser ciudadanos dominicanos, y es preciso que resulten
superiores, que ya hay bastante chamuschina (2005, p. 207).

En la misma perspectiva civilizatoria promovié el blanqueamien-
to en la frontera. En su actuacién politica tradujo sus prejuicios
sobre el bracero y el campesino al que calificoé de “violento” y
“degenerado”.

Ese mismo texto contiene una recomendacion concluyente sobre
la procedencia de la inmigraciéon que salvaria el pais: “Todas las
naciones europeas tienen elementos de poblacién apropiados al
fin de desarrollo econ6émico que aspiramos para la frontera occi-
dental (...) pero los mas convenientes son los espafioles del norte
de la Peninsula” (1991, p. 95).

Francisco J. Peynado

Este autor, de un protagonismo importante en la vida publica du-
rante las primeras décadas del siglo XX, promovié reformas para
el “progreso” del pais y para atraer inmigrantes europeos. Esas
reformas —como casi todo el pensamiento decimonénico— esta-
ban centradas en la ciudad.
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Reprodujo las ideas que circularon a fines del siglo XIX sobre
colonias para fomento agricola y “mejorar la raza”, acogiendo dos
perfiles del inmigrante anhelado: capitalista y blanco civilizado.
Argument6 sobre el “fantasma de la invasién haitiana”, profun-
dizando la concepcion de Lépez al respecto.

Sus ideas sobre la inmigracién estdn desarrolladas en el ensayo
Por la inmigracion publicado en 1909 en el cual propone que:

Necesitamos inmigrantes sanos, inteligentes y laboriosos, no solo
como nuevos factores de produccion de riqueza del pais, que ele-
ven a mayor potencia su facultad creadora, sino hasta como ele-
mento bioldgico que acrezca la vitalidad de nuestra raza con un
contingente de nueva sangre que active y fortalezca la que circula
en nuestras venas. Inyectar sangre de gente blanca a las familias
del Caribe tropical, y especialmente a la poblacién dominicana.

(...) oponiendo una barrera de gente blanca, sana y laboriosa,
a la invasién paulatina de los haitianos, solucionaremos defini-
tivamente el conflicto fronterizo sin la necesidad, que de otro
modo sera imperiosa, tarde o temprano, de recurrir al desastro-
so medio de las armas (1994, pp. 22-24).

En el referido texto incluye propuestas en el plano econémico so-
bre produccion, transporte y comercio, las cuales reivindica como
fuente de la riqueza de los pueblos, destacando la carencia de vias
de transporte como un obstaculo para el pais enrumbarse hacia “el
progreso”. Esas realizaciones sintetizan “grosso modo” el progra-
ma que sugirié al gobierno para instalar la inmigracién caucasi-
ca. En su ensayo concluye preguntando “... ;por qué no instituirlo
aqui si aspiramos a encauzar hacia nuestras playas inmigraciéon de
gente blanca, sana y laboriosa?” (Peynado, 1994, p. 69).
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En 1916 Peynado retomé algunos de sus planteamientos de 1909 en
un discurso pronunciado con el titulo Politica panamericana y re-
generacion nacional’, el cual fue reeditado posteriormente en 1944
en la Antologia de la Literatura Dominicana, coordinada por Manuel
Arturo Pefia Batlle coincidiendo con la celebracién del centenario
de fundacién de la Reptublica. En ese texto, entre otras cosas, reiterd
los requisitos que considerd necesarios para el acceso del pais a la
modernidad, entre los que destaco la cuestién del orden, y se refiere
a los “pueblos barbaros de Asia y Africa” (Pefia Batlle, 1944, pp. 433-
434 y 437). La reedicién de ese discurso significa que casi a mitad
del siglo XX en el pais se continuaba reproduciendo la idea de “re-
generacién” que fue central en todo el discurso eugenésico durante
el siglo XIX y principios del siglo XX en América Latina.

5 El discurso fue pronunciado con motivo de los Juegos Florales An-

tillanos celebrados en Santo Domingo el 27 de febrero 1916.
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Untitled (Mkpuk Eba)1974. Fotografia del artista nigeriano
JD.’Okhai Ojeikere (1930-2014). Fuente: https://www.

metmuseum.org/art/collection/search/542419
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Balance a las politicas aplicadas desde el
Estado

Tras la proclamacién de la republica, fueron numerosas las inicia-
tivas legales y otras acciones de promocién de inmigracién aplica-
das desde el Estado dominicano, dirigidas a estimular la llegada de
inmigrantes preferiblemente canarios, a promover la inmigraciéon
desde Europa o Estados Unidos, estimular la llegada de capitalis-
tas desde Cuba, Puerto Rico o facilitar la inmigracién de los mis-
mos blancos asentados en otros territorios como Venezuela.

Un comun denominador en las Constituciones, leyes y reglamen-
tos producidos en esos afios era la reiteracion de facilidades o
flexibilizacién de las condiciones para que los extranjeros pudie-
ran optar por la nacionalidad dominicana.

Aungque algunos de dichos textos legales se refieren a “extranje-
ros”, sin entrar en mayores detalles, en muchos otros se precisa-
ba que esa politica estaba dirigida a espafioles canarios o penin-
sulares y fue enarbolada desde la proclamacién de la Reptublica
en 1844.

En ese sentido ilustra el siguiente dato: en 1845, el ministro envia-
do por Pedro Santana en procura del reconocimiento de la repu-
blica recién proclamada ante el gobierno de Estados Unidos, Dr.
José Maria Caminero, dirigié una comunicacién al secretario de
Estado de esa nacién, en la que afirma entre otras cosas: “Uno de
los principales objetivos que ocupan la atenciéon del gobierno es
provocar inmediatamente la inmigracion de agricultores extranje-
ros, que, aumentando la poblacién blanca no solo establezca mas
seguridad sino que atrayendo y alimentando el comercio resulte
también la publica prosperidad (...)" (Lockward, 1978, p. 12).
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Algunas decisiones oficiales adoptadas durante el siglo XIX rela-

cionadas con migracion:

Ley, Decreto, Resolucién o medida
administrativa

Contenido u objetivo

Constitucién Politica de 1844 en su
art. 13 y Reglamento del 26 de no-
viembre 1844.

Ofrece facilidad de inmigracién a
extranjeros.

31 de marzo 1848, Mensaje del pre-
sidente de la Republica Pedro San-
tana ante el Congreso.

Insiste en la oferta de facilidad a
inmigracién de extranjeros.

Ley del 22 abril 1852, durante go-
bierno de Buenaventura Baez;
Decreto 263 del 24 abril 1852.

Amplia las facilidades a los extran-
jeros: asignar tierras en propiedad
a los cabezas de familias, exonera-
cién de servicio militar, entre otras.
Se faculta al Poder Ejecutivo para
tomar todas las medidas que juzgue
convenientes para fomentar la in-
migracién de extranjeros.

Constituciéon revisada por el Con-
greso de Plenipotenciarios en 1881.

Consagra la flexibilizacién de las
condiciones para que los extranje-
ros puedan acceder a la nacionali-
dad dominicana.

En 1860 General Felipe Alfau, en-
viado extraordinario y Plenipoten-
ciario ante Isabel II.

Propuso un convenio sobre inmi-
gracion.

28 de mayo 1866 el Estado domi-
nicano otorga una concesion a Sir
William Cazneau.

Para traer inmigrantes a Santo Do-
mingo y Azua y establecer colonias
a lo largo de la frontera.

18 de enero 1879, General Cesareo
Guillermo emite decreto

Otorga franquicias a inmigrantes de
las Antillas vecinas para la indus-
tria azucarera.

17 junio 1884, Resolucién del Con-
greso Nacional.

Dispone que el 30% de los derechos
de exportacién sean destinados a la
inmigracion.

Fue derogada al mes siguiente por
las dificultades econémicas del pais.
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1884, Antes del anterior decreto,
el presidente Francisco Gregorio

Para traer inmigrantes naturales de
las islas Canarias.

Billini concerté acuerdo con empre-
sarios.

Mantiene la flexibilizacién de las
condiciones para que los extranje-
ros puedan acceder a la nacionali-
dad dominicana.

Constitucién que habia sido revisa-
da en 1881, es de nuevo reformada
por la Convencion de 1887.

1891, 24 de junio. Se dispone que los ayuntamientos
destinen el 5% de sus rentas ge-
nerales para atraer inmigracion al

territorio de la republica.

1891, 24 de enero, el Poder Ejecuti-
vo concede a F. C. de Castro exone-
racién de derechos de puerto.

Para los buques de bandera nacio-
nal que trajeran al pais no menos
de 50 inmigrantes.

Promocién de la inmigracién, crea-
cién de las condiciones en el nivel
local para acoger los inmigrantes.

1895, 25 de junio, Ulises Heureaux
crea la Junta Central de Inmigra-
cién en la capital y otras organiza-
ciones subordinadas.

A inicios de la década de 1880, desde el Estado, se hicieron es-
fuerzos para materializar el ideal de progreso delineado en el
discurso de los pensadores. Una de las grandes tareas que con-
ducirian a esa meta era los caminos o carreteras®. Las politicas
publicas asi concebidas relacionaban esas obras de infraestruc-
tura con agricultura, inmigracién (caucasica) y progreso.

No habia lugar a dudas sobre el tipo de inmigracién que se pro-
movia, ya que se preferia que procediera del clima propio de la
raza caucasica: por eso se pensaba desarrollar asentamientos con

6 Lo afirmado se constata, entre otros en los siguientes autores: Es-
paillat (1987, p. 128), Cestero (1972, pp. 154-165), Bon6 (2000, pp. 51 y
81-92) y (1980, p. 99).
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los inmigrantes “en las regiones mas feraces de la isla, donde hay
climas favorables a toda clase de cultivos, y saludables por demas
a la inmigraciéon que proviniera de zonas templadas o frias”. La
queja era que esas zonas permanecian incultas y abandonadas
por falta de caminos regulares que facilitaran su acceso (AGN,
Gaceta Oficial GO 508, 1884).

Esamisma fuente menciona, ademas, que por esos dias se habrian
producido negociaciones entre el gobierno y hacendados para
promover inmigraciéon de asidticos y europeos. Posteriormente
los asiaticos también fueron objeto de discriminacién.

El seguimiento de esa politica fue sistemadtico. Un contrato suscrito
en 1884 entre el gobierno dominicano y Andrés Sosvilla Gonzdlez,
capitan de la marina mercante espafiola y empresario de inmigra-
cién, mediante el cual el primero se comprometia a “(...) traer en
el mes de marzo de 1885 en buques, el mayor nimero de familias
o individuos inmigrantes, sanos, robustos y sin imperfeccion fisica
de ninguna clase, aptos para los trabajos en campo, debiendo ser
los inmigrantes nativos y procedentes de las Islas Canarias” (AGN,
GO 533, 1884). El contrato que se propuso contenia una serie de
concesiones a los eventuales inmigrantes y empresarios involu-
crados. Su alcance y contenido era en lo fundamental el modelo en
que se fundamentaron otros proyectos de inmigracién que pos-
teriormente ensayaron diferentes gobiernos: compensacién eco-
noémica a favor del promotor o empresario organizador del trans-
porte por cada inmigrante; acceso gratuito a la tierra por parte los
inmigrantes, facilidad logistica por parte del Estado para su esta-
blecimiento inicial, exenciones impositivas, entre otras.

En 1891 mediante resolucién N°2981 del vicepresidente de la
Republica, se otorgd concesién, por un afio prorrogable, al Sr. F.
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C. de Castro con la exoneracion de los derechos de puerto a los
buques que se dediquen al transporte de inmigrantes. El primer
articulo de dicha resolucién la condicion6 a “que no baje de cin-
cuenta el minimo de inmigrantes en cada viaje” (Coleccién de
Leyes Decretos y Resoluciones, 1929, p. 11).

El ultimo proyecto de inmigracién en el siglo XIX data de 1894,
durante el gobierno de Ulises Heureaux mediante resolucién
N°3394 del Poder Ejecutivo, autoriz6 al Sr. Francisco Leonte
Véasquez a establecer una colonia de inmigrantes en los terre-
nos llamados San José (Los Llanos), entre Santo Domingo y San
Pedro de Macoris.

Una importante ley sobre franquicias agrarias fue aprobada al
iniciar la segunda década del siglo XX, la 50027 cuyo articulo 12
derogé expresamente toda otra ley que le fuere contraria. Aqui
se adelantaron disposiciones que luego serian encuadradas en
la ley de inmigracién del afio siguiente: Las empresas agricolas
no podran traer para su fomento inmigrantes que no sean de la
raza blanca. Pero como sucedi6 antes y después, toda disposicion
legal restrictiva sobre ese particular al mismo tiempo contem-
plé las condiciones y el mecanismo que viabilice la excepcidn, en
este caso, cuando “las cosechas o las zafras de un afio cualquiera
se perjudiquen por falta de braceros, podra el Poder Ejecutivo
facultar la inmigracién de los de otra raza de las islas vecinas o
de otra procedencia, y inicamente por las cosechas o zafras de
ese afio”.

7 Aprobada de urgencia el 8 de julio de 1911 durante el gobierno de
Ramoén Céceres, GO 2207, en: Coleccién de Leyes, Decretos y Resolucio-
nes, pp. 224-230.
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Se trat6 de una politica que vincul6 la promocién de la actividad
agricola y la promocién de una inmigracién deseada al mismo
tiempo que se identificé otra inmigracién como no deseada. En
otras palabras, habia una inmigracién que era considerada “bue-
na”y otra “mala inmigracién”.

En 1911, el Secretario de Agricultura e Inmigracién® informé al
presidente de la republica sobre el desarrollo de los trabajos para
el establecimiento de una colonia de inmigrantes europeos.

Segun el ministro, el presidente orienté llevar adelante esos
planes con el propoésito de construir un ensayo de colonizaciéon
aprovechando una oferta que llegd por medio del consul general
en New York, ciudadano Juan Bautista Alfonseca C., la cual con-
sistia en traer al pais hasta 100 mil inmigrantes de nacionalidad
rumana.’

Al ponderar el proyecto, el ministro advirtié6 que de la atencién
que se dedicara a ese “primer ensayo de inmigracion” depende-
ria el éxito de nuevos asentamientos que dieran lugar a “una co-
rriente inmigratoria espontdnea que venga a aumentar nuestra
poblacién con una raza vigorosa i fuerte”.

La diplomacia dominicana fue muy activa respecto de los pla-
nes y proyectos sobre migraciéon concebidos particularmente du-
rante los aflos 1919-1928. Ha resultado muy util la revisiéon del

8 Memoria citada, del Secretario de Estado de Agricultura e Inmigra-
cién presentada al ciudadano presidente de la Reptublica, 22 de febrero
de 1911.

9 Memoria del afio 1911 citada, p. 55.
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comportamiento del servicio diplomatico dominicano en algunos
paises de Sudamérica, cuyas politicas migratorias tuvieron im-
portante impacto en la regién: tales son los casos de Argentina,
Chile y Brasil. Asimismo, las diligencias realizadas por la repre-
sentaciéon dominicana en algunos paises europeos, desde donde
se deseaba traer los inmigrantes.

En fecha 14 de noviembre 1919, el gobierno de ocupacién nor-
teamericana en el pais respondié al cénsul dominicano en
Amsterdam, quien alentaba la idea de inmigracién desde
Holanda con intencién de establecer colonias agricolas en el pais.
Naturalmente, esa no era la inmigracién que interesaba al go-
bierno militar de ocupacion:

(...) el gobierno (...) no esta al presente en condiciones de con-
tribuir a los gastos que supone una colonizacion.

En cuanto a la clase de trabajadores que encontrarian trabajo
inmediato (...) serfan aquellos que pudieran atender a las la-
bores del campo en los ingenios azucareros, o en los trabajos
de carreteras en Obras Publicas (AGN, Gobierno Militar, 1919,
caja 45)%.

Durante el periodo 1916-1924 el pais, ocupado por tropas nortea-
mericanas, perdi6 su soberania. De acuerdo con la necesidad del
esquema de dominacién y explotacién insular promovido por el

10 La comunicacién esta dirigida al oficial administrativo del Departa-
mento de Relaciones Exteriores en el Palacio. Firmada por el Departa-
mento de Agricultura e Inmigracién Lient. Commander, CEC, U.S., Navy.

Military Government.
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gobierno de ocupacioén, se permitié una mayor apertura para el
ingreso masivo de trabajadores inmigrantes no caucasicos para
la industria azucarera a contrapelo de los deseos de los dirigen-
tes politicos e intelectuales nacionales. En esos aflos es que se
inicia la inmigracién procedente desde el vecino Haiti (también
ocupado por tropas norteamericanas 1915-1934), que paso a ser
la mds importante en razén de su volumen.

En el afio 1925, siendo Tulio M. Cestero embajador Extraor-
dinario y ministro Plenipotenciario en la Legaciéon de la
Republica Dominicana en Chile y Argentina, desde esas sedes
fueron enviadas con frecuencia al Ministerio de Relaciones
Exteriores, noticias de prensa y de otras fuentes sobre la ma-
teria migratoria.

Mediante comunicacién del 9 de marzo 1925, Cestero afirma la
existencia de planes para una inmigracién italiana al pais y ex-
plica su agenda ante el Ministro de Exteriores:

En relacién con esta importante materia, es mi propésito estu-
diar en la Republica Argentina, este aspecto de la inmigracion
italiana alli: qué cualidades tienen los italianos de las distin-
tas regiones de la Peninsula, y cémo la desarrollan en América,
para determinar cudles de esos italianos son mas utiles para
las labores agricolas, y cudles para los trabajos urbanos. Las in-
formaciones que de este estudio se deduzcan podran ser utiles
para la inmigracién italiana que se proyecta en nuestro pais
(AGN, Ministerio de Relaciones Exteriores, 1925, oficio 78).

La dltima parte de la cita no deja lugar a dudas sobre el destino
final de las informaciones colectadas por los funcionarios diplo-
maticos dominicanos en el exterior.
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Diversos reportes fueron enviados a la Cancilleria por par-
te de Cestero sobre la experiencia de la inmigracién europea
en Argentina, Chile y Brasil, asimismo remiti6 leyes, reglamen-
tos y decretos que servian de marco juridico a la inmigracién en
esos paises y los cuales le eran requeridos por el Ministerio de
Relaciones Exteriores dominicano.

En el contenido de la correspondencia diplomética consultada
sobre esta teméatica durante la segunda década del siglo XX, se
reiteraban los referentes sobre “progreso” y “civilizacién” que ve-
nia postulando la élite: caminos, ferrocarril, agricultura e inmi-
gracién caucasica.

La frontera y los planes de inmigracion

En relaciéon con la frontera con Haiti, fueron concebidas y apli-
cadas varias iniciativas de las que se presenta una muestra que
ilustra respecto de las politicas en esta materia.

El Congreso Nacional abordé en 1907 la necesidad de coloniza-
cion de la frontera. Hasta ese momento la cuestién frontera es-
tuvo presente en el discurso y en propuestas, pero no se habian
dado pasos concretos como el que implica la promulgacién de
una ley*.

Esa ley en su primer articulo “declara de interés publico el fo-
mento de todas las comarcas colindantes con la Republica vecina

o

de Haiti”. Ademas, estableci6é una meta especifica para cada afio

11 Ley 4747 del 24 de abril 1907, publicada en GO 1782.
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traer al pais cuarenta familias de agricultores de la raza blanca
por cuenta del Estado; y, para financiar el proyecto, la misma ley,
en su segundo articulo, ordené incluir en el presupuesto anual
del pais la suma de 40 mil dolares.

Al mismo tiempo que el Estado promovié la inmigracién caucasi-
ca, mantuvo la autorizaciéon de entrada de braceros para la indus-
tria azucarera, inmigracion esta rechazada por las élites.

La normativa que aplicaba en el caso de los braceros advertia
que esos inmigrantes serian admitidos solo excepcionalmente,
sin embargo, esa inmigracién lleg6 en el marco de un activo flujo
por medio de autorizaciones otorgadas por los diferentes gobier-
nos apoyados en la citada excepcionalidad que més adelante for-
malizé la ley de inmigracion de 1912.

Todas las iniciativas de ley y otras medidas adoptadas para traer
inmigrantes durante los primeros afios del siglo XX, ocurrieron
al mismo tiempo que se difundian mensajes en diversas publica-
ciones que circulaban en el pais, en las que se reiteraban llama-
dos para promover inmigracién con colonos europeos.

En 1909 Emiliano Tejera Bonetti, a propdésito de proyectos en
la frontera, postulé a favor de la colonizacién, no solo inmigra-
cién y, considerando experiencias de otros paises, argumentoé
que se requeria de “una accién oficial, reguladora, proteccio-
nista, traducida en buenas leyes de colonizacién (...)". Recordd
que, en algunas naciones, iniciativas con el mismo propoési-
to “ofrecian la propiedad de la tierra al colonizador en con-
diciones mui (sic) faciles y ademads le entregaban los ttiles
de labranza necesarios”. Llamé a tener presente los fracasos
y éxitos de esos otros paises, “porque no basta con atraer al
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inmigrante, es preciso saber conservarlo” (AGN, Secretaria de
Agricultura e Inmigraciéon, Memoria 22 de febrero 1909).

En la parte final de su mensaje, el ministro propuso que “(...)
para iniciar una corriente migratoria desde Europa a este pais es
indispensable, en primer término: redactar buenas leyes de co-
lonizacion, que ofrezcan al extranjero el incentivo de encontrar
en esta nueva patria la tierra que le falta en su patria de origen”.

Una vez el pais recuper6 su soberania con la salida de las tro-
pas de ocupacioén en 1924, la élite dominicana retomé la politica
fronteriza cuyo eje lo constituye el sofiado “plan de colonizacién”
con inmigrantes caucasicos. En esa ocasién fue creada mediante
ley una comisién encargada de formular y redactar un plan de
colonizacién de territorios en la frontera con inmigrantes proce-
dentes de Espaiia, las Islas Canarias y las Baleares o con hispa-
noamericanos de raza blanca.'? El informe que present6 la indi-
cada comisién contiene la mas amplia propuesta concebida hasta
entonces para el asentamiento de inmigracién caucasica en la
frontera. Concluyé con un plan de inmigracién y colonizacién or-
ganizado en catorce capitulos que describen con detalles la parte
conceptual y operativa del proyecto.

12 Ley N° 77 del 4 de diciembre de 1924, GO 3600. La comision fue
presidida por el secretario de Estado de Agricultura e Inmigracién y

trabajé durante seis meses a partir del 1° de enero del 1925.
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Rechazo de la inmigracion que llego

Durante los primeros afios del siglo XX, el desarrollo de la indus-
tria azucarera fue la principal actividad econdémica del pais en
capacidad de demandar amplios contingentes de trabajadores y,
por tanto, susceptible de incidir en la demanda de inmigrantes.
Sin embargo, la inmigracidén que estaba asociada a la industria
azucarera procedente de las islas del caribe y Haiti, no era la que
deseaban los intelectuales y funcionarios publicos dominicanos.

Esa contradiccién entre la inmigracién deseada y la que efec-
tivamente llegé, se constituyé en un dilema para los gobiernos
que, en vano, quisieron modificar el lugar de procedencia de los
llamados “braceros” que reclutaban los ingenios. Sin embargo, el
poder econdémico y la influencia politica de los propietarios de
ingenios terminaban imponiéndose.

En 1909 el gobernador de la provincia San Pedro de Macoris en un
Informe al Ministro de Agricultura e Inmigracién, en el apartado
titulado “Inmigracién”, recordé “(...) las ventajas que el aumento
de poblaciéon reportard a los intereses del pais (...)". Mas adelan-
te en dicho documento se deja constancia del tipo de inmigracién
que corresponde a esas expectativas, asi como las ventajas del pais
para lograrla: la inmigraciéon seria aquella dotada de unas “condi-
ciones etnograficas” que en lugar de desmejorar “nuestra raza” la
honren; entre las ventajas que presentaba el pais destacé la exis-
tencia de “mucho terreno inculto” (AGN, Memoria del Secretario
de Agricultura e Inmigracién, 1909, pp. 166-168).

Segln ese discurso, los inmigrantes que en ese momento lle-
garon al pais impactaban negativamente en “nuestra raza”, por
eso el mismo mensaje contiene la queja de que “Gnicamente
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somos visitados por los espontaneos inmigrantes de las islas de
Barlovento que no vienen en ningun sentido a favorecer la con-
dici6én del paifs (...) una vez concluida la molienda en los inge-
nios regresan a sus hogares con los ahorros que han hecho en
aquellos”®3,

El interés por modificar la procedencia de esa inmigracion llega-
da en la primera década del siglo XX fue reiterado en 1911 cuan-
do el secretario de Estado de Agricultura e Inmigracién, en las
memorias que rindi6 ante el presidente de la Republica, informé
que abandondé una iniciativa que propondria a los propietarios
de ingenios al informarse de que ya su antecesor Tejera lo habia
intentado sin éxito aflos antes.

Al respecto afirmé el ministro que:

Desde que ocupé esta Secretaria de Estado, pensé convocar al
grupo de Hacendados de Macoris del Este, con objeto de cam-
biar impresiones con ellos i ver si era posible llegar a un en-
tendido por el cual la poblacién permanente de esas empresas
industriales, fuera de inmigrantes espafioles. Cuando me dis-
ponia a tratar este asunto, me encontré con que ya mi antecesor,
Ciudadano Emilio Tejera Bonetti 1o habia hecho por mediacién
del entonces Gobernador de aquella Provincia, General Pedro
Maria Rubirosa hijo, sin resultado. Mi antecesor proponia ha-
cer un ensayo con corto numero de inmigrantes europeos, para
conocer al término de la zafra, si el trabajo rendido por estos,
correspondia al mayor salario que habia que pagarsele, con

13 AGN, Memoria citada del secretario de Agricultura e Inmigracién,
1909, p. 167.
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preferencia al jornalero cocolo. La proposicién no fue aceptada
i esta Secretaria dio por terminada su gestién, esperando mejo-
res tiempos para favorecer los intereses del pais en este cami-
no (AGN, Secretaria de Agricultura e Inmigracién, 22 de enero
1911, pp. 55-59).

Para modificar esa situacién a favor de su criterio, los funciona-
rios publicos apostaban a una ley que regulase la inmigracién, la
cual fue planteada por el Secretario de Estado de Agricultura e
Inmigracién como una tarea urgente considerando que “Las po-
derosas companias industriales y agricolas, que en breve se esta-
blecerdn en el Este de la Republica, tendran necesidad de traer
braceros para fomentar sus empresas (y) si con tiempo no se re-
suelve todo lo pertinente a la inmigracién, continuara llegando a
nuestras playas gente de raza inferior i por cuya restricciéon ha
clamado mds de una vez la prensa nacional” (Loc. Cit.).

La Ley 5.074 de 1912 sobre inmigracién contiene alguna innova-
cion respecto de la legislaciéon generada hasta entonces, porque
establecié un requisito especial para los inmigrantes de determi-
nadas regiones. En ese sentido, de acuerdo con el articulo terce-
ro de dicha ley, necesitaban permiso previo para ingresar al pais
los naturales de colonias europeas en América, los de Asia, los de
Africay los de Oceania, asi como los braceros de otra raza que no
fuera la caucasica.

La severidad en la penalizacién que se establecié por violacion
del permiso para los inmigrantes de las regiones discriminadas,
ilustra sobre la intencién de obligarles efectivamente a ingresar
inmigrantes solo en virtud de “permiso previo”. La sancién reza
en los siguientes términos: “los inmigrantes comprendidos en el
articulo tercero que lleguen sin previo permiso seran repatriados

281



Aquiles Castro y Ana Féliz Lafontaine

en el mismo buque que los haya traido, y el capitan de la em-
barcacién sera multado con cien pesos, por cada uno de dichos
inmigrantes”.

Esa ley sirvié a tres objetivos: 1°. Sefiald directamente la prefe-
rencia por un tipo especial de inmigraciéon que diligentemente
el gobierno promoveria; 2°. Formalizé un marco juridico para el
control sobre la inmigraciéon no caucasica; 3°. Ofreci6 respuesta a
la demanda de los sectores sociales, especialmente el comercio,
que reclamé se frenara la inmigraciéon de trabajadores azucare-
ros porque buena parte de sus ingresos no circulaban en la eco-
nomia del pais debido que al concluir cada zafra, dichos trabaja-
dores eran repatriados a sus respectivas naciones.

En el texto citado destaca el eufemismo de que se valen las au-
toridades para esquivar un enfoque abiertamente discriminato-
rio en términos raciales: se usa la nocién colonias europeas en
América para no referir directamente a las islas potencialmen-
te emisoras de inmigracién no deseada. En el caso de las que
son identificadas como “Antillas que fueron espafiolas”, refieren
a una poblacién blanca procedente desde Cuba y Puerto Rico,
pues las demas islas estan habitadas principalmente por pobla-
cién negra.

Laindicada ley de 1912 en esencia mantuvo los criterios conteni-
dos en un reglamento emitido antes, en el afio 1905, por eso abrié
el pais a personas civilizadas y de buena salud cuyo ingreso no re-
queria mayores tramites, mientras los no caucasicos necesitaban
de permiso. Con el objetivo de impulsar la inmigracién caucésica,
en ocasion de la promulgacién de dicha ley, fueron establecidas
oficinas reclutadoras en Europa, Estados Unidos y las antiguas
colonias espafolas, para negociar contratos con los agricultores
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quienes, ademas de ser portadores de las cualidades enumeradas
mas arriba, debian traer consigo 500 pesos per capita. La crea-
cién de instituciones del tipo agencias de inmigracién destacadas
en paises europeos establecida por dicha ley fue un recurso si-
milar utilizado también por otros paises en la regién de América
Latina y el Caribe que estaban embarcados en promover inmi-
graciéon blanca a sus territorios.

El caracter racista de las politicas publicas en torno a la inmi-
gracion que se postularon desde el Estado dominicano fue ob-
servado por testigos extranjeros: A propésito de la inmigracién
que llegé al pais en las primeras dos décadas del siglo XX, el en-
cargado de asuntos consulares de la Legacién Britdnica en Santo
Domingo, el 26 de enero de 1926, mediante oficio a sus superio-
res, afirm6 que el gobierno estaba interesado en “evitar esa in-
migracién anual por dos razones: 1° preferirian que los domi-
nicanos hicieran este trabajo; 2° desea impedir, tanto como sea
posible, la entrada de la gente de color y alentar la inmigraciéon
blanca”“.

A 1o largo de esta exposicién se confirma la convergencia que
existe entre las ideas discriminatorias concebidas por la élite in-
telectual sobre la composicién étnica de la nacién, y la racializa-
cién de las politicas inmigratorias del Estado dominicano, cuyo
legado potenci6 el prejuicio y la discriminacién racial en la socie-
dad dominicana de ayer y de hoy.

14 Documento de la Legacién Britdnica, Santo Domingo, Republica
Dominicana, 16 de enero de 1926. Publicado en Revista Historia y Geo-
grafia, Museo de Historia y Geografia; N° 1, 1982, pp.105-108; Original
en Fondos de la Foreign Office, Public Record Office, Londres.
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Los efectos en el largo tiempo de todo ese
proceso

La racializacién de las politicas migratorias por el Estado domi-
nicano coadyuvé al afianzamiento del legado racista derivado
de la colonizacién y su manifestacién més dramadtica en la so-
ciedad dominicana contemporanea se expresa en la tragica sen-
tencia 168-13 del Tribunal Constitucional de la Republica, que
despojé de la nacionalidad dominicana a decenas de miles de
dominicanos de ascendencia haitiana. Con esa funesta decisiéon
se profundiza la situacién de apatridia de un amplio segmen-
to de la poblacién nacida en el pais, discriminada y segregada
por el hecho de ser negro, pobre y descendiente de trabajadores
inmigrantes haitianos, quienes la referida sentencia califica de
“pasajeros en transito”, pese a su documentada residencia en el
pais por mas de 30 y 40 afios.

Finalmente, una consecuencia grave de las vicisitudes que
atravesaron histéricamente la cuestion racial en la sociedad
dominicana, lo constituye el conflicto de identidad que afecta
la poblacién, al no ser consciente de su condicién étnica, victi-
ma de la ideologia racista dominante. Por esa circunstancia, el
dominicano, en general, no se asume negro y se siente cémodo
identificando su fenotipo como de color “indio”, un invento de
la dictadura.
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Construir la paz en
Africa: la contribucion del
liderazgo africano

Jacques Bertrand Mengue Moli

Introduccion

Durante mucho tiempo, hablar de Africa ha sido para varios auto-
res europeos la oportunidad para expresar su orgullo de ser civi-
lizado, mientras pretendian describir a un continente negro, lleno
de barbaros. Casi nunca se hablaba de la imaginacién filoséfica,
politica, moral y estética que los africanos querian expresar para
ellos mismos. El historiador Achille Mbembe (2000) muestra que
todo el discurso europeo del final del siglo XX e inicio del siglo
XXI, queria demostrar que Africa era un continente amenazado
por la locura, donde pandemias y genocidios imponian sus leyes.

Todo lo que tenia que ver con Africa era algo poco normal, por
esa tierra no se conocia el orden y el derecho. Si, en cocasiones,
puede apreciarse que el continente africano ha sido un motivo de
preocupacioén, también se puede ver que los paises africanos han
logrado muchas veces por si mismos tomar medidas para salir
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de los tiempos oscuros. Al respecto, son ilustrativas las cuestio-
nes referidas a la paz, que ha sido durante muchos afios un tema
de gran preocupacién de la Organizacién de Naciones Unidas
(ONU). Enrealidad, en los afios noventa, al salir de la guerra fria,
de las veinte operaciones de mantenimiento de paz desarrolladas
en el mundo, dieciséis eran desplegadas en Africa.

Esto tiene que ver con el hecho de que los mal llamados “paises
periféricos” han sido tomados como campos de batallas por las
grandes potencias hegemoénicas del mundo. Pero poco a poco, los
paises africanos han creado un mecanismo que permite salir de
la época de los conflictos armados fratricidios e ingresar en la
era de la paz y de la convivencia. Esto se ha hecho bajo el lide-
razgo de algunas personalidades africanas, algunas de las cua-
les eran muy famosas como Nelson Mandela de Sudéfrica, y por
otras poco conocidas como Paul Biya de Camerun.

En las siguientes lineas, se analiza el trabajo de construccién
de la paz en Africa hecho por lideres como Nelson Mandela de
Sudéfrica y Paul Biya de Camerun. Se puede ver que esta acti-
vidad de construccién de la paz sobre el continente se ha hecho
por estos lideres, en un contexto de afirmacioén de la filosofia del
renacimiento africano llamado desde hace varios siglos por los
afrodescendientes en la didspora y sobre el continente mismo.
Por eso, en primer lugar, veremos de qué se trata cuando se habla
del renacimiento africano, posteriormente se valorara el compro-
miso de Mandela y Sudéfrica por la paz en el continente y final-
mente sera objeto de reflexién la obra de un arquitecto de paz a
largo plazo como lo es Paul Biya'de Camerun.

1 Actual presidente de la Republica de Camerun, en funcién desde 1982.
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Foto de Paul Biya y Nelson Mandela, durante la visita

del leader de Sud Africa en Camertn en 1996.

| Comprender el renacimiento africano

Durante casi cinco siglos, Africa ha conocido un largo periodo os-
curo, caracterizado por el dominio europeo y arabe, que ha dado
lugar al crimen de la trata esclavista de africanos en varias partes
del mundo. Este periodo de dolor y de humillacién, que ha visto
algunos hijos de Africa colaborar con los opresores, ha también
sido la época donde muchos héroes sobre el continente y en la
didspora se levantaron para enfrentar el poder colonial.

2 Tomada de: https://www.stopblablacam.com/economie-et-politi-
que/1606-760-est-il-vrai-que-nelson-mandela-n-avait-jamais-mis-
les-pieds-au-cameroun
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Como héroes antiesclavistas del continente podemos nombrar
a titulo ilustrativo al rey Mvita Nkanga o Antonio I del reino de
Congo, que levanté a su pueblo para enfrentar a los esclavistas
portugueses el 29 de octubre de 1665 durante la llamada batalla de
Ambouila, localidad ubicada en la actual Angola. El rey de Congo
se oponia a la caza de esclavos sobre su territorio, y ya lo habia ex-
presado en varias cartas escritas al rey Juan II de Portugal. Pero
este ya habia logrado corromper a algunos notables del reino para
destronar al rey Mvita Nkanga. A fin de imponer el orden sobre su
territorio, el rey de Congo tuvo que enfrentar una batalla decisiva,
durante la cual perdi6 la guerra, debido a la falta de armas y de re-
cursos frente al poderio militar que tenian los portugueses y sus
aliados. Su cabeza fue cortada y llevada por los portugueses.

Para hablar de la actualidad del concepto de renacimiento africa-
no, se puede decir que toma auge con los movimientos de libera-
cién de este continente bajo el dominio de las potencias europeas.
Este movimiento de emancipaciéon se inicié en la didspora afri-
cana en América por la igualdad y la dignidad del negro, ha sido
encabezada por varias figuras a lo largo de los siglos. Los mas em-
blemaéticos pueden ser, sin pretensién de nombrar a todos: Tout-
Saint Louverture (Haitf, 1743-1803) Web Du Bois (Estados Unidos,
1868-1963), Marcus Garvey (Jamaica, 1887-1940) y Martin Luther
King Jr. (Estados Unidos, 1929-1968). Cada uno de ellos ha lucha-
do por la dignidad del africano, y su herencia sigue vigente hasta
nuestros dias. Los partidos politicos africanos, de manera poco a
poco coordinada, empezaron a constituirse para reivindicar una
emancipacion del africano. De alli nacié un partido politico como
el Congreso Nacional Africano en 1912 en Sudéfrica. Es muy lla-
mativo que este movimiento politico haya adoptado como himno
una cancién elaborada por un joven maestro de escuela metodista
de la cercania de la ciudad de Johannesburgo, en el idioma nativo
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xhosa. En efecto, la cancién “Nkosi Sikelel’i Africa”, que hoy dia es
el himno nacional de Sudafrica, Zambia y Tanzania, después de
haber sido el de Zimbabwe y de la guerrilla de la Unién Nacional
para la Independencia Total de Angola (UNITA) en Angola, es una
cancién compuesta en 1887 por Enoch Santonga (1873-1904). En
esta cancién se trata de llamar la bendicién de Dios sobre Africa,
sus hijos e hijas, sus hombres y mujeres para que, con la ayuda del
Espiritu Santo, logren vencer el mal, representado por la opresiéon
colonial sobre el continente. Por este motivo, se pide también a
Dios dar su toda poderosa bendicién a los dirigentes del continen-
te, para que actiien en el sentido de la felicidad del pueblo que es-
tan guiando (B. Jules-Rosette y D. Coplan, 2004).

Los trabajos del historiador senegalés Cheik Anta Diop (1954),
que presentan el origen negro de la civilizacién egipciana y
muestran que Africa puede apoyarse en su pasado para construir
su nueva modernidad, dan un nuevo empuje tedrico y practico al
movimiento de renacimiento africano. En efecto, derrotar el dis-
curso racista que queria hacer de Africa un continente sin histo-
ria, para consagrar a Africa como la fuente de toda la sabiduria
de la antigliedad, que sea en el conocimiento de los misterios de
Dios, 1a filosofia, la matemadtica, la arquitectura, la astrologia, la
medicina etc. Estos conocimientos dan confianza al africano en el
concierto de las naciones, y le permiten imaginar un futuro lindo
y lleno de esperanzas.

La lucha de Nelson Mandela y sus compaifieros frente al sistema
odioso del régimen del Apartheid tiene su inspiraciéon y determi-
nacién en la certeza de la significacién estratégica y politica de
Africa, de la posibilidad de su futuro. La lucha desde esa convic-
cién sigue y posibilité vencer de manera pacifica este sistema de
opresiéon basado en el racismo mas brutal.
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Mandela y su sucesor Tabo Mbeki encabezaron la corriente del
renacimiento africano de varias maneras, especialmente contri-
buyendo al lanzamiento del nuevo plan de desarrollo de Africa
“New Partnership for African Development- NEPAD” y encabe-
zando el liderazgo de la construccién de la paz en el continente.

A continuacioén, este articulo se enfoca en el tema de la paz sobre
el continente africano, subrayando la actuacién de algunos lide-
res africanos como Mandela y Paul Biya.

Il El compromiso de Mandela y Sudafrica por
la paz y la seguridad en Africa

El compromiso de Mandela y Sudéfrica por la paz en Africa se
puede constatar mediante el examen de tres cuestiones medula-
res. La primera tiene que ver con la gestidn de las negociaciones
de paz en Burundi (1993-2000). La segunda con la negociacién de
los acuerdos de paz en Congo (1996-2002) y la tercera con la con-
cepcioén de un nuevo plan para el desarrollo de Africa.

Burundi es un pais ubicado en Africa Central, en la regién de
los Grandes Lagos. Este pais tenia una inestabilidad politica muy
fuerte desde su independencia en 1962. Los primeros golpes de
estado ocurrieron a partir de 1962 y siguieron hasta los afios no-
venta. La dificultad del caso de Burundi es que estos conflictos de
gestion del poder tienen una base étnica.

En efecto, aunque hablando el mismo idioma, el kirundi, los gru-
pos Hutu y Tutsi luchan por el control del poder. Estos grupos for-
maban parte de las antiguas clases sociales del reino de Burundi,
y desempeniaban dos papeles distintos en las relaciones de poder.
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El Grupo social Tutsi era de donde salian los reyes y legislado-
res del pais, mientras el grupo social Hutu era el de los obreros y
campesinos. Antes de la colonizacién del pais, cada grupo jugaba
su papel de manera armoénica. De tal modo que los Tutsi, que son
14% de la poblacién de un pais de casi 11 millones de habitantes,
se dedicaban en su mayoria a la ganaderia, mientras los Hutu,
que son la mayoria (84%), se dedicaban a la agricultura.

Este papel social ha sido utilizado durante la colonizacién alema-
na y luego belga para organizar politicas discriminatorias acerca
de los Hutu, utilizando a los Tutsi para explotarlos. Los coloni-
zadores pensaban que los Tutsi eran superiores en inteligencia
y nobleza a los Hutu, por lo que consideraban que debian estar
a cargo de todos los puestos importantes del pais y disfrutar de
todos los privilegios. Esta politica se manifest6 ampliamente en
la educacién, donde las escuelas eran prioritariamente abiertas
para educar a la joven élite Tutsi, desvalorizando a los jévenes
Hutu.

Sobre esta base se generd un sentimiento de discriminacién de
los Hutu, que empezaron a organizarse en partidos politicos du-
rante la colonia, para expresar su descontento. Con la indepen-
dencia, en 1962, los colonizadores dejaron el poder a los Tutsi,
lo que dio lugar a protestas que luego tomaron la via de la lucha
armada.

En los afios noventa siguen estas luchas de poder sangrientas en-
tre los rebeldes Hutu y el gobierno nacional de Burundi, gestiona-
do por los militares, en su mayoria Tutsi. La lucha entre las capas
dirigentes de ambas comunidades era tan fuerte que habia una
herida fresca en el escenario politico del pais. En efecto, después
de un primer acuerdo de paz firmado en Arusha, en Tanzania, en
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1992, hubo elecciones democraticas que llevaron al poder a un
presidente Hutu llamado Melchior Ndadaye. Este presidente fue
asesinado en 1993 por los militares Tutsi, mediante un golpe de es-
tado a este gobierno democratico. Posteriormente, para organizar
la vuelta del pais a la paz, la Organizacién de la Unidad Africana
entreg6 el mandato al expresidente de Tanzania, Julius Nyerere,
para encabezar negociaciones de paz en Arusha. Nyerere, ya azo-
tado por la enfermedad, inici6 las negociaciones que no pudo con-
cluir. Después de su fallecimiento en 1999, la Organizacién de
la Unidad Africana (OUA) solicit6 al expresidente de Sudéfrica,
Nelson Mandela, proseguir con esta dificil tarea.

El emblematico lider sudafricano lo aceptd y propicié la firma de
los acuerdos de paz de Arusha II, el 28 de agosto de 2000. Algunos
autores atribuyen, de manera reduccionista, el éxito de Mandela
en esta tarea a su gran carisma y autoridad moral. Si bien Mandela
era en efecto un combatiente de la libertad, un preso por la justicia,
un nacionalista y un panafricanista, que habia logrado encontrar
un acuerdo con sus antiguos opresores para seguir viviendo juntos
(C. Bentley& R. Southall, 2000), el logro de la paz no debe olvidar
el papel de los pueblos africanos en su accién politico-colectiva.

Con pedagogia y firmeza, Mandela ha logrado convencer a los ac-
tores de la guerra en Burundi de que podian superar el conflicto
armado y sus heridas, para lograr encontrar una férmula que les
permitiera seguir viviendo juntos. El1 héroe panafricano inspiré
en lo que ya habia demostrado su éxito durante las negociaciones
de salida del Apartheid en Sudéafrica, para aplicarlo en las nego-
ciaciones en Burundi. Destaca que en estas negociaciones habia
diecinueve partidos politicos y movimientos de guerrilla, que de-
fendian distintos puntos de vista. El método de Mandela era tra-
bajar sobre un consenso entre los grupos.
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El compromiso logrado entonces por Mandela era el de compar-
tir el poder entre los grupos Tutsi y Hutu por dos periodos tran-
sitorios de dieciocho meses cada uno, antes de organizar eleccio-
nes democraticas libres. Este compromiso fue consagrado por la
firma del acuerdo de Arusha el 28 de agosto de 2000, en presen-
cia de los presidentes Bill Clinton de Estados Unidos, Museveni
de Uganda, Arap Moi de Kenya, Chisano de Mozambique, el se-
cretario general de la OUA y el vicepresidente Jacob Zuma de
Sudafrica.

A sabiendas de que la paz debe ser sostenida por una mejora de
las condiciones econdémicas del pais, Mandela fungi6 en calidad
de representante de Burundi frente a las instituciones financieras
internacionales, para hacer sostenibles los esfuerzos de Burundi
en el camino de la paz. Esto se hizo durante la Conferencia de
los donantes para Burundi en Paris en el afio 2000, organizada
por el Banco Mundial, el Programa de las Naciones Unidas para
el Desarrollo, con la participacién de las mayores potencias del
mundo.

Algo interesante que se debe mencionar es que este proceso de
paz en Burundi, coordinado por Mandela, ha sido sostenido por
el Gobierno de Sudéfrica, después de la salida de Mandela de
este proceso. Es decir que Sudafrica, con su vicepresidente Jacob
Zuma, ha sido parte de la aplicacién de los acuerdos de Arusha IT,
e incluso envié alli un contingente de unos ochocientos soldados
para monitorear la aplicacién de los acuerdos. Este compromiso
sudafricano por la paz se ha también demostrado en las negocia-
ciones para resolver la crisis en el Congo.

En la Reptublica Democratica del Congo, cuando empezé la gue-
rra civil entre el gobierno del presidente Mobutu Sessesseko y el
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jefe rebelde Laurent Desiré Kabila, Nelson Mandela estuvo en
primera linea para negociar la paz entre los beligerantes. Hizo
varios viajes para hablar con los protagonistas, hasta logré reu-
nirlos en un barco militar sudafricano el 4 de mayo 1997. Pero el
lider sudafricano no logré convencer el jefe rebelde, que ya tenia
todo el pais bajo su control, de aceptar una gestién transitoria del
poder donde no iba a ser el actor principal. El rechazo de la pro-
puesta de Mandela por Laurent Desiré Kabila fue seguido por la
toma del poder del jefe rebelde el 17 de mayo 1997.

Pero menos de un afio después el mismo Laurent Desiré Kabila,
ya en el poder, enfrentaba una nueva rebelién, constituida por
sus antiguos aliados que protestaban contra su modelo de ges-
tién del pais. El conflicto era tan fuerte que los analistas hablaron
de la primera guerra mundial africana (Garth le Pere, 2006), por-
que mientras la rebeldia era respaldada por Ruanda y Uganda,
Kabila y su gobierno eran respaldados por Angola, Namibia y
Zimbabue.

Otra vez, Mandela tuvo que acompailar la iniciativa de negocia-
ciones para el cese del fuego que se desarrollaron en Lusaka,
en Zambia. Estas negociaciones, coordinadas por el presidente
Frederick Chiluba de Zambia, fueron concluidas por el acuerdo
de cese al fuego de 1999, firmado en Lusaka. Pero este acuerdo
no era suficiente, porque faltaba una conclusién politica del con-
flicto. Por eso, el presidente de Sudéfrica de esta época, Thabo
Mbeki, tuvo que sostener un nuevo circulo de negociaciones en
Sudafrica, con el objetivo de lograr obtener una conclusién poli-
tica de la guerra civil.

Con este motivo, Sudéfrica, junto a otros paises, tuvo que tomar
recursos de su presupuesto para hospedar a trescientos sesenta
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delegados del Congo durante seis meses en Sun City para dar es-
pacio a un didlogo que se concluyo el 17 de diciembre de 2002, con
la firma del Acuerdo Global e Inclusivo de la Transicién Politica
en Republica Democratica del Congo. Este acuerdo ha logrado
una transicién politica, mediante la férmula un presidente y cua-
tro vicepresidentes, que eran parte de las antiguas rebeldias y de
los movimientos politicos del pais. El gran logro de este acuerdo
es que ha permitido salvaguardar la unidad del pais, mientras
sus lideres trabajan para consolidar las instituciones nacionales
a largo plazo.

También, se debe mencionar la fuerte impronta de Sudéafrica
en la formulacién del nuevo plan para el desarrollo de Africa
(NEPAD). Se trata de un programa de la Uni6én Africana, ubica-
do en Midrand, en Sudéfrica, que coordina las politicas de desa-
rrollo de los paises africanos. Este programa es el fruto de dos
iniciativas conjuntas, una del presidente de Senegal, Abdoulaye
Wade, llamado Plan Omega, y otra del presidente de Sudafrica,
Thabo Mbeki, llamado Plan de Desarrollo del Milenio. Es un plan
que tiene como objetivo general movilizar recursos internos al
continente y recursos externos de los socios para el desarrollo,
para realizar inversiones en los sectores estratégicos identifica-
dos como clave para el desarrollo del continente.

El trabajo de pacificacion del continente es una tarea importanti-
sima que no puede ser dejada solo a un pais, sea cual sea su pres-
tigio y sus recursos. Es por esta razén que se debe mencionar el
largo y paciente trabajo de los otros paises africanos que se de-
dican a la construccién de una Africa unida, en paz, y prospera.
En este sentido, podemos mencionar al presidente Paul Biya de
Camerun, quien ha hecho de la paz el lema central de su actua-
cién politica.
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lll Camerun, un pais gobernado por la filosofia
del pacifismo

Por haber enfrentado un conflicto armado durante la época de
su descolonizacién, entre una insurreccién popular animada por
el movimiento nacionalista llamado Unién de las Poblaciones
de Camerun (UPC) y el poder colonial francés, Camerun cono-
ce desde muy temprano el gusto amargo de la guerra, con sus
numerosas pérdidas humanas y en todos los ambitos de la vida
social. Por este motivo, los cameruneses y sus autoridades no
quieren dar apertura a una politica que puede traer un conflic-
to armado, capaz de alejar al pais del camino hacia el desarrollo
econdémico y social.

Esta postura ha sido afirmada desde los afios 1967-1970, cuando
el gran pais vecino de Camerun que es Nigeria, enfrentaba una
guerra de secesién, animada por el coronel Odumegwu Ojukwo
en su parte fronteriza de Camerun. En efecto, a pesar de las pre-
siones de algunas potencias europeas, las autoridades de Yaundé
se negaron a que su territorio fuese usado como base logisti-
ca para los secesionistas. Este rechazo a la desestabilizacién de
Nigeria ha ayudado a este pais a vencer la rebeldia y a consolidar
su unidad.

Mucho mas, cuando el ejército de Nigeria invadi6 la peninsula
de Bakasi en diciembre de 1993, el pueblo de Camertn y su go-
bierno, ademas de defender su territorio, decidieron llevar el caso
frente a la Corte Internacional de Justicia de la Naciones Unidas.
En efecto, en marzo de 1994, Camertn deposité6 una protesta
frente a la Corte Internacional de Justicia para pedir que el con-
flicto con Nigeria sobre la disputa de la peninsula de Bakasi sea
resuelto por la via del derecho internacional. Nigeria acepté dar
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seguimiento a la via del derecho después de muchas hesitacio-
nes. Desde entonces, la corte empezé a analizar los argumentos
de ambos paises y se declaré competente para juzgar el caso en
1998, ya que Nigeria le pedia a la corte que se declarara incom-
petente para juzgar este caso. Nigeria sostenia que la negociaciéon
bilateral y un compromiso amigable era la mejor via para resol-
ver el caso, mientras Camerun sostenia que solo debia prevalecer
el derecho internacional para solucionar en forma duradera este
conflicto que ya habia causado muchos muertos en los dos paises.

Por 1o tanto, la corte, por lo esencial, acept6é los argumentos de
Camerun y el 10 de octubre de 2002 pronuncié un fallo que fue
histérico, reconociendo la soberania de Camerun sobre el terri-
torio disputado. Desde entonces, Nigeria acepto la decisién y con
la ayuda de estados testigos como Inglaterra, Francia, Alemania y
Estados Unidos, bajo la facilitacion del secretario general de las
Naciones Unidas, Kofi Annan, se firmé un acuerdo bilateral fa-
cilitando la aplicaciéon de la decision de la corte internacional de
justicia en Greentree, el 12 de junio de 2006.

Este acuerdo organizaba el retiro de las tropas de Nigeria en la
zona disputada y arreglaba el tema de la gestiéon de los ciudada-
nos de Nigeria establecido en la peninsula. En breve, se preveia
un periodo transitorio de cinco aflos para que los ciudadanos de
Nigeria se adaptasen a las leyes de Camerun. El 13 de agosto de
2006, las tropas de Nigeria se retiraron de la peninsula de Bakasi,
y permitieron a Africa celebrar la sabiduria de los presidentes
Paul Biya de Camerun y Olesegun Obasandjo de Nigeria, quienes
fueron los grandes arquitectos de este éxito.

De manera especifica, se puede notar en Paul Biya tiene una
fuerte inclinacién hacia la promocién de las relaciones pacificas
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con los paises vecinos. Esto se puede notar por la arquitectura
institucional que imagina e inspira a los demas paises y, también,
a la gestién que hace de los conflictos que ocurren a dentro de su
vecindario.

En efecto, el presidente de Camerun propicié el pacto de no agre-
sién entre los paises de Africa Central en febrero de 1996. Este
pacto, firmado en Yaundé, impide a cada uno de los paises firman-
tes fomentar una agresién o sostener cualquier acto de agresion
de un pais vecino. Este pacto ha dado lugar unos afios después
a la conformacién del Consejo de Paz y de Seguridad de Africa
Central (COPAX) en Yaundé, los dias 25 y 26 de febrero de 1999
(Mvie Meka, 2007), bajo el liderazgo de Paul Biya de Camerun.
Este consejo de paz y de seguridad ha puesto en marcha algunos
mecanismos de mediacién y resolucién de conflictos armados en
Africa Central, que han sido muy ttiles para gestionar los peli-
gros en un pais muy inestable como la reptublica centroafricana.

Se puede notar que, para resolver definitivamente el tema de la
pirateria maritima en el Golfo de Guinea, varias iniciativas salie-
ron de Camerun, para conformar lo que hoy se llama la Comisiéon
del Golfo de Guinea, que retine a los paises de Africa Central y
de Africa Occidental. Esta comisién permite hoy dia que se hable
poco de pirateria en esta parte del mundo, porque los paises que
la conforman han juntado sus esfuerzos para enfrentar a esta
amenaza comun.

Conclusiones

Se puede ver que los lideres africanos ya han tomado en sus ma-
nos el tema de la resoluciéon de los conflictos sobre el continente,
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notando ya que, sin la paz, ningiin desarrollo es posible. De modo
que cada uno, con sus particularidades y trayectoria propia, hace
lo necesario para solucionar a los problemas que conciernen a
la paz y a la seguridad de los pueblos africanos. Hemos visto que
Nelson Mandela se dedicé mucho a las mediaciones en el conti-
nente, poniendo en juego su autoridad moral para lograr obte-
ner acuerdos de paz. Paralelamente, el presidente Paul Biya de
Camerun, con su experiencia y su filosofia politica propia, ha lo-
grado armar una arquitectura de paz y de seguridad en Africa
Central y en el Golfo de Guinea, que permite a la mayoria de los
paises de esta regidon de gozar de una estabilidad que propicia
el desarrollo econémico. Poco a poco, Africa esta logrando por si
misma ganar la batalla de la paz.

Bibliografia

Bentley A. K. & Southall R. (2005). An african peace process: Mandela,
South Africa and Burundi. Nelson Mandela Foundation.

Diop C.A. (1954), Nations negres et culture. Paris: Présence Africaine.

Mbembe A. (2000). De la postcolonie : essai sur 'imagination politi-
que dans 1’Afrique contemporaine. Paris: Karthala.

MvieMeka E. (2007). Architecture de la securité et Gouvernance dé-
mocratique dans la CEEAC. Feidrich Ebert Stiftung, Yaoundé,
PressesbUniversitaires d’Afrique.

Olinga A. D. (2009). L’Accord de Greenthree sur l’Affaire de la Péninsule
de Bakassi. Paris: LHarmattan.

Garth le Pere. (2006). L'action diplomatique sud-africaine pour la
paix en afrique. Transcontinetal, 2 (3). Obtenido el 3 abril de
2018 desde http. Journal. Open edition.org/transcontinetal/395

303



Jacques Bertrand Mengue Moli

Jules-Rosette, B. & Coplan, D.B. (2004). NkosiSikelel  iAfrika : From
Independent Spirit to Political Mobilisation.Cahiers d’Etudes
Africaines. Obtenido el 23 de abril de 2018.

Van Kessel, I. (2001). In search of african Renaissance: An agenda for
modernization, neo-traditionalism or africanisation? Questvol,

15 (1/2), 43-52.

304



Reparaciones y autonomia
politica: Lecciones
historicas de la lucha
antirracista

Bernd Reiter

Introduccion

Este capitulo sostiene, primero, con el teérico brasilefio Jacob
Gorender (1923-2013), que la esclavitud fue la fuerza estructuradora
predominante en la creacion de la realidad americana moderna. La
esclavitud creé el campo de juego en el que todas las generaciones
futuras tenian que interactuar. En todas partes en las Ameéricas, des-
de Canada hasta Tierra del Fuego, y muy notablemente en el Caribe,
el poder, la riqueza, la tierra, el acceso, el prestigio social y el honor
fueron informados y, de hecho, construidos a través de la esclavi-
tud. Con muy pocas excepciones (Haiti, Cuba y, en cierta medida,
México), no hubo una ruptura de las jerarquias sociales, raciales y
financieras construidas durante los tiempos de esclavitud, por lo que
las realidades de hoy estan directamente vinculadas a este pasado.

Luego, sostiene que los efectos devastadores de la esclavitud y el
colonialismo no pueden abordarse con los marcos democraticos
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liberales a los que adhiere la mayoria de los paises del hemis-
ferio. Dentro de ellos, pueblos indigenas, asi como afrolatinos y
caribefios, seguirdn siendo minorias, siempre en riesgo de caer
en la tirania de las mayorias blancas y mestizas que los rodean
y controlan los paises en los que viven. El Unico lugar para que
prosperen las comunidades afrodescendientes e indigenas de las
Américas es dentro de sus propias comunidades, de donde son la
mayoria. Los grupos de indigenas americanos en todo el hemis-
ferio han reconocido durante mucho tiempo que no pueden con-
fiar en sus colonizadores y sus descendientes para asegurar su
bienestar y por eso han luchado por la autonomia politica de sus
comunidades desde que los europeos comenzaron a conquistar-
los y robar sus tierras. Su lucha se vio facilitada por los primeros
contratos firmados, luego violados, pero también por el hecho de
que los intrusos europeos invadieron sus tierras ancestrales, pro-
moviendo asi la huida y la resistencia. En la mayor parte de las
Américas, las comunidades afrodescendientes no han tenido ac-
ceso a la tierra después de la esclavitud y, por lo tanto, enfrentan
dificultades cuando buscan crear territorios politicamente aut6-
nomos en los que sean mayoria. Sin embargo, el éxito reciente
de las comunidades Quilombolas del Brasil, asi como la exitosa
busqueda de derechos colectivos sobre la tierra en Colombia, re-
saltan la relevancia y la viabilidad de esta estrategia. El caso de
la Alemania posnazista muestra que la autonomia politica debe
implicar el reconocimiento de la culpa de los males infligidos
por la esclavitud e instituciones similares, e ir acompafiada del
pago de reparaciones para que las comunidades politicas auto6-
nomas sean econdémicamente viables. Solo cuando se cumplan
estas condiciones se podran superar los legados de la esclavitud
y establecer la justicia y la igualdad de oportunidades. Sin ellas,
es probable que la violencia siga siendo endémica y que una con-
vivencia pacifica parezca dificil de alcanzar.

306



REPARACIONESYAUTONOMIAPOLITICAL ECCIONESHISTORICASDELALUCHAANTIRRACISTA

Esclavitud

La importancia de la esclavitud en la estructuracién de la reali-
dad americana! contemporanea ha sido subestimada. La escla-
vitud africana y nativa americana fue una realidad en todas las
Ameéricas desde 1500 hasta mediados del siglo XIX, desde Canada
hasta Chile (Andrews, 2004). De los més de 10 millones de escla-
vos africanos traidos al nuevo mundo, casi la mitad terminé en
Brasil y unos 2 millones en el Caribe, donde las plantaciones de
cafla de azucar eran la base de la economia (Knight, 1978). En
la mayoria de los paises del hemisferio sur, los esclavos africa-
nos y nativos americanos y sus descendientes fueron erradica-
dos fisicamente, empujados a las dreas mas remotas del territorio
nacional, despojados de los medios para alcanzar el estatus de
ciudadanos iguales a través de la aplicaciéon de racismo, a veces
legal y otras ilegal (Andrews, 2004; Winant, 2002). La esclavitud,
que durdé entre 300 y 400 aflos en las Américas, junto a otras ins-
tituciones de explotacién sistematica, como la encomienda y los
sistemas de mita, crearon la base sobre la cual el futuro de las
Américas se construyd. Permitié a los colonizadores y sus des-
cendientes construir riqueza en detrimento de los esclavizados y
explotados, y promulgé las jerarquias sociales y raciales que se
convirtieron en la base de los paises americanos independientes
del futuro.

El racismo continta sofocando las oportunidades de vida de los
afrodescendientes en las Américas hoy en dia, especialmente
aquellos con una tez mds oscura y caracteristicas notables “afri-
canas”. Los marcos democraticos liberales que se establecieron

1 “Americana” aqui se refiere a todas las Américas, incluido el Caribe.
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en la mayoria de las Américas después de la independencia no
han podido brindar a las minorias la misma proteccién y las mis-
mas oportunidades. Por el contrario, en la mayoria de los paises
del hemisferio occidental, los pactos de élite blanca se forjaron
para excluir a los no blancos de los beneficios de la ciudadania
y del acceso equitativo a la educacion, la salud, la vivienda y los
empleos decentes.

Este capitulo sostiene que una exclusién, discriminacién y mar-
ginacién tan profundamente arraigadas y altamente normaliza-
das no puede deshacerse dentro de los marcos democraticos li-
berales que predominan en la regiéon. En la mayoria de los paises,
la transiciéon de la esclavitud a la libertad fue la que llev6 de la
plantacion a la servidumbre doméstica para las mujeres afrodes-
cendientes y al desempleo para los hombres afrodescendientes.
En ningun lugar del hemisferio ha habido un esfuerzo concer-
tado hacia la reparacién, la restitucién, la reconstrucciéon o in-
cluso el reconocimiento de los antiguos trabajadores esclavos y
forzados. En la mayoria de los paises, los antiguos esclavos, una
vez en libertad, fueron expulsados de la tierra a los barrios mar-
ginales de las ciudades emergentes, donde en lugar de encontrar
oportunidades, se enfrentaron a mayorias hostiles de blancos o
mestizos que aprobaron leyes contra el holgazaneo y la vagancia
para controlar al empobrecido exesclavo. Algunos paises, como
Argentina, encontraron formas de erradicar fisicamente a su po-
blacién afrodescendiente a través de la guerra y las politicas de
inmigracién exclusivamente para blancos (Andrews, 2004).

En muchos paises, los nativos fueron desclasificados a menores
antes la ley, requiriendo tutela blanca o mestiza. En ningtin lugar
de las Américas los antiguos esclavos se integraron activamen-
te a la sociedad en general después de la emancipacién. En vez
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de esto, confrontaron a sociedades altamente competitivas y se
veian obligados a competir con aquellos que no solo habian acu-
mulado activos y capitales en los ultimos siglos, sino que 1o ha-
bian hecho con la ayuda de explotar a los esclavos. Dificilmente
puede imaginarse una competencia mas injusta, particularmen-
te en sistemas capitalistas donde la cantidad de activos al entrar
en mercados competitivos determina, en gran medida, el resul-
tado. En tales mercados, es practicamente imposible alcanzar a
aquellos que ingresaron antes y con mas activos (Hirsch, 1976).
Proporcionar a los antiguos esclavos y a sus descendientes en
las Américas una oportunidad justa de tener éxito en la vida y
poder competir con todos aquellos que han construido su rique-
za y asegurado su acceso a la tierra y la propiedad mediante la
explotacion de los trabajadores esclavizados y forzados requiere
reconocimiento, reparaciéon y autonomia politica. A continuacién,
explicamos por qué:

Sociedades Esclavistas

La esclavitud existia antes y fuera de las Américas, seguro. Pero
la esclavitud fue temporal, relacionada con la deuda y la gue-
rra, como en el Africa precolonial, o mas relacionada con la ser-
vidumbre doméstica, como en la Roma clésica y en Grecia. En
ningun lugar tenemos relatos de esclavitud que despojase a una
persona de su propia personalidad, eliminando su nombre, idio-
ma y cultura de manera tan consistente y violenta como en las
Américas. La esperanza de vida de un esclavo en Brasil era de
siete aflos después de su llegada. (Rodrigues, 1988 [1906]) Los
castigos infligidos a los esclavos fugitivos son tema de peliculas
de terror e incluyen mutilaciones, cortes de miembros y el uso de
mascaras de hierro y otros dispositivos en sus cuerpos. Marcas,
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cortes y mutilaciones eran la norma. También lo fueron los abu-
sos sexuales, fisicos y emocionales. Los “maestros” de los esclavos
buscaron y encontraron formas de reducirlos a menos que ani-
males, privandolos incluso de los medios minimos para resistir.

En la mayoria de las sociedades de esclavos del hemisferio oc-
cidental, hablar las lenguas africanas fue prohibido, se prohibi6
tocar la bateria, se ilegaliz6 el baile africano, se declar6 la religién
africana contra la ley colonial. A los esclavizados no se les per-
mitié aprender a leer y escribir los idiomas de sus “maestros” y
sus reuniones se controlaron y se socavaron activamente. Fueron
privados de todo menos de sus cuerpos fisicos y, por lo tanto, re-
ducidos a maquinas. Maquinas baratas y altamente efectivas, ya
que permitieron a sus “maestros” enriquecerse y construir rique-
za en forma de tierra y propiedad (Gorender, 2001).

Cuando terminé la esclavitud, América era la regién mas des-
igual del mundo, y lo sigue siendo hoy en dia. En ninguna parte
del hemisferio occidental ha habido una disculpa oficial por la
esclavitud, con muy pocas y recientes excepciones. En ningtn lu-
gar ha habido un reconocimiento oficial de los dafios, los males
y los sufrimientos que la esclavitud causé a los africanos y a los
pueblos indigenas de las Ameéricas, y mucho menos un intento
de abordar estos dafos. La reconstrucciéon solo se intenté en los
Estados Unidos. Alli, 1a Oficina de Refugiados, Libertos y Tierra
Abandonada de los EE. UU fue fundada en 1865, después de que
el sur norteamericano esclavista perdiera su derecho a esclavizar
a otros, pero el Congreso cerré la oficina en 1872 (Foner, 2002).
En lugar de proporcionar tierras a los exesclavos, el presidente
Johnson emitié indultos a los confederados y restaur6 los titulos
de sus tierras (Foner, 2002, p. 159). Los cuarenta acres de tierras
publicas que la oficina procur6 otorgar a todos los hombres libres
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nunca se materializaron, por orden del presidente. En cambio, las
tierras que se habian entregado a los que habian sido esclaviza-
dos antes de esa orden fue devuelta a sus duefios originales.

Nada de eso se intentd en Brasil, Colombia, Honduras, Pery,
Ecuador, Bolivia, Argentina, Chile, Costa Rica, Jamaica, México o
Guadalupe. En los paises donde ocurrieron revoluciones, como
en México, Nicaragua y Cuba, se llevaron a cabo reformas agra-
rias, pero en ninguna parte abordaron los problemas especifi-
cos de los exesclavos. La posemancipacion no llevé a medidas
de educacién, vivienda, salud y propiedad para ellos, en ninguna
parte.Y, lo que es mas importante, no se hizo nada para eliminar
las riquezas de quienes las adquirieron ilegalmente a través de
la esclavitud, en cualquier pais del hemisferio, con la excepciéon
de Haiti.

En cambio, en casi toda América, cuando la esclavitud termi-
no6 formalmente, las jerarquias sociales, econémicas y politicas
construidas durante 300 a 400 afios de esclavitud se convirtieron
en el campo de juego en el que se erigieron las sociedades en las
que los antiguos esclavos y sus amos compitieron por empleos,
ingresos y riqueza, las perspectivas de futuro, asi como el presti-
gio, el estatus, el reconocimiento y el honor.

Después de la esclavitud, cuando algunos exesclavos tuvieron
éxito, contra todo prondéstico y gracias a la voluntad inquebran-
table y el sentido de comunidad de sus compaifieros lograron al-
canzar niveles humildes de poder econémico o politico, invaria-
blemente los antiguos “maestros” reaccionaron violentamente,
matando, linchando, amenazando y robando a los antiguos escla-
vos sus bienes y logros, pero también su derecho a votar y a ser
educados (Alexander, 2010). Si en la mayoria de los paises de las
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Américas esclavista no ocurri6 tal violencia es porque sus pobla-
ciones afrodescendientes e indigenas nunca representaron una
amenaza para el poder econémico y politico de los esclavistas y
sus descendientes (Marx, 1998).

Después de que se les robara todo, el dia después de la eman-
cipacion, fueron informados de que no tendrian derecho a re-
clamar ningun tipo de trato especial, que serian como todos los
demads en esta nacién mestiza: marrén, mixta y nada especial.
Cualquier persona o grupo que se hubiese atrevido a disputar
esta narrativa hegemonica fue declarado traidor antipatriético
(Murtiera, 2011).

Cuando, alrededor de los afios 1920 y 1930, una ola de malestar
popular y agitacién recorrié la mayor parte de las Américas, ame-
nazando potencialmente las bien establecidas jerarquias cons-
truidas durante la esclavitud, la clase seguidora de exesclavistas,
ahora llamada “clase politica”, afirmé su firme control sobre el
poder restringiendo la franquicia y estableciendo sistemas casi
feudales de poder y control. Cuando otra ola de disturbios popu-
lares comenz6 a barrer todo el continente en los afilos 1940, 1950
y 1960, la tinica solucién para las élites tradicionales fue recurrir
a los militares.

El movimiento de derechos civiles de los Estados Unidos de la dé-
cada del sesenta se destaca como un intento de atacar estas des-
igualdades heredadas, pero sus logros, aunque significativos, no
han cambiado la estructura basica de la desigualdad tan arraigada
en todas las sociedades americanas y sus instituciones sociales,
culturales y econémicas. En los Estados Unidos, el patrimonio pro-
medio de un domicilio afrodescendiente en 2014 era de 6.314 d6-
lares en comparacion con 110.500 de los domicilios blancos. Segun
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el censo de 2010, los afroamericanos, que representan el 13% de
la poblacion total, constituian el 40% de la poblacién encarcelada.
Seglin el censo de los Estados Unidos, el desempleo entre los afro-
descendientes siempre ha sido el doble que entre los blancos. La
educaciéon muestra el mismo patrén, con un 40% de blancos con ti-
tulo universitario en comparacién con un 20% de afrodescendien-
tes (Pew Research Center, 2018). La brecha en el rendimiento que
separa a los afrodescendientes y blancos estadounidenses ha per-
manecido sin cambios en dreas tan cruciales como la educacion, el
empleo, los ingresos y, sobre todo, la riqueza.

Democracia liberal y poder mayoritario:
empeorando la situacion

Cuando las democracias liberales y representativas estan com-
puestas por mayorias estructurales, las minorias, por definiciéon,
no podran asegurar que sus preferencias se convierten en politi-
cas. Alexis de Tocqueville (1988) describi6 este problema cuando
visité los Estados Unidos en la década de 1830, seguido por toda
una serie de publicaciones en ciencias politicas, ya que ha dedica-
do esfuerzos a comprender mejor el problema de la “tirania de la
mayoria”. En el mejor de los casos, las minorias pueden contar con
la protecciéon de las mayorias abusivas, pero su voluntad politica
no puede convertirse en el gobierno de la tierra, siempre y cuan-
do diverjan estructuralmente y sistematicamente de la mayoria. O
bien una minoria deja de ser minoria y se mezcla con la mayoria,
o sus preferencias se ignoraran de forma rutinaria (Barry, 1979).

Los afrodescendientes y los “indios” siguen siendo estigmatiza-
dos, menospreciados y estereotipados, incluso en paises como
Brasil, donde los descendientes de africanos representan una
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mayoria numérica. En todo caso, Brasil demuestra que una ma-
yoria afrodescendiente numeérica aun puede ser percibida y tra-
tada como una minoria por aquellos que dicen ser “blancos”
(Reiter, 2008; 2018).

Repensar democracia a través de comunidad

El Unico lugar donde las minorias discriminadas pueden encon-
trar refugio en sociedades racializadas es dentro de sus propias
comunidades. Varios pueblos nativos o indigenas de las Américas
lo han entendido durante mucho tiempo, y buscaron distancia
de los invasores europeos y sus descendientes. La lucha indige-
na en todas partes de Ameérica ha sido, casi por definicién, una
lucha por la autonomia politica y el autogobierno y casi siempre
tiene una dimensién territorial (Blaser et al., 2010; Dinerstein,
2014). Vine Deloria (1969) encuentra que, en general, “las tribus
que pueden manejar sus conflictos de reservaciones de la mane-
ra tradicional india generalmente progresan mas y tienen mejo-
res programas que las tribus que continuamente hacen adapta-
ciones al sistema de valores blanco” (p. 21). También afirma: “El
despertar de las tribus apenas estd comenzando. Los tradiciona-
listas consideran que el movimiento cumple las antiguas predic-
ciones religiosas Hopi e Iroquois del fin de la dominacién blan-
ca del continente” (p. 246). Haciendo eco de las demandas de los
indigenas en todo el mundo, Deloria ve la uUnica solucién a los
problemas de los pueblos indigenas en su soberania territorial,
autonomia politica y autogobierno: “Lo que necesitamos es un
acuerdo, en espiritu y de hecho, de deje-nos-en paz” (p. 27).

En contraste, las comunidades afrodescendientes enfrentan una
lucha mas complicada, ya que no pueden confiar en una “patria”
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y en contratos firmados en siglos pasados con fuerzas invasoras.
Hoy en dia, la mayoria de los afrodescendientes en las Américas
viven en entornos urbanos. Nunca se les dio acceso a la tierra.
Sin embargo, algunas comunidades afrodescendientes en Brasil
han adoptado la misma estrategia que algunos grupos nativos,
que buscan su propio territorio, la distancia de las culturas blan-
ca y mestiza que los rodea y la autonomia politica para que pue-
dan convertirse en creadores de su propio destino. En Brasil,
Colombia, Surinam y Jamaica, los intentos de establecer comu-
nidades afrodescendientes libres, conocidas como comunidades
maroon, quilombo o palenques, estan bien documentadas du-
rante los tiempos de esclavitud (Price, 1973). En Brasil, el inten-
to mas conocido e influyente de establecer un quilombo fue el
“Quilombo de Palmares”, un conglomerado de ciudades libres y
fortificadas en el interior del noreste de los actuales estados de
Bahia, Pernambuco, Sergipe y Alagoas (Reiter, 2009).

Palmares fue destruido en 1697, pero su mera existencia y la
complejidad de su organizacién interna nos permiten percibir
que la creacién de comunidades y ciudades libres fue una estra-
tegia importante y constante de resistencia durante la esclavitud.

El estado brasilefio actualmente reconoce a unas 2 mil comuni-
dades quilombolas, con una poblacién total estimada de aproxi-
madamente 2 millones. Las comunidades quilombolas contem-
poraneas se denominan oficialmente “Comunidades quilombolas
reminiscentes” y el nimero total demuestra su importancia con-
tinuada como un repertorio de resistencia contra la esclavitud y
la discriminacién.

En Colombia, los esclavos fugitivos, conocidos como Cimarrones,
crearon republicas libres, algunas de las cuales duraron varios
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cientos de afos, conocidas como palenques (Price, 1973). Los pa-
lenques creados en la region de los Montes de Maria de Colombia
se fundaron en 1600 bajo el liderazgo de Benkos Bioho, un escla-
vo fugitivo que probablemente fue tomado de Africa Occidental.
Los palenques creados por €l y otros a su alrededor se destacan
entre otras experiencias porque nunca fueron conquistados por
los espafioles. Los descendientes de los cimarrones originales to-
davia viven en el mismo lugar en la actualidad. Las aldeas y los
pueblos creados por estos cimarrones eran verdaderamente li-
bres y ofrecian refugio a otros africanos y sus descendientes, asi
como a los no africanos. Confiaban fuertemente en el comercio.
Establecieron su propia constitucioén y, al parecer, tomaron deci-
siones colectivas democraticamente.

Los palenques son los verdaderos lugares de nacimiento de la de-
mocracia en las Américas y también los lugares donde se creé y
se continda practicando una ciudadania fuerte, activa e igualita-
ria. El Palenque de San Basilio, el inico palenque de las Américas
que existe de manera continua, mantuvo su autonomia politica y
su libertad durante la era colonial e incluso hasta principios del
siglo XX, pero finalmente la perdié, cuando el estado colombiano
comenzé a integrar territorios previamente descuidados al espa-
cio politico nacional. (Reiter, 2015)

La integracién nacional bajo el modelo liberal-individualista
predominante, junto con un racismo profundo capaz de sobrevi-
vir y prosperar bajo el disfraz de liberalismo abstracto, ha erosio-
nado la autonomia del cimarrén en Colombia, a pesar de la nueva
Constitucién colombiana de 1991 que promueve la participacién
popular y reconoce explicitamente la diversidad étnica, otorgan-
do derechos especiales a las comunidades de afrodescendientes.
(Reiter, 2015, p. 14).
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En resumen, la comunidad ha sido el lugar de refugio, resistencia
y renovaciéon para los descendientes de esclavos, tanto afrodes-
cendientes como indigenas, en toda América. En las 4reas urba-
nas, donde la autonomia politica territorial es mas dificil de lograr,
las comunidades religiosas y culturales negras han cumplido el
mismo propdsito que las reservas para los nativos. Las iglesias y
clubes negros han sido refugios seguros para los descendientes
de personas esclavizadas en todas las Américas (Reiter, 2009).

Reconocimiento, reparaciones y territorio: el
caso de Alemania

La Alemania nazi usé y abus6 de mdas de 20 millones de trabaja-
dores forzados y esclavizados, en muchos casos hasta la muerte.
En 1944, el 26,5% de la fuerza laboral alemana consistia en ex-
tranjeros que fueron obligados a trabajar para el Reich aleman
(Plato et al., 2010). El estado aleman, aunque de mala gana y con-
tra la oposicion interna, ha enfrentado, al menos parcialmente, el
mal que perpetud contra los judios y otros. Los aliados y después
el estado alemdan confiscaron aquellas riquezas que se acumu-
laron explotando el trabajo esclavizado, desmanteld industrias
como Krupp y envi6 a sus presidentes a la carcel, después de que
fueron declarados culpables durante los juicios de Nturemberg.

Alemania reconoci6 el derecho de Israel a la soberania y apoy6 sus
esfuerzos para lograrlo. Los libros didacticos alemanes discuten en
detalle las guerras mundiales y los nifios alemanes aprenden so-
bre el holocausto. Ciertamente, los pagos reparatorios no pueden
deshacer los males infligidos a un pueblo, y muchos israelies se
opusieron a recibir reparaciones de Alemania (Slyomovics, 2014).
Sanear debe comenzar con la admisién de la culpa. Esto, en el caso
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aleman, solo se logré después de perder una guerra y la creciente
presion internacional para hacerlo, e incluso entonces, no todos
los alemanes aceptaron responsabilizarse por lo que habian he-
cho o permitido que se hiciera. Pero a pesar de la presion popular,
Konrad Adenauer, el canciller aleman de posguerra (1949-1963),
expresé una disculpa a Israel en 1951 (Lavy, 1996). Después de la
disculpa, “Los alemanes acordaron pagar entre 3,4 y 3,5 mil millo-
nes de marcos alemanes; también se llegd a un acuerdo sobre los
pagos anuales, incluida la obligacién de entregar bienes por un
monto de 400 millones de marcos alemanes antes del 31 de marzo
de 1954” (Balabkins 1971, p. 134).

De hecho, entre 1953 y 1967, Alemania pag6é 3 mil millones
de marcos alemanes de reparacidon a Israel y 450 millones al
Congreso judio. Con este dinero, la comunidad judia emergente
en Israel compré equipos vy materias primas para las industrias
emergentes, actualiz6 su red eléctrica e invirtié aproximadamen-
te la mitad del dinero entrante en los ferrocarriles de ese pais.
También invirtié en equipo de mineria y en infraestructura de
canalizacién de agua. Compro6 combustible e invirtié en naves co-
merciales. En 1956, el estado aleman contribuy6 el 87,5% de los
ingresos estatales de Israel (Segev, 1991).

En el afio 2000, 55 afios después del final de la guerra, el gobier-
no aleman, en cooperacidn con seis organizaciones asociadas de
Rusia, Ucrania, Bielorrusia, Polonia y la Republica Checa, y apo-
yado por la Conferencia de Reclamaciones Judias, creé la funda-
cion “Recuerdo, Responsabilidad y Futuro” para procesar las re-
clamaciones de extrabajadores esclavos y sus descendientes. De
2001 a 2007, ellos recibieron unos 8 mil euros cada uno. En total,
se pagaron 4.37 mil millones de euros a alrededor de 1.66 millo-
nes de beneficiarios en cien paises (Informe al Congreso, Oficina
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de Asuntos Europeos y Euroasiaticos, 2006). El estado aleman
prohibi6 el uso de simbolos de organizaciones inconstituciona-
les, cualquier preparaciéon e incitaciéon a la guerra, asi como la
incitacién al odio contra segmentos de la poblacién. El uso o vi-
sualizaciéon de cualquier simbolo relacionado con el nazismo es
punible con hasta tres afios de prision.

En 2013, Alemania acordé pagar 1.000 millones de doélares
por la atencién domiciliaria de los sobrevivientes del holo-
causto en todo el mundo. También en 2013, la Conferencia de
Reclamaciones Judias presioné exitosamente para que se in-
cluyeran pagos retroactivos en el acuerdo de coalicién que
establece el nuevo gobierno aleman. A principios de 2014, el
Ministerio de Trabajo alemdn propuso una enmienda a la le-
gislacién alemana sobre pensiones de la Seguridad Social,
otorgando pagos retroactivos que datan de 1997 a todos los be-
neficiarios. El Bundestag lo aprobé en junio de 20142. Nada de
eso existe para los descendientes de esclavos y trabajadores
forzados en las Américas.

En los Estados Unidos, el uso de simbolos racistas hasta el dia
de hoy esta respaldado por la clausula de proteccién de “libertad
de expresion”, tal como esta escrita en la Primera Enmienda a la
Constitucién, ratificada en 1791. En lugar de recibir reparacio-
nes y tierras, los antiguos esclavos presenciaron la emergencia
del Ku-Klux-Klan, en 1865. Para la década de 1920, el Klan con-
taba con unos 4 millones de miembros y operaba en casi todos
los estados del pais. En lugar de ver las riquezas que ayudaron a

2 http://www.claimscon.org/what-we-do/compensation/ger-

many-payments/zrbg/
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acumular distribuidos entre ellos, los libertos se encontraron sin
tierra, sin refugio, sin acceso a una educacién de calidad o servi-
cios de salud de calidad.

En todas partes de las Américas, la poblacion afrodescendiente e
indigena fue testigo de la aprobacién de leyes de vagancia, que
los demonizaron y trataron de expulsarlos de las ciudades.

Si bien la accién afirmativa, las cuotas y la titulacién colectiva de
la tierra en Brasil, Colombia y Bolivia son acciones que buscan
favorecer a poblaciones histéricamente excluidas, ninguna de es-
tas medidas incluye un desmantelamiento activo de los privile-
gios acumulados por aquellos que se beneficiaron de la esclavi-
tud de otros. Sin embargo, solo al nivelar activamente el campo
de juego podemos lograr la igualdad de oportunidades y la justi-
cia. (Sen, 2009; Rawls, 2001; Hacker, 2011). Una nivelacion de este
tipo exigirfa la identificacién de aquellos que directa e indirecta-
mente se beneficiaron y contintian beneficidndose de la esclavi-
tud, la encomienda, la mita y otras formas de esclavitud, trabajo
forzoso y servidumbre por contrato.

El unico camino para la justicia y la igualdad
de oportunidades

Las reparaciones no pueden deshacer la culpa. Una compren-
sién y aceptacién de como se construyé el privilegio blanco en las
Américas, es decir, sobre la espalda y en detrimento de las poblacio-
nes indigenas y afrodescendientes, debe lograr esto. Ello solo pue-
de ocurrir si los privilegiados de todos los paises con antecedentes
de esclavitud, encomienda, mita y sistemas similares de explota-
cién sistematica no solo reconocieran la naturaleza de sus propios
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privilegios sino también la continua estigmatizaciéon que los nativos
y los afroamericanos experimentan cada dia, y las consecuencias
que esta estigmatizacion tiene para ellos. La tinica forma de lograr-
lo es a través de la educacion. Las escuelas en todas partes, desde
el jardin de infantes hasta la secundaria, deben ensefiar c6mo se
construy6 y perpetiia hoy el privilegio blanco. La historia tendria
que ensefarse de diferentes maneras en cada naciéon americana,
reconociendo la contribucién indigena y afrodescendiente a la ri-
queza blanca, y los nacionalismos tendrian que cambiarse y ofrecer
una manera de ver las injusticias infligidas a los afroamericanos y
nativos americanos para que luego pueden imaginarse como miem-
bros plenos e iguales de la comunidad de la que estdn actualmente
excluidos. Después de una admisién colectiva de culpabilidad en
forma de curriculos escolares modificados y un nacionalismo alte-
rado, la accién debe seguir en forma de reparaciones. La brecha his-
térica que separa a las generaciones actuales de los propietarios de
esclavos puede parecer amplia, pero los beneficios de la injusticia
racial pasada son muy visibles hoy en dia.

La justicia exige no solo el reconocimiento sino la igualdad de
oportunidades y, al menos, que el campo de juego sea nivelado
para todos los jugadores, 1a libre competencia no compensara los
errores del pasado que han estructurado el campo de juego y lo
han desvelado en el pasado. Las politicas de accién afirmativa
son demasiado pequeias y especificas para lograr la justicia. La
justicia debe construirse sobre la misma oportunidad y la igual-
dad de oportunidades debe crearse y aplicarse, antes de que las
personas compitan entre si, como admite incluso el guru del indi-
vidualismo liberal, John Rawls (Rawls, 2001; Hacker, 2011).

Pensando en la justicia racial en América Latina y el Caribe y
teniendo en cuenta sus particularidades, pueden ser valoradas
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algunas experiencias de la Alemania posnazista que podrian ser
analizadas desde una perspectiva critica con vistas a acciones de
reparacion:

1. Todos los simbolos que glorifican el racismo deben ser clasifi-
cados como discursos de odio y prohibidos;

2. Las riquezas acumuladas durante la esclavitud y mediante el
trabajo esclavo deben ser retiradas de sus poseedores actuales
y entregadas a quienes las han construido y luego han sufrido
los legados de la esclavitud;

3. Las instituciones negras tienen que ser creadas y apoyadas
masivamente por el estado, con los recursos recuperados de la
esclavitud. Estas instituciones incluyen infraestructura, salud,
educacién y transporte.

Como la mayoria da las poblaciones de afrodescendientes hoy en
dia habitan en entornos urbanos, podria valer la pena explorar
la viabilidad de “quilombos urbanos”, es decir, territorios negros
tradicionales como receptores de medidas de reparacion, parti-
cularmente en las dreas de infraestructura, vivienda, educacién,
salud y fondos universitarios.

Al abogar por un fortalecimiento de las comunidades afro-
descendientes y nativas como receptores de reparaciones y
autonomia, no defiendo el apartheid. En cambio, en aquellas
comunidades atacadas y destruidas por la esclavitud, la mar-
ginaciéon y el racismo persistente, las reparaciones y la inver-
sion son la Unica manera de nivelar el campo de juego para
que sus miembros puedan competir en los mercados actua-
les con las mismas oportunidades de ganar y, por lo tanto, ser
miembros plenos e iguales de sus comunidades nacionales. La
comunidad también es el tinico lugar donde se puede lograr el
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reconocimiento o, en este caso, restablecerlo. Las reparacio-
nes, el reconocimiento y la autonomia politica son, por lo tan-
to, los elementos centrales de este llamado a la autonomia de
la comunidad.

Si bien el logro de estos objetivos planteard dificultades téc-
nicas, deben respetarse los principios bajo los cuales se paga-
ron las reparaciones alemanas a judios sobrevivientes del ho-
locausto e a todos los que fueron esclavizados por los nazis en
sus campos de trabajo y sus industrias, es decir: deben identi-
ficarse aquellos individuos que se han beneficiado de la escla-
vitud, la encomienda, la mita y sistemas similares de explota-
cién sistematica y el valor de sus posesiones debe evaluarse y
rastrearse hasta los dias actuales. Los que han sido esclaviza-
dos deben ser identificados junto con sus descendientes. Deben
ser compensados y sus instituciones apoyadas para que se les
permita prosperar. Solo cuando los terrores del pasado sean re-
conocidos, confrontados, resueltos y rectificados podemos es-
perar avanzar hacia un futuro mejor, més justo. Solo con estas
medidas podemos esperar sacar la vergienza y la culpa de los
hombros de la América blanca para que pueda comenzar a inte-
ractuar con la América afrodescendiente e indigena de una ma-
nera normal, sin la carga del peso del pasado. La justicia libera
a todos y todas y aunque no todos son culpables, todos somos
responsables.

Conclusion

Dada la fuerza continua del racismo estructural y el estigma ra-
cial en todos los paises americanos, desde Canadd hasta Chile y
el Caribe, algunas lecciones parecen inevitables:
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1. Los marcos democraticos liberales, con su énfasis en los dere-
chos individuales, no pueden proteger a las comunidades afro-
descendientes y nativas americanas porque las transforman,
automaticamente, en minorias estructurales impotentes, inca-
paces de aplicar politicas que favorezcan sus intereses;

2. Las ideologias liberales que van de la mano con los sistemas
democréaticos liberales son incapaces de tomar en cuenta ade-
cuadamente las necesidades de las comunidades afrodescen-
dientes y nativas;

3. Los unicos refugios seguros para los afrodescendientes y los
nativos son sus propias comunidades. Para vivir seguros y po-
der prosperar, estas comunidades necesitan protecciéon y la ca-
pacidad de tomar decisiones colectivas para sus miembros, por
lo tanto: autonomia politica;

4. Para que las comunidades afrodescendientes y nativas sean
viables, se deben pagar reparaciones de todos aquellos que se
han beneficiado de la esclavitud;

5. El reconocimiento requiere que, mas alld de las reparaciones,
las comunidades afrodescendientes y nativas reciban discul-
pas oficiales por los males que se les infligieron historicamente.
Esto también requiere una reescritura de las historias naciona-
les y una reescritura de la mayoria de los libros didacticos que
tratan historias nacionales para resaltar los errores cometidos
en estas comunidades y resaltar sus contribuciones a la cons-
truccién de las naciones en las que viven. A final: los terrores
cometidos en el pasado no se olvidan nunca, pero recordarlos
es el primer paso para rectificarlos.

La violencia generalizada que caracteriza a todas las Américas
tiene razones estructurales. Es causada, en parte, por las des-
igualdades extremas que marcan las Américas. Los descendien-
tes de esclavos se ven obligados a vivir con los descendientes de
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sus antiguos amos, sin que nunca haya habido una ruptura en
la historia. No hay disculpas oficiales, no se reconocen dafos,
no hay restituciones ni reparaciones. Por el contrario, la mayo-
ria de los paises del hemisferio han creado regimenes naciona-
les que hacen imposible que los exesclavos reclamen un estatus
especial dentro del tejido nacional. Los antiguos “maestros” aun
controlan la mayor parte de la tierra y ejercen el poder politico
en casi todos los paises de las Américas, con muy pocas y re-
cientes excepciones. Lo hacen sonriendo, evitando culpas y pro-
yectando fallas a todos los que han abusado para llegar a donde
estan ahora. En los Estados Unidos, aquellos que se benefician
hoy de los terrores cometidos en el pasado sostienen banderas
confederadas, y el estado los apoya para hacerlo. En otras par-
tes de las Américas, los antiguos poseedores de esclavos se han
convertido en élites politicas y econémicas, que ahora emplean
a los antiguos esclavos como sirvientes domésticos, manos de
campo o trabajadores mal pagados.

Los sistemas democraticos liberales no pueden proteger a las
minorias estructurales, ni siquiera en teoria. El caso del trato
que la Alemania posnazista otorgé a las victimas del holocaus-
to y de la esclavitud nazista muestra que la Ginica manera de
proteger a una comunidad es estableciendo autonomia poli-
tica. Israel muestra qué tan lejos puede llegar una comuni-
dad si logran el reconocimiento de sus opresores anteriores,
las reparaciones de todos aquellos que construyeron su rique-
za y poder a través del trabajo esclavo y la autonomia terri-
torial. Es hora de que las comunidades afrodescendientes de
las Américas aprendan esta leccién de Israel. También pueden
aprenderlo de los nativos americanos, que han abrazado esta
misma estrategia durante siglos.
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SECCION IV:
Cultura afro y resistencias






Extracto del poema “LIBERADA”

(...) Tengo certeza de mi misma y de los mios
no necesito autorizaciones para ser

no pido ya permisos para Vivir.

Hoy disfruto con sobrada elegancia mi negrura
la llevo con honor, con garbo y distincién

la paseo por parques, mercados y plazas

por escenarios, anfiteatros

simples coloquios y grandes conferencias

con placer me colma mi alma

el discurso y la vida.

Ya no intento disimularla en mi cabello

en mi tez o en mis distinguidas alocuciones
...1la aprendi de memoria

desde dentro, con historia y desde el centro del alma.

Shirley Campbell Barr






“Exu”: Ancestralidade e
subjetividade na producao
do Coletivo de Cinema
Negro Siyanda

Roberto Carlos da Silva Borges y
Samuel Silva Rodrigues de Oliveira

“No pantedo dos deuses africanos, exu é considerado
uma forca motora, geradora, criativa e onipresente, cuja
existéncia se faz nas margens, nos limites, na limiarida-
de e nas suas multiplas caracterizacées”.

Maria josé somerlate barbosa (2001: 155, apud silva, s/d)

“Exu é ‘um saber, praticado na didspora’e, também,"...o
principio dindmico do universo™.
Luiz Rufino (2016: 56)

O artigo analisa a representacdo da religiosidade afro-brasileira
na producdo de Siyanda, um coletivo de cinema negro do Rio de
Janeiro. Investiga-se a trajetoria e a formacdo do coletivo a partir
do relato de memoria de um de seus produtores e da narrativa

que se constrdi em dois de seus filmes: Siyanda (2015) e Senhor
de Toda Cruz (2016), curtas-metragens exibidos em diferentes
festivais de cinema, produzidos e protagonizados por pessoas

negras. A narrativa em ambos os filmes se constréi a partir da

interacdo entre orixas e humanos. Exu é o elo dessa interacao no

primeiro filme, e, no segundo, é aquele que conduz, que direciona
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e mostra o caminho. Comumente, 0s orixas sdo signos da cultura
afro-brasileira, africana e da didspora, na estética cinematogra-
fica do coletivo Siyanda, eles tém importante papel na reelabo-
racao da subjetividade das personagens e do encontro de suas
identidades.

A critica decolonial tem revisitado a representacdo e presenca
de Exu nas experiéncias da didspora. Os afro-brasileiros recons-
troem simbolos da luta e da resisténcia politica e cultural a partir
da releitura do patrimonio cultural das religides bantu que foram
alvo do processo de escravizacdo. Exu, divindade yorubana, gan-
ha conotacgdes e significados além daqueles inscritos no campo
das religiosidades de terreiro e expande suas imagens para o am-
bito da cultura de massa e urbana das cidades que foram palco da
didspora africana.

No Rio de Janeiro, o coletivo Siyanda — Cinema Experimental
Negro estabeleceu uma relacdo intrinseca com essa memoria
ancestral nas trajetdrias individuais e coletivas do grupo. O ar-
tigo busca analisar os caminhos dessa representacdo de Exu
no audiovisual em dois pontos: primeiro, analisa a importancia
dos coletivos no tenso enegrecimento do cinema; na segunda,
compreende as imagens de Exu em dois curtas-metragens pre-
miados em festivais de cinema, Siyanda (2015) e Senhor de Toda
Cruz (2016).
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Siyanda — Cinema Experimental Negro:
movimento social negro e audiovisual /
cinema antirracista

Z6zimo Bulbul no set do longa Aboli¢do, de 1988!

A diversidade de trajetdérias e processos de engajamento na
construcdo do cinema e audiovisual antirracista foi tematizada
por diferentes autores. Essa experiéncia remonta a formacdo da
industria e linguagem cinematografica no Brasil, periodo em que
se destaca o Cinema Novo e a luta dos produtores negros para
problematizarem e ampliarem sua participacdao na producdo de
cinema e audiovisual no pais. Nos anos setentas, os trabalhos e a

1 Tomado de: <https://www.nexojornal.com.br/expresso/2019/01/30/
Qual-o-legado-de-Z%C3%B3zimo-Bulbul-para-o-cinema-negro-na-

cional>.
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geracdo de Zé6zimo Bulbul, Waldir Onofre e Antdnio Pitanga ex-
plicitaram a questdo racial como eixo da discussdo estética e da
representatividade de negros na cadeia produtiva da industria
cinematogréfica e da televisdo (Carvalho, 2006; Carvalho, 2017;
Borges e Oliveira, 2018; Borges e Oliveira, 2017; Monteiro, 2017;
Aratjo, 2017).

Esse debate ndo se esgotou com a atuacdao desses personagens,
visto que as questdes apresentadas por eles tiveram repercussao
na luta do movimento negro e na politica antirracista implantada
pelo governo nos anos 2000. Na contemporaneidade, produzindo
médias e curtas-metragens exibidos em festivais de cinema do
Brasil na década de 2010, os coletivos negros tornaram-se ato-
res de destaque da producdo do audiovisual e cinema antirra-
cista. Ainda que o tema seja pouco debatido no ambito da his-
téria do cinema e do audiovisual, que se concentra na andlise
da producao, distribuicdo e consumo dos longas-metragens e da
televisdo, a producdo dos coletivos negros é um dos vetores que
explicam o que Joel Zito Araudjo (2017) compreendeu como tenso
enegrecimento do cinema.

O aumento do numero de produtores, diretores, roteiristas e ato-
res negros, bem como de um consumo balizado pela critica an-
tirracista transformaram o circuito de producdo e recepcdo ci-
nematografica. Tendo participado da curadoria dos Encontros
de Cinema Negro Z6zimo Bulbul entre 2013 e 2017 (cf. Borges
e Oliveira, 2017), observando o numero expressivo de curtas e
meédias metragens feitos por jovens cineastas — ligados a pro-
dutoras e coletivos negros —, Aratjo (2017) compreendia que a
estética nacionalista e assimilacionista, que nega a existéncia do
racismo e que inspirou a construcdo do cinema nacional, estava
sendo alterada por novo paradigma estético.
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Criado entre 2015 e 2016, o coletivo Siyanda — Cinema
Experimental Negro é um dos produtores de cinema/audiovisual
que ganhou destaque na cena cultural urbana do Rio de Janeiro.
Hugo Lima é uma das liderancas do coletivo negro de cinema e
diretor de curtas e média-metragens. Ele narrou o processo de
formacao do coletivo da seguinte maneira:

Em 2015, eu tinha entrado para o coletivo negro aqui do CEFET,
por intermédio da minha irma. Ela falou, “Vai 14 que é perto da
Veiga”, e eu ja conhecia a Nathadlia, que acompanhava o coleti-
vo também e era amiga da minha irma ja de FAETEC, também
estudaram juntas. Enfim, conheci as pessoas, comecei a trocar
ideia, sendo que nesse meio tempo, eu tinha comprado uma ca-
mera, uma Nikon 5200, uma bem bdasica assim, e eu ja estava co-
mecando a tirar algumas fotos. E conversando com o pessoal, eu
falei “Cara, por que a gente nao faz o seguinte.... Por que a gente
nao filma esses relatos que a gente fica falando ai e tal, das nos-
sas causas, que a gente sofreu racismo? Por que a gente néo faz
um negodcio assim?”. Ai, o pessoal, “Ah, vamos fazer, vamos fazer”,
pronto, comecamos a fazer, eu comecei a filmar. (Lima, 2018: 5)

No trecho da entrevista acima, Hugo Lima conta como gravou
seu primeiro média metragem. Nascido no Rio de Janeiro em
1988, cresceu no suburbio de Vila Valqueire, onde fez o ensino
fundamental e médio na escola situada na Vila Militar de cam-
pos do Afonso e o curso técnico de elétrica na Escola Técnica
Visconde de Maua, que faz parte da rede da FAETEC. Jovem ne-
gro de periferia, ingressou no curso superior de engenharia de
computacdo na Universidade Veiga de Almeida com 25 anos e se
engajou na luta antirracista. Quando gravou o média-metragem
Negros Dizeres (2015), participava da formacdo do coletivo negro
do CEFET-R]J, préximo do seu campus da Universidade Veiga de
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Almeida. Por incentivo de amigos do coletivo, resolveu participar
do Festival 72 horas. Produziu o filme Siyanda (2016), analisado
neste artigo, que ganhou o prémio de melhor roteiro e foi coloca-
do terceiro no festival. A partir do sucesso e repercussao dos fil-
mes, um grupo de cerca de 20 pessoas resolveu fundar um outro
coletivo: Siyanda — Cinema Experimental Negro.

O coletivo Siyanda — Cinema Experimental Negro surgiu dessas
experiéncias de engajamento politico em coletivos negros e do re-
conhecimento da importancia do audiovisual/cinema para cons-
truir uma politica antirracista. A dindmica de producao dos filmes
é marcada pela légica dos coletivos negros que possuem multiplas
funcodes: (a) “trazer as pessoas para um debate racial profundo”,
disponibilizando material para discussdo de questdes gerais; (b)
“autoajuda, onde as pessoas choram as magoas, contam seus casos
de racismo”, e ha o “acolhimento”, ninguém vai questionar se é ra-
cismo ou ndo, nem negar a experiéncia individual de racismo; (c)
compartilhar e solidarizar em experiéncias politicas de outros co-
letivos negros (Lima, 2018: 10-11). Os filmes Negros Dizeres (2015)
e Siyanda (2016) circularam e provocaram o debate do coletivo ne-
gro, dando visibilidade as questdes colocadas em pauta pelo grupo.

No coletivo, desenvolve-se uma formacdo e debate sobre a im-
portancia da linguagem do cinema e do audiovisual na luta anti-
rracista, elaborando uma defini¢do sobre o que seria um cinema
negro. No processo de formagao do coletivo de cinema experi-
mental negro, Hugo e outros participantes passaram por oficinas
e cursos de cinema e producdo e criaram um cineclube, consu-
mindo filmes com um olhar critico.

O Centro Afro-Carioca de Cinema e as edi¢des do Encontro de
Cinema Negro Zézimo Bulbul sdo vistos como centrais nessa
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construcdo do“cinema como uma arma” de militancia politica para
a formacdo de subjetividades e da imaginacao do futuro. Citando
Yasmin Thaing, diretora de Kbela (2015) — curta-metragem pro-
duzido na perspectiva da colaboracdo com coletivos negros femi-
nistas que recebeu prémios nacionais e internacionais —, Hugo
Lima comenta:

A Yasmin Thayné fala que fazer cinema, fazer audiovisual, é
criar imagem. E criar imagem é projetar futuro; e projetar fu-
turo é criar e projetar subjetividade e isso é poder, mexer na
cabeca das pessoas. Entdo eu acho isso, que vocé criar imagem
€ vocé mexer na subjetividade das pessoas, entdo é poder. E eu
acho que letrar as pessoas dentro do audiovisual; entender o
que esta se passando ali, “tim tim” por “tim tim”, é muito impor-
tante. (Lima, 2017: 21)

O cinema negro é construido dentro de uma perspectiva con-
tra-hegemodnica que enfatiza critérios estéticos e de representati-
vidade do negro no cinema, ja defendidos nos manifestos Dogma
Feijoada (2000) e Manifesto do Recife (2001), que ressaltaram a
importancia da presenca de negros e negras no cinema e da for-
ma como era representado. As lutas travadas pelos produtores e
agentes do campo cinematografico, enfatizavam a importancia de
inserir pessoas negras na cadeia produtiva, tendo consequéncia
também na forma como a linguagem era construida.

Pode-se observar a tese defendida por esses atores e manifes-
tos do cinema negro na fala de Hugo, quando define cinema ne-
gro como: “o cinema feito por pessoas pretas”. Quando eu digo
“feito por pessoas pretas”, é o cinema todo pensado — desde a
raiz” (Lima, 2017: 10). A cadeia produtiva do cinema foi construi-
da para destacar corpos brancos na cena; o cinema negro tenta
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romper com esse status quo. “Parece que é uma coisa trivial, mas
nao é. Como o diretor trata o corpo negro em cena; como o diretor
de fotografia ilumina, as narrativas, o que esta e o que nao esta
em cena, aquela roupa que ndo estoura na pele negra quando
estd na luz do sol quando eu digo que é “um cinema pensado por
negros” passa por tudo isso” (Idem, 2002: 12).

Na visdo de Hugo Lima, “a gente é obrigado a entender as coi-
sas que o cinema branco produz. E como a gente esta inseri-
do num contexto branco, num mundo maior para os brancos, a
gente entende porque se nao a gente nao vive” (Idem, 2018: 14).
Diferenciando-se da producdo hegemonica centrada nas “re-
feréncias” da cultura branca, o cinema negro centra-se nas “re-
feréncias” da cultura negra. Em outra fala, Hugo explica: “tudo
na vida é referéncia. Eu acho que a maneira de fazer cinema
que mais toca o publico negro é a maneira de cinema que re-
verencie e referencie as nossas referéncias” (Idem, 2018: 13).
Nesse sentido, além de buscar referéncias negras na cultura e
sociedade, tem-se o objetivo de realizar uma comunicacdo para
as pessoas negras.

O coletivo Siyanda, assim como outras producdes do cinema ne-
gro, estariam distorcendo positivamente a linguagem cinemato-
grafica, gerando novas referéncias para a producdo audiovisual:

Algumas pessoas nao entendem, e eu acho isso muito bonito
[...] A gente ndo esta revolucionando, a gente esta distorcendo
a linguagem cinematografica, ndo é? Que nem Glauber Rocha
que fazia aquela cdmera tremida, e tal, e o pessoal: “Ah, ndo!”.
A gente estd fazendo alguma coisa errada, e eu acho isso muito
bonito sim. Uma coisa que se comunica com um, mas nao se co-
munica com o outro. Acho super interessante. (Lima, 2018: 13)
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Edileuza Penha (2014) fala de “ancestralidade” e “espaco de
resisténcia” dos negros ao identificar a producdo do cine-
ma negro contemporaneo. Ao que parece, na visdo do coleti-
vo Siyanda, interessa construir essas “referéncias” afro-bra-
sileiras na linguagem cinematografica com intuito especifico
de promover uma distor¢dao da linguagem. Essa tem sido a
tonica da extensdo producdo do coletivo Siyanda — Cinema
Experimental Negro.

Os filmes Siyanda (2015) e senhor de toda cruz (2016)

“um filme que inspirou o siyanda também foi o filme do crua,
6na; que fala sobre exu. E um filme que ficou na minha ca-
beca durante muito tempo, eu falei: ‘caraca, que filme cara...".
Foi uma narrativa que eu nunca tinha visto, uma parada que...
nossa. Uma coisa que poucas pessoas entendem também: ‘pd
um cara com a camisa do flamengo, com dread andando pela
rua... bebendo a cerveja dos outros, sabe...” eu fiquei: ‘caraca...
cara, que figura é essa?’ quando eu vi minha cabeca explodiu,
eu falei ‘caraca. E cinema assim que eu tenho que fazer, que eu
quero fazer, meu deus do céu’. E isso.

(Lima, 2018: 24)
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Cinema de “Alma no olho”, curta de Z6zimo Bulbul na

mostra “Soul in the Eye”, do Festival de Roterda?

Dois curtas-metragens do coletivo Siyanda conectam-se na cons-
trucdo do que seriam essas “referéncias” e “ancestralidades” na
construcdo de um cinema contra-hegemodnico: Siyanda (2015)
e Senhor de Toda Cruz (2016). Segundo o diretor do filme, es-
sas producoes figuram a representacao de Exu. Outro filme que
dialoga com esses é uma producgao do Coletivo Criativo de Rua
(CRUA), que realizou o curta-metragem Ond (2014), sabendo-se
que “Ona seria o senhor dos caminhos ou aquele que é o préprio
caminho. Qualificado dessa maneira, Exu é aquele que nos con-
cede mobilidade, ritmo, movimento e, por consequéncia, camin-
hos” (Rufino, 2017: 75).

2 Tomado de: <https://ogimg.infoglobo.com.br/in/23406797-fc6-e19/
FT1086A/652/x80811948_SCCena-de-Alma-no-olho-filme-na-mostra-
Soul-in-the-eye-no-Festival-de-Roterda.jpg.pagespeed.icutfuD1gg .jpg>.
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Siyanda é um curta-metragem de apenas seis minutos. O tempo
reduzido do filme possibilita uma narrativa compacta que nos leva
a acessar, por intermédio de Exu, varios orixas do pantedo africa-
no. A histéria inicia em “media res” e nos apresenta uma mulher
negra, cuja histéria ndo conhecemos e ndo conheceremos. Ela traz
um envelope de papel nas maos e suas expressoes sugerem dor,
tristeza, frustracao, desilusdo ou tudo junto. Ao fundo, na trilha so-
nora que compde a narrativa filmica, ouvimos a cantora Luciane
Dom, em voz lamentosa, cantando “Madeira e Sal”’, cuja letra des-
creve uma travessia do oceano por meio de um navio negreiro,
com a dor, a soliddo, a angustia, caracteristicas daquela viagem:

Eu vim roubado da minha terra / Eu vim sem roupa, realeza / A
fome a bater / Descalca e a corrente a me marcar / Vejo ao meu
lado os filhos a temer / Na fresta eu olho a luz do céu / Com a
mado no chdo eu oro em yoruba / Cheiro de angtstia balangando
ao leu / Madeira e sal empesteiam este lugar / Tudo a mexer, a
embrulhar / Suor a descer, viagem a levar. (Dom, 2018)

A personagem mencionada guarda o papel em sua bolsa, limpa
as lagrimas do rosto e, desolada, apoia-se em um poste na rua. E
necessario seguir, e ela segue com sua dor e seu choro. No tra-
jeto, ela se encosta em uma parede, como que para tomar folego.
Nessa parede, vemos algumas palavras de dificil compreensao
com excecdo de uma delas, que esta bastante nitida: sereia, o ser
mistico habitante dos mares, que encanta navegadores e provoca
o imagindrio de muitos homens e mulheres. A palavra “sereia”,
repleta de significados, pode ser entendida como uma chave de
entrada para o mistico, para o sobrenatural.

Logo em seguida, ao passar na primeira encruzilhada de seus
caminhos, ali estd Exu, fumando seu cigarro. A passagem da
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personagem desperta a sensibilidade de Exu, que se vira em di-
recao a mulher. O Orix4, conhecido como aquele que guarda os
caminhos, por sua sensibilidade, capta a dor da mulher que passa
por ele e decide segui-la. A mulher, mesmo sem perceber, passa
a ser guardada e cuidada por ele. Como Exu é o responsavel pela
comunicagdo de homens e mulheres com todos os outros Orixas
e, também, entre os Orixas, ele faz contato com Xango, que per-
cebe a dor da mulher e vai também ao seu encontro. Da mesma
forma como agiu com Xang6, Exu faz contato com Oxdssi, Iansa,
Oxum e Iemanja.

Acompanhada por todos esses deuses e deusas, a mulher camin-
ha sem percebé-los. Ela segue em direcdo a orla, em um lugar do
Rio de Janeiro que se situa préximo aos Cais de onde aportavam
negros e negras escravizados. Ainda chorando, a mulher para
diante de uma das paredes envidracadas do Museu do Amanha.
A cena do choro é cortada e ela aparece, em seguida, rodeada
pelos Orixas, vestida com uma roupa de tecido africano bastan-
te colorido e um turbante do mesmo tecido. Exu esta ao seu lado.
Ela olha para tras e para os lados, mas ndo percebe que grande
parte do Orun?, acionada pelo Orixa Exu, esta a seu lado. Siyanda
termina mostrando ao espectador um dos papéis de Exu: aquele
que cuida, que zela e que leva aos outros Orixas as nossas dores
para que todos eles possam cuidar de nés.

Em 2016, a estética do primeiro curta-metragem e a perspecti-
va de narrar histérias do cotidiano urbano e da ancestralidade
foi retomada no filme Senhor de Toda Cruz (2016). O filme inicia

3  “Orun” é um termo em lingua yoruba utilizado para se referir ao

mundo espiritual, onde os orixas residem.
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mostrando um menino negro que corre pelas ruas do Centro
do Rio de Janeiro, mais precisamente no espaco hoje conhecido
como Pequena Africa, préximo a antiga Zona Portudria. Os ges-
tos, expressdes e olhar do menino denotam que ele esta perdi-
do. A necessidade de encontrar o que procura, leva-o a retirar o
calcado e correr em direcdo a orla. O menino esta de costas para
a camera e de frente para o mar. A sensacao de que ele pode se
jogar no mar é real, quando, entdo, uma mao negra segura a sua.
E Exu.

Nos momentos que antecedem o encontro com Exu, podemos ou-
vir uma trilha sonora com berimbau. Logo ap6s o encontro, uma
voz grave e masculina acompanha os berimbaus e a letra da mu-
sica cantada nos diz:

Todos os caminhos sdo meus / Nao hd um s6 passo que eu nao
tenha dado /Ndo ha ida que eu ja ndo tenha vindo / De toda
terra eu ja experimentei/ Quem eu guio, tem destino / Mas a
quem nao dou destino, ndo ha guia que dé rumo / Eu ligo, eu
desligo / Eu desligo quem liga e faco desquerer o desligar / Sou
de confundir quem entende / Mas posso explicar, se assim qui-
ser / Fecho a boca do falante ou embaralho os ouvidos de quem
escuta / E s6 eu querer / Termino ontem o que eu comecei hoje
/ De costas eu vou pro inicio / Conheco tudo que um dia vao sa-
ber / E sei tudo que um dia vai se esquecer / Sei do verso / Sei
do avesso. (Lima e Conceicdo, 2018)

A trilha sonora faz referéncia ao titulo do filme e ao seu protago-
nista, o Orixa Exu. E importante sublinhar que a musica foi cria-
da por Hugo Lima, diretor do filme, e por Dona Conceigdo, can-
tor negro e membro do Coletivo Siyanda, exclusivamente para o
curta-metragem.
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Na cena seguinte, vemos o menino sendo guiado por Exu, que
conversa com ele como se estivesse lhe ensinando algo. Sobre os
trilhos de trem, Exu ensina ao menino como caminhar e como ter
cuidado, enquanto o conduz pelos caminhos que devem ser per-
corridos. Em seguida, eles estdo na Pedra do Sal, lugar simbélico
e sagrado do Rio de Janeiro, onde os negros e negras escravizados
eram vendidos. Ali, reside parte de nossa memoria ancestral e se
localiza parte da histéria dolorosa vivida pelas pessoas que che-
gavam aqui trazidas pelos navios negreiros. Este é um momen-
to especial: 0 menino pde a mdo sobre seu peito e sua expressao
parece ser a de quem reconhece o lugar ou recupera algum tipo
de lembranca. Exu parece acalentar o garoto e lhe aponta a Pedra
do Sal, por gesto, ordena que o menino se dirija aquele local. O
garoto chega a Pedra, mas hesita em subi-la. Exu, mais uma vez,
segura em seu ombro e o chama para sair dali, voltando a camin-
har com o menino pelas ruas do Centro do Rio de Janeiro. Exu
conversa com o menino como se lhe transmitisse ensinamentos.

Repentinamente, propde uma disputa de corrida com o menino,
quando, na encruzilhada, Exu desaparece e o menino reencon-
tra seu pai de quem havia se perdido. Os dois, pai e filho, discu-
tem, como se procurassem explicacdo para o ocorrido. Apos um
abraco afetuoso, ambos caminham abracados em direcdo ao ca-
rro do pai. Exu volta para a mesma encruzilhada do primeiro fil-
me, se limpa e se ajeita para se sentar no seu lugar de sempre,
apo6s ter cumprido sua missao.

Exu, Siyanda e Senhor de Toda Cruz

O Orixa Exu é protagonista nos dois filmes e, em ambos, assume o
papel daquele que cuida, guarda e conduz. Exu € a personificacdo

350



“EXU”: ANCESTRALIDADEESUBJETIVIDADENAPRODUCAODOCOLETIVODECINEMA

do principio da transformacdo nas representacdes construidas
na cultura afro-brasileira. Ele é controverso, ambivalente, dico-
tomico, ambiguo: possui diferentes manifestacdes, variados no-
mes e muitas diferentes histérias. Ele nao € o bem nem o mal,
ele simplesmente é. E a “boca que tudo come”, é a linguagem e a
comunicagdo em toda a sua poténcia, é o Senhor dos caminhos e
das possibilidades (Rufino, 2016: 70). Exu pode ser o préprio ca-
minho. Ele é o Senhor dos encontros e dos desencontros, como
também é o grande linguista divino, que domina todas as linguas
e é capaz de interpretar qualquer alfabeto, seja para os humanos,
seja para os deuses (Barbosa, 2001: 158). Sua perspicacia esta em
poder ser o que Ele quiser (Rufino, 2017: 50).

Exu é, a0 mesmo tempo, o elemento constitutivo e o elemento dina-
mico de todos os seres sobrenaturais e de tudo o que existe (Santos,
2008: 130). O papel de Exu é multiplo e consiste em solucionar todos
os trabalhos, abrir caminhos ou fecha-los, ajudar as pessoas a des-
envolverem seus destinos como também colaborar com cada uma
das entidades sobrenaturais (ibidem: 132). Diz-se de Exu que ele é
0 primogénito do Universo (id: 134) e como destaca Rufino (2016:
68): “Exu nasceu antes que a propria mae”. Ele exerce o papel de
mensageiro dos orixas para os homens, destes para os orixas e entre
os proprios orixds (Rocha, 1966: 68, apud Barbosa, 2001: 155). Exu
estd em todos os lugares. Todo os seres e toda matéria individuali-
zada, seja no Aiyé* ou no Orun, estdo acompanhados de seu proprio
Exu (id: 138), de onde se conclui que ndo hé lugar onde Exu ndo es-
teja, ndo hé ser, natural ou sobrenatural, que ele nio conheca. E o
Exu individual que permite a cada ser o seu nascimento, desenvol-
vimento ulterior e sua multiplicacdo (idem: 162).

4 Termo em lingua yoruba que se refere a terra, ao mundo fisico.
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A ambiguidade de Exu e sua jocosidade ndo podem ser negadas e
podem ser conferidas, por exemplo, na histéria muito conhecida
dos rapazes que eram muito amigos e, por isso, despertaram a in-
veja das outras pessoas que moravam no lugarejo. Essas pessoas
recorrem a Exu, que vestiu uma roupa que era vermelha de um
lado e preta do outro e passou entre os dois rapazes. Naturalmente,
um viu Exu vestido de vermelho e o outro de preto, o que foi su-
ficiente para causar contenda ainda ndo ocorrida entre os mocos
(Didi, 2007: 33, apud Silva, s/d). A tensdo entre os dois amigos che-
gou ao ponto de se agredirem fisicamente. Quando Exu voltou
para apartar a briga e ambos conseguiram ver o lado de Exu que
ndo viram antes, descobrem o engodo e tentaram fazer as pazes,
mas a amizade ja estava destruida. Exu desaparece e com ele des-
aparece também a mutua confianca que os mocos possuiam antes.

Falar de Exu no ocidente, em paises cujas culturas e religiosidades
foram e sdo constituidas a partir de religides judaico-cristas, reme-
te-nos ao fato de que os colonizadores invadiram paises africanos
para saquea-los, sequestrar seus povos para subjuga-los e promo-
ver um dos maiores genocidios de que se tem registro na histéria da
humanidade. A brutalidade desse crime ndo se ateve a tirar a vida
das pessoas, mas também destruir sua cultura, sua lingua e religio-
sidade e um dos ardis para isso foi a demonizacdo de suas crencas,
seus deuses, seus ritos, sua fé e praticas religiosas. A figura de Exu
passou a ocupar, neste bojo, por estratégia perversa dos colonizado-
res, 0 lugar do proéprio Lucifer, o demdnio cristdo.

A opcao por uma representacdo de Exu como ator central dos
curtas-metragens dialoga com a identidade negra na didspora.

Na didspora, Exu é a poténcia que se reinventa a partir dos
cacos despedacados. Senhor das gingas, dribles e esquivas,
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absorve os golpes sofridos e os refaz como acumulo de forca
vital, engole tudo que hé e os vomita de maneira transformada.
(Rufino, 2017: 113)

No primeiro filme, Siyanda, deve-se a Ele o contato com cada um
dos Orixdas acionados para socorrer a mulher. Ndo sabemos qual
0 seu problema, mas sabemos que o problema é muito grave, pois
quase todo o Orun fora mobilizado para seu socorro. Rufino (2017:
52) nos fala de “Yangi, o Exu ancestral, é o elemento que substan-
cia a invencao de novos seres, daqueles que se erguem das sobras
e cacos despedacados pelas atrocidades coloniais e reinventam a
vida enquanto possibilidade”. E este o papel de Exu na vida da-
quela mulher, ele faz com que ela se transforme a partir de seus
proprios cacos e sobras e que se coloque COmo um Nnovo ser.

No segundo filme, Exu parte em resgate do menino negro que se
perdera de seu pai. Aqui, Exu educa, ensina e guia o menino pe-
las ruas e encruzilhadas do Centro do Rio de Janeiro para leva-lo
de volta ao seu caminho e ao encontro de seu pai.

E interessante pensarmos que nas narrativas sobre Exu, nos Itans’,
Orikis® ou textos académicos, ndo é comum vermos a imagem do
Orixa Exu associada ao cuidado dos seres, a atengdo e, como cons-
ta nas narrativas, carinho e atengao. Nos dois filmes analisados, no
entanto, é este o papel de Exu: socorrer a quem precisa!

5 “Itan” é o termo em lingua yoruba para se referir ao conjunto de todos
0s mitos, histérias e cancdes transmitidas oralmente de geracao a geracgao.
6 “Orikis” é um termo em lingua yoruba que se refere a louvacgoes e/

ou saudacoes.
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Partindo do que nos informa Santos (2008: 131): “Em virtude de
como Exu foi criado por Olodumare, ele deve resolver tudo o que
possa aparecer e isso faz parte de seus trabalhos e de suas obri-
gacoes”, a proposta de Hugo Lima, ainda que possa parecer a al-
guns uma subversdo da identidade do Orixa Exu, ela se constitui
como um novo Oriki, que valoriza a forma como Exu tem sido vis-
to, tem agido e socorrido seu povo.

Consideracoes finais

O coletivo Siyanda — Cinema Experimental Negro participa da
formacado do cinema negro. Surgido em 2015, estabeleceu o cine-
ma como forma de educacdo e debate sobre o antirracismo expe-
rimentado por jovens negros na cidade do Rio de Janeiro. Hugo
Lima é uma das liderancas desse coletivo.

Os curtas-metragens de Hugo Lima elaboram a imagem de Exu como
guardido e aquele que socorre seu povo. Nos filmes Siyanda (2015) e
Senhor de Toda Cruz (2016), existe uma opcao pela centralidade de
Exu como agente do cotidiano urbano do Rio de Janeiro, num didlogo
com a identidade negra construida na didspora. Ao contrario do ca-
rater ambiguo que marca a representacdo do mesmo em Itans, Orikis
ou textos académicos, sobressai na narrativa audiovisual do coletivo
negro a representacdo de um Orix4 que intercede e protege 0s seus.

A presenca da religiosidade afro-brasileira no cinema brasileiro
é atravessada por exotismo e um racismo que a associa a “alie-
nacao” ou ao “mal”. O cinema produzido pelo coletivo Siyanda
rompe com esse estigma reproduzido no cinema mainstream e
introduz Exu como elemento vivo da memoria e recriacdo das
identidades no cotidiano urbano carioca.
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Cultura afrouruguaya: “El
candombe y la comparsa
como espacios de
resistencia™

Carlos Alvarez Nazareno

“El renacer de la cultura afro y este combatir prejui-
cios como el racismo, la segregacion y la xenofobia van
uniendo los grupos étnicos y van saliendo de las tinie-
blas a que fueron sometidos en toda América evolucio-
nando siquicamente e intelectualmente los afrouru-
guayos” (Britos, 1997).

Cuando hablamos de la cultura afrouruguaya y de una de sus
principales expresiones como es el candombe, nos adentramos
en el terreno de valores, costumbres, tradiciones, sentimientos de
identidad, goce y alegria que se expresan a través de la musica,
la danza y la percusion, entre otras cuestiones que involucran a
esos grupos humanos que llamamos comparsas.

1 Una primera versién de este articulo fue publicada en el informe de la
investigacién “Comparsas y diversidad sexual, Algunas escenas posibles”,
en junio de 2019 por el Ministerio de Desarrollo Social, Uruguay. Uno de
los objetivos de dicha investigacién fue generar una primera reflexién so-
bre el cruce entre disidencia sexual y candombe afrouruguayo, ante la au-
sencia de literatura académica local, politicas publicas y de la memoria del

movimiento social afrouruguayo y de la diversidad sexual en la tematica.
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Foto: desfile de la comparsa Sinfonia de Ansina

Desde “el candombe es de los negros, pero gozan los demas” a
“la comparsa es realidad y la vida es fantasia”, frases ritmicas de
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diferentes canciones de ayer y hoy, enuncian el sentir de negros/
as y blancos/as, viejxs y jovenes sobre un elemento cultural que
nacié en Uruguay y hoy se expande por todo el mundo, al pun-
to tal de haber sido denominado por la Unesco como Patrimonio
Inmaterial de la Humanidad.

Como seiilala Méndez

(...) el candombe, que goza hoy de una fuerte presencia en el
Uruguay —y que lo excede—es una musica producto de los
mestizajes en esta region. Los géneros musicales son inesta-
bles mientras estan vivos. Sus limites y presiones lo hacen mo-
dificarse dentro de si mismos, expandiéndose, retrayéndose; en
fin, transforméndose (2013, p. 13).

En ese sentido, en la Argentina presenciamos una explosién geo-
grafica y de difusién del candombe, de cuerdas de tambores y
comparsas que de norte a sur toman las calles. También debemos
destacar la creciente cantidad de cuerdas y grupos de candombe
en distintos paises de Europa y Estados Unidos que, producto de
la migracién afrouruguaya, diseminan el candombe y lo hacen
crecer en muchos paises, como elemento cultural e identitario
del Uruguay y de la cultura afrouruguaya.

En esa difusion del candombe muchas veces no se visibiliza la
historia, la lucha y la resistencia de la comunidad afrouruguaya.
El candombe se ha tornado un elemento popular que ha logrado
romper el clivaje de clase, género, étnico-racial, sexual y territorial.
Esto ha despertado varios debates y problematicas que emanan de
esta promocién y expansién del candombe. Hay quienes sienten
que Ixs afros estamos perdiendo el protagonismo de este elemento
cultural propio de la cultura afrouruguaya y su resistencia.
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Durante mucho tiempo el candombe estaba vinculado a “negro,
tambor y vino” y otros prejuicios que lo reducian a pequefios
grupos de Montevideo, y hoy, producto de la apropiacién cultu-
ral, tocar y bailar candombe es percibido por algunos sectores
como “cool” y de “onda/moda”. Asi, cientos de personas blancas
que muchas veces desconocen la historia de lucha, resistencia
y tradicion del candombe y de la comunidad afro, se cuelgan un
tambor y disfrutan de la danza, pero no ponen el cuerpo contra el
racismo ni por la igualdad y el desarrollo de las personas negras
y/o afrodescendientes.

Nosotres activistas, académicxs y candomberxs afro, no podemos
escindir lo imbricado de nuestra cultura con la lucha contra el ra-
cismo y por el desarrollo de las comunidades afro. Poder pensar
uno de los clivajes sociales como la diversidad sexual y su aporte a
la cultura afro y particularmente a las comparsas, plantea el gran
desafio, como sostiene el intelectual afro fundador de los Estudios
Culturales, Stuart Hall, “Pareciera que el trabajo y el pensamien-
to verdaderamente interesante y productivo no tienen lugar sin la
tensién productiva de intentar combinar, navegar y coordinar ‘di-
versas’ identidades al mismo tiempo, diversos compromisos y po-
siciones” (Stuat Hall, en Fredik Jameson, 1998, p. 89).

Reivindicar nuestro conocimiento situado y aportar en este arti-
culo como afrodescendiente, gay, candombero y migrante, tiene
como objetivo recuperar nuestra ancestralidad y experiencias co-
munitarias y candomberas y visibilizar el aporte de las personas,
en su mayoria afros que, a través del arte, lograron trascender y
dejar —mas alla de su orientacion sexual e identidad de género—
un marca, una huella, un legado para que el candombe, su danza,
su musica y su cultura sigan creciendo, brindando espacios de in-
tegracion y desarrollo de nuestras negritudes y sexualidades.
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La danza del candombe en el marco de una comparsa la desa-
rrollan todos sus componentes, particularmente mama viejas y
gramilleros, escoberos, bailarinas, bailarines, destaques y vedet-
tes, personajes fundamentales de este grupo humano. Con la in-
corporacion de esta ultima, la comparsa sufrié una de sus princi-
pales modificaciones en su estructura tradicional en la busqueda
de mejorar su performance, sobre todo, su competitividad en
el marco del concurso de carnaval y de Llamadas. Rosa Luna,
Marta Gularte, “La Negra” Johnson, vedettes y referentas histéri-
cas, bailaron con grandes partenaires, que con galanteria y des-
taque brillaron y dejaron su marca y referencia en la historia del
candombe.

Grandes referentes del candombe y con diversos roles en la
comparsa como Carlos “Pirulo” Maria Albin Pintos y Carlos “La
Arafia” Anaya, con su danza, vestimenta y homosexualidad de-
jaron sus marcas en las calles, escenarios y en nuestra comuni-
dad, con todo el orgullo de ser excelentes bailarines. Raul “Zulu”
Ciccocioppo Silva, Roberto “Gonzalo” Lencina y Héctor Amorin
impusieron la elegancia y aportaron la influencia de la técnica,
clasica y moderna, para bailar y ampliar los limites de la danza
candombe.

La lucha contra el racismo, el machismoy la
homolesbotransfobia en las comparsas

Histéricamente, lesbianas, gays, bisexuales y personas trans
(LGBT) de la comunidad afro han participado e integrado las di-
ferentes comparsas que han surgido en Uruguay y en distintas
partes del mundo. Podemos también recordar al grande de José
De Lima que, ademas de bailar, cambi6 la estética de la comparsa
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y revolucioné el vestuario y su visién general. También a Jorge
Céspedes y a “Beto” Barreiro, histéricos bailarines y candombe-
ros de ley, quienes al dia de hoy nos siguen deleitando con sus
coreografias y danza candombe.

La nueva camada de jévenes bailarines que reivindicamos la
danza candombe y el rol de los bailarines, poniendo el cuerpo en
resistencia y nuestra ancestralidad en cada momento de la dan-
za, reivindicamos con orgullo nuestro rol en la comparsa. Ya no
solo somos negrxs, pobres, putos, maricas, tortas y travestis, sino
promotores, productores y difusores de la cultura afrouruguaya.

Este lugar de enunciaciéon nos permite posicionarnos y asumir-
nos desde una perspectiva cultural afrocéntrica y, al mismo tiem-
po, problematizar la influencia de la “blanquitud” en la estructu-
ra de la comparsa y en lo que se espera del rol del partenaire. E1
partenaire es una figura que corporaliza estereotipos de la cul-
tura eurocéntrica socialmente valorada y reconocida. Asi, la ga-
lanteria valorada en la danza candombe surge para acompanar
a la vedette, reproduciendo, desde una perspectiva eurocéntrica,
mecanismos histéricos de dominacién y ocultamiento del deseo
sexual para performatearlo.

En referencia a este tema, desde la perspectiva poscolonial res-
catamos las palabras del historiador cubano y estudioso de la
danza, Ramiro Guerra (2000):

En su larga y ancha geografia pueden encontrarse innumera-
bles bailes de este tipo, dominados por el galanteo sin media-
cién de abrazos. (...) Siempre prima, por supuesto, la respetuo-
sa gentileza del varén y el porte de gracil coqueteria femenino,
herederos ambos, quizés, de las danzas de corte europeo en que
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la galanteria caballeresca se imponia como fachada de refina-
miento de una cultura occidental masculina, sobre todo a partir
del Renacimiento (p. 8).

La penetracién de la cultura eurocéntrica se corrobora en la dan-
za candombe, asi como también se reproducen en algunas com-
parsas el machismo y otros mecanismos de opresiéon. No obs-
tante, como parte del proceso que analizamos, el candombe y las
comparsas se han constituido en espacios de lucha y resistencia
contra el racismo, el machismo y la homolesbotransfobia, ademas
de ser espacios de integraciéon y desarrollo de nuestros aportes
y potencialidades. Esto nos ha permitido generar un enclave de
visibilizacién de la negritud y de la diversidad sexual, reivindi-
cando los valores de igualdad y diversidad y la lucha contra la
homofobia dentro de la comunidad afro y del racismo social para
poner en valor nuestros aportes y desafios en la construccién y
desarrollo de la cultura afro.

A los varones maricas, homosexuales, gays, queers, aun siendo
partenaires, no nos ha sido facil encontrar un lugar dentro de la
comparsa y ponerlo en valor. El desafio fue y es corrernos de la
estigmatizacién, la pobreza, las periferias y los margenes de la
exclusién y colocarnos en el centro de la escena cultural y social,
valiéndonos del orgullo, la visibilizacién y la resistencia.

En la comunidad candombera son infinitos los relatos sobre el
gran bailarin “Pirulo”, al respecto nos comenta en la entrevista
realizada para esta investigaciéon la hija del “Macho” Lungo, re-
ferente histérico del mundo comparsero y gestor de la inclusiéon
de la vedette, quien también alberg6 en su casa a “La Arafla” y a
diversos personajes sexualmente diversos atravesando los pre-
juicios de la época:
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Mira, mi papa siempre contaba que un dia iba cruzando la pla-
za Independencia para la comisién de fiesta que estaba ahi en
Juncal y venia con Pirulo, caminando los dos, cruzando. Y habia
un tarado sentado en un banco. Pirulo era boxeador, pero ese
seflor pens6 que era maricén y cuando van pasando le dice “bo,
negro puto”, jay, para qué! Mi padre no sabia ni lo que iba a ha-
cer porque fue inmediato, lo agarré, lo levant6 y jpam! Y lo dejé
tirado, noqueado. Y papa dice “que equivocado que estaba”, si,
dice Pirulo, “si, este no le dice mas negro puto a nadie”.

La tensién entre la “masculinidad” en la danza candombe y la
diversidad sexual siempre tuvo lugar en la comparsa. Poner en
valor nuestra orientacion sexual y la lucha contra la homofobia
dentro del candombe trajo imbricando también el desarrollo del
rol del bailarin y su danza candombe hasta hoy.

Por otra parte, a las mujeres a las que les gustaba el &mbito de
la comparsa también fueron y son estigmatizadas por su parti-
cipacion. No hace muchos afios la mayoria de ellas fueron tilda-
das de “faciles” y “putas”, entre otros prejuicios, y a las que que-
rian tocar el tambor se las sefial6 como lesbianas. Las mujeres
también tuvieron que romper diferentes estigmas cuando bus-
caban tocar el tambor o simplemente expresar su sexualidad
dentro de la comparsa. Hoy seguimos viendo en estos dmbitos
practicas altamente sexistas y machistas, de cosificacién de las
mujeres y actitudes transfébicas. También existen otras com-
parsas, lideradas e integradas por personas LGBT, que promue-
ven la presencia diversa y los valores de la cultura afro. Ejemplo
de ello son Julio Sosa “Kanela” y su comparsa, la ex “Elumbe”,
“Sinfonia de Alsina” y la “Cuerda de la Explanada”, entre otras,
que son respetuosas de la diversidad sexual en la promocién de
la cultura afro.
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Estas nuevas experiencias y avances deben pensarse en el mar-
co del desarrollo de las reivindicaciones feministas y del recono-
cimiento de los derechos de la diversidad sexual a través de las
leyes recientemente conquistadas. Las comparsas se hacen eco,
social y culturalmente, de estos avances, y son interpeladas por
estos nuevos procesos de igualdad.

Hoy, como consecuencia de ese proceso de transformacion, a los
varones afro nos esta mas permitido bailar y ocupar ese lugar en
la comparsa y las mujeres estan penetrando en los diferentes ro-
les: portabanderas, tamborileras, bailarinas, coordinadoras, pero
aun no son duenas totales de una comparsa. Lo que muestra otro
costado de expresién del machismo.

También producto del mismo machismo, la danza de los bailarines
de candombe se puso en tensidn en las comparsas. Se cuestiona
que la mayoria de los bailarines blancos que ingresan a las com-
parsas y compiten en el concurso de las Llamadas de Montevideo,
siendo gays, generan cierta confusion y distorsiéon respecto al rol
del bailarin y su danza. Desde una perspectiva critica muchos bai-
larines blancos que se suman a las comparsas expresan una dan-
za “feminizada” que trajo muchas criticas respecto de nuestro rol
como bailarines: les criticaron que “quieren opacar a la vedette”,
“se mueven mas que ellas”, etc. Lo que tuvo como consecuencia
una distorsién de nuestro rol y abond el retraimiento de todos los
varones afro y puso en tensién la masculinidad en la performati-
vidad de la danza candombe. Uno de nuestros entrevistadxs, re-
ferente del candombe expresd: “los varones bailamos candombe
y nos gozamos, hasta tocando bailamos y si un dia pinta en un
cumpleafios salimos a bailar y todo, pero también habia como mu-
cho miedo antes, los varones negros bailaban en los cumpleafios y
puerta adentro pero no en la calle por el qué diran”.
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Por ello es necesario rescatar el surgimiento de la figura de la vedette
y con ella el rol del bailarin, quien tomé cuerpo no solo para acompa-
flar a esta nueva figura en la comparsa y ser su partenaire, sino para
abrir el camino a la cuerda de tambores, hacer espacio y permitir el
despliegue y desarrollo de la danza candombe. Esto permiti6 llamar
la atencién sobre la vedette, como cuentan lo hacia “Pirulo” con sus
saltos y despliegue que anunciaba la cuerda de tambores que venia
detras. Todo ello sin descuidar a su compafiera de danza, aspecto
central que da cuenta de esa conexién amorosa que presenta caden-
cia y goce con ese sonido envolvente y polirritmico, esa sinfonia de
tambores que vienen hablando detrds de sus cuerpos.

En ese sentido, esta surgiendo con fuerza una corriente de jo-
venes afro que, intentando romper estigmas y el mandato social
que sostiene “los varones tocan y las mujeres bailan”, se lanzan
a la danza candombe orgullosos de la cultura afro sin que esto
interpele necesariamente su sexualidad. Asi, ocupan la escena
candombera nuevas masculinidades en resistencia y oposicién a
la cultura machista y homof6bica que tuvo un fuerte arraigo en la
cultura uruguaya particular.

Foto: Comparsa “La Candela de San Telmo (Argentina)
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Los hombres afrodescendientes y africanos histéricamente bai-
laron los distintos ritmos y expresiones de la cultura afro. En la
liturgia de las religiones de matriz afro existen danzas de Orisha
solo permitidas para varones. Luego del proceso de esclavizaciéon
y colonialismo, las danzas afro y el rol de los varones afro tuvie-
ron un gran desarrollo en toda América Latina. Los varones afro
bailan danzas tipicas, desde Cuba con la salsa hasta Brasil con
la samba. Incluso en el carnaval argentino, tanto en la ciudad de
Buenos Aires como en el litoral, las murgas y comparsas tienen
influencia de la cultura afro y se destaca una gran participacion
de varones en el baile.

Es por ello que resulta fundamental que el cuerpo y la danza de
los varones afro rompa tabues y estigmas y siga construyendo re-
sistencia, reivindicando su lugar en la comparsa y combatiendo
la perpetuacion del machismo y la homofobia.

La comparsa y las identidades trans afro

Las personas trans y su lugar en la comparsa tuvo y tiene otro
significado respecto del rol y la integracion de la diversidad se-
xual. Hubo diferentes momentos y experiencias de inclusion y
exclusién que dan cuenta de la transfobia existente al interior
de las comparsas. No hay experiencias de inclusiéon e integra-
cién de chicas trans en las comparsas que no hayan atravesado
la burla, la risa socarrona y la discriminacién. Una de las prime-
ras comparsas tradicionales en asumir la inclusién de personas
trans, ya en los aflos noventa en las Llamadas de Isla de Flores,
fue “Sinfonia de Ansina”. Su principal referente y candombero
Gustavo Oviedo nos decia al respecto:
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Mira, nosotros nunca tuvimos ese tabu de... bueno, de repen-
te rompimos barreras con eso, ;no? O abrimos puertas, ;por
qué no tener la misma oportunidad que tienen todos? ;Por ser
trans? No, json seres humanos, bo! ;Y por qué no pueden ser
parte si es una fiesta popular? ;Eh? Eso [sic] son mitos que
crean, ;viste?

En aquellos tiempos, recuerdo que eran travestis blancas que
solo las veiamos el dia de las Llamadas, llegaban con sus trajes
llenos de plumas minutos antes de comenzar el desfile y las
ubicaban adelante entre los primeros cuadros de la comparsa.
No habia una integracién con el cuerpo de baile. Eran solo fi-
guras exoOticas que se mostraban en ese momento y luego no
las veiamos mads, ni en los ambitos del ensayo de la compar-
sa ni cuando salian los tambores los domingos por Palermo y
Barrio Sur. En esos momentos de encuentro comunitario y dis-
frute del candombe con un fuerte sentido barrial e identitario,
no estaban.

La comparsa durante las Llamadas si las tenia como protago-
nistas, pero solo en ese momento. En los ultimos afios podemos
ver otro tipo de inclusién de las personas trans, en particular, las
afro. Traspasando el exotismo, han generado una integracién en
los distintos espacios del cuerpo de baile. Ahora vemos perso-
nas trans bailarinas, destaques y hasta en algunas comparsas
han sido vedettes. Adriana Arrascaeta de la comparsa Elumbé,
recuperando la historia de su prima y tocaya Maria Adriana
Arrascaeta, nos decia al respecto:

Yo creo que la empoderaba, le daba como otra impronta porque
ella estaba muy orgullosa de la comparsa y de lo que haciamos
entre todos, y también la ponfa en un lugar muy visible, en un
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lugar que en otros aspectos de la vida no lo tenia. Ademas, al ser
la iinica mujer trans de la comparsa, la gente no se daba cuenta
de lo que ella era. Era una mujer mas.

Generacionalmente ha habido cambios en ese sentido, produc-
to de los derechos conquistados socialmente, las experiencias de
Lorena Rosas y Kevin Roik como jovenas afros trans, dan cuenta
de cierta apertura en diferentes comparsas y contextos. Si bien
sabemos de la transfobia que esconden algunas comparsas ac-
tuales que, aunque recuperan ciertos valores de la cultura afro,
reproducen la transfobia y el machismo.

Diferentes expresiones de la cultura afro han integrado a la diver-
sidad sexual y particularmente a las personas trans, prueba de ello
no solo es su inclusién en las comparsas sino en las practicas de las
religiones de matriz afro. En la Umbanda, el Batuque, el Candomble
y la Quimbanda las personas LGBT han encontrado un gran lugar
de inclusién y desarrollo de sus potencialidades y también una al-
ternativa de crecimiento a los lugares de vulnerabilidad y estigma-
tizacién al que el sistema sistemadticamente las ha llevado.
También la comparsa se trasformo en un espacio de “realizacion”
para las personas trans, generando otro lugar de visibilizaciéon
luego de romper con la hipersexualizacién de la que son victimas.
Los cuerpos negros han sido histéricamente hipersexualizados
como una estrategia del sistema racista, que justificé las violacio-
nes a nuestras mujeres afro por la voluptuosidad de sus cuerpos
y cosificéd a los varones negros por su fogosidad y virilidad. Las
mujeres trans y, sobre todo, las afro, son victimas del prejuicio y
la estigmatizacién, que encierra el preconcepto de que todos sus
movimientos, acciones y vinculos al interior de la comparsa esta-
ban basados en la busqueda de sexo.
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Mostrarse, disfrutar y participar de espacios populares y multitu-
dinarios como el carnaval, el candombe y la comparsa se consti-
tuy6 en un lugar de visibilizacion, orgullo y resistencia contra el
estigma y la marginacion. E1 candombe aportd y aporta a esa vi-
sibilizacién positiva dando otro lugar de enunciacion, integraciéon
y respeto en el marco de la cultura, que da una respuesta positiva
a los distintos tipos de estigmatizacién y violencia que recibian
socialmente en las calles. Una de las entrevistadas planteé:

Yo la recuerdo a ella saludando a todo el mundo, no tanto bai-
lando, bailaba, pero muy poco. Pero con la gente se sonreia, ti-
raba besos y la aplaudian mucho, tenia mucha hinchada todo
el tiempo, como que tenia un aura. Ella queria salir por Isla de
Flores a ser la estrella y disfrutaba muchisimo. Era como su
momento de esplendor.

A modo de conclusion

La cultura afro y particularmente el candombe nos propone re-
flexionar y analizar las condiciones de inclusién, integracién y
exclusién que se yuxtaponen con las posibilidades de promocién
de las identidades y la conciencia social del ser afrodescendiente
y de la diversidad sexual. En los ultimos afios el candombe volvié
a resurgir impulsado por distintas generaciones de candomber-
XS que, a partir de la lucha y la resistencia del movimiento afro
organizado, también se han sumado nuevas generaciones de jo-
venes/as afro que reivindican nuestra cultura, nuestra negritud,
la musica afro y expresiones del candombe. Los contextos locales
nos posibilitan pensar los mecanismos de reproduccién y con-
figuracion del racismo, el sexismo, el machismo, la homolesbo-
transfobia y el patriarcado. La estructura comun de dominaciéon
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y colonizacién de estos modos de opresion nos obliga a generar
acciones, intervenciones y promover politicas afirmativas y de
inclusién que garanticen igualdad, equidad y no discriminacién.
Transformar las subjetividades y los procesos materiales de ex-
clusién en nuestras sociedades, comunidades y colectivos, impli-
ca repensar nuestras propias practicas, mecanismos de articula-
cioén y solidaridad e indagar nuevos procesos de descolonizacion
para aportar nuevas estrategias en la lucha social y politica con-
tra el racismo y construir nuevas realidades.

Hoy, la interseccionalidad se propone como una estrategia en la
lucha politica y colectiva que desafia la articulacién y produccién
de los movimientos sociales desde una perspectiva decolonial.
En ese sentido, el desafio central es la distribucién equitativa del
poder, la ruptura de toda hegemonia y de privilegios estructuran-
tes que sustentan nuestra sociedad. Las mujeres afro, los afros
LGBT y diversos grupos disidentes hemos comenzado ese cami-
no como estrategia politica y emancipatoria por la real inclusién
de nuestras diversidades. ;Y ta?
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Cultura Rastafari en Cuba:
Identidades y formas de
resistencia

Yoannia Pulgarén Garzon

Pensar la cultura rastafari en claves decoloniales significa dia-
logar de manera critica con categorias como identidad cultu-
ral, identidad racial, africania y resistencia cultural. Categorias
que se conectan armoénicamente en el sistema simbolico rasta-
fari, haciendo visible a un actor social, sujeto cultural y politico
que en sus practicas dialoga activamente con y desde propues-
tas decoloniales. Ya sea mediante la reproducciéon “pasiva” de
los postulados fundacionales de este movimiento, nacido en
Jamaica (en los que se exaltaba el orgullo racial, la valoriza-
cién de la cultura y la historia de Africa); o de su reinterpreta-
cién a partir de las realidades particulares y sociales a las que
responden.

Con el presente articulo, nos proponemos revisitar algunos re-
sultados obtenidos en 2016, en el marco de una investigacion
sobre la identidad cultural rastafari en jévenes rastas cuba-
nos. Las nuevas lecturas realizadas a los discursos de aquellos
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sujetos no permiten que envejezca el tema de estudio, y si im-
pulsan nuevos interrogantes sobre esta poblacién que adquiere
cada vez una mayor fuerza en el pais.

Algunas de las nuevas preguntas son: por qué continta exis-
tiendo la necesidad sentida de ser rastafari, de reproducir es-
tas ideas, practicas, estilos de vida, postura social; en cualquier
parte del mundo, casi noventa afios después de creado este
movimiento sociocultural reivindicativo en Jamaica. Cudles
fueron sus bases ideoldgicas fundacionales, coOmo se conser-
van y evolucionan tales ideas. Cudles son las demandas que
movilizan a los actuales sujetos identitarios. Cudles son esas
experiencias particulares de vida en contextos socialmente
estructurados y diversos que posibilitan que esta alternativa
identitaria sea la mejor opcién, y la inica posible para muchos
asi asumidos.

En efecto, tales ideas muestran las continuidades y rupturas
presentes en el tema, asi como la posibilidad de reconocer cri-
ticamente aquellos aportes epistémicos, antropolégicos, so-
ciolégicos, que la cultura rastafari le puede ofrecer a la teoria
decolonial en todos sus ambitos: estéticos, sociales, espiritua-
les, cosmovisiones. No se trata de adaptar la cultura rasta a
la perspectiva decolonial sino de buscar los puntos de con-
fluencias entre estas categorias conceptuales. Y dialogar con
lo que aportan grupos culturales minoritarios como los rastas,
con otras experiencias sociales y saberes, capaces de movilizar
practicas de resistencia cultural. Varios de estos conceptos se-
ran abordados en el articulo en funcién de las nuevas lecturas
a los resultados mencionados.
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Cultura rastafari en contexto. Breve
acercamiento a su origen, historia y desarrollo

La cultura rastafari surge y se desarrolla en Jamaica, a partir de
1930. Desde sus inicios se convirtié en un movimiento de resis-
tencia y una respuesta cultural alternativa frente al colonialis-
mo vivido por varios siglos en esta isla caribefia. Los postulados
ideolégicos promovidos por esta, desde las etapas iniciales, exal-
taban el orgullo racial, la valorizacién de la cultura y la historia
de Africa; a través de dos corrientes de pensamiento: el etiopia-
nismo y el garveyismo.

La primera de estas corrientes tuvo como base ideolégica la idea-
lizacién de Africa. Su etapa de mayor esplendor fue a fines del
siglo XVIII, cuando el nombre de Etiopia se utilizaba en la lite-
ratura biblica para denominar a esa regién y como sinénimo de
Africa (Yawney, 1994; Larenas, 2002; Furé, 2011; Fatndez, 2012;
entre otros). Por otra parte, el trabajo ideolégico realizado por
Marcus Garvey' promovié el orgullo racial y la valorizacién de la

1 Marcus Mosiah Garvey (nacido en 1887), fue un lider jamaicano
que promovié un proyecto de regreso a Africa (Back to Africa) que, a la
larga, fracasd, no sin antes haber aglutinado en cuarenta y tres paises
a mas de cinco millones de seguidores de la UNIA (Asociacién Uni-
versal para el Mejoramiento del Negro, siglas en inglés). Este fue un
movimiento de masas de personas negras, que influyé determinante-
mente en varias generaciones posteriores (Furé, 2011, p. 36). La UNIA,
fundada en Jamaica en 1914 por Marcus Garvey, fue un movimiento
que intent6 unir a africanos y afrodescendientes en torno a un ideario
reivindicativo de la raza negra. En virtud de su carismatico liderazgo,

el mismo Garvey fue tomado por algunos de sus seguidores como una
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cultura y la historia africanas. El garveyismo tuvo sus raices en
medio de la estructura social de Jamaica, organizada sobre los
criterios de la clase social y el color de la piel. En esta estructu-
ra desigual, se ubicaban los negros y pobres en la base de la pi-
ramide social, siendo la gran mayoria de la poblacién jamaicana
(Furé, 2011; Ulloa, 2007; Garcia, 2014).

El desarrollo e influencia de estas concepciones condicionaron
el surgimiento y la posterior evolucién de las ideas sobre rasta-
fari. En una primera etapa, su rasgo mas importante fue la pro-
pagacion de la concepciéon del Dios negro y la divinidad de Haile
Selassie I?, afianzdndose este movimiento como una manifesta-
cion religiosa. En un segundo momento, se consolidé como un
movimiento nacionalista, de conciencia racial, “enraizando la
identidad y la unidad nacional jamaicana en el reconocimiento
de los origenes de la mayoria negra” (Furé, 2011, p. 43). Esta etapa
mostré el necesario interés de secularizar el movimiento, sepa-
randolo de su orientacion estrictamente religiosa, visibilizandolo
como una forma de protesta ante el statu quo.

El desarrollo y consolidacién de las ideas rastafaris estuvie-
ron también permeadas por diversos acontecimientos politicos,

especie de mesias, el que aseguro el calado profundo de su mensaje
proclive a la dignificacién del negro y a mirar en Africa, la tierra origi-
naria, el lugar donde serian posibles la salvacion, la libertad y una vida
digna (Ulloa, 2007, p. 117).

2 Emperador de Etiopia y considerado como el primer Dios viviente
que tuvo la historia de las religiones populares. Su deificacién dio lugar
al surgimiento, a partir de 1930, de rastafari como un movimiento social

y como nueva forma de religiosidad popular jamaicana.
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sociales y culturales, ocurridos en la regién caribefia y en los EE.
UU. Entre ellos, la visita de Haile Selassie a Jamaica en 1964, la
repatriacién de los restos de Garvey en 1966, la identificaciéon con
el renacimiento negro norteamericano y con la ideologia del mo-
vimiento Black Power en los EE. UU.; y, sobre todo, en el Caribe, a
través del intelectual guyanés Walter Rodney (Furé, 2011).

Paralelo a estos procesos, ocurre la absorcién de esta filosofia por
muchos jévenes de los ghettos urbanos de Jamaica. Ellos aporta-
ron su herencia social, espiritu emprendedor y ansias de rebel-
dia, resultantes de haber crecido en condiciones de desventaja
social y pobreza. A esto se suma el surgimiento del reggae como
resultado de la evolucién de la musica popular jamaicana. Este
nuevo ritmo musical constituyé un vehiculo de proyeccién critica
hacia la sociedad: “entonces muchos jovenes como Jimmy Cliff,
Bob Marley, Meter Tosh, etcétera, utilizarian el reggae para ex-
presar anhelos rastas y censurar con fuerza el orden social vi-
gente” (Furé, 2011, p. 44).

Al comenzar la década de los setenta del siglo XX, en su terce-
ra etapa, rastafari y reggae constituian ya un sistema articulado
alrededor de una unidad tematica, donde los problemas sociales
y una vision realista del futuro eran preocupaciones fundamen-
tales. En esta fase se fortaleci6 la secularizaciéon, los entonces
simbolos religiosos y atributos espirituales fueron adoptados por
personas de todo el mundo, como resultado de la ininterrumpi-
da globalizacién cultural del sistema rasta-reggae; surgiendo un
gran numero de nuevos y diferentes seguidores.

El auge de estas ideas en Cuba estuvo marcado por la cercania
geografica con Jamaica. Y las grandes semejanzas entre ambos
pueblos, dentro de la diversidad regional caribena. El pasado
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colonial de ambas derivé en su cultura y modos de vida, aunque
difieran en su condicién de hispano y angloparlantes, respectiva-
mente. La composicién étnica, el mestizaje, la interaccién entre
raza y clase en la estructura social, el caracter fusionable de sus
musicales tradicionales, y otros elementos histérico-culturales
favorecieron el arraigo de la cultura rastafari en algunos grupos
sociales del pais (Furé, 2011).

Identidad cultural rastafari en claves
afroepistémicas

Pede, Yves (1959). Las almas de los Ancestros.

Coleccion de arte de la Unesco®.

3 Tomado de: http://www.unesco.org/artcollection/NavigationAction.

do?idOeuvre=2763&nouvelleLangue=es

380



CULTURA RASTAFARI EN CUBA

La pertinencia de abordar el tema desde un concepto como el de
identidad cultural rastafari, permite revelar lo global y lo particu-
lar de esta expresién simbdlica. Es decir, aquellas maneras dife-
rentes que existen de reinterpretar la cultura, a partir de los con-
dicionamientos sociales y el caracter socialmente estructurado
de los procesos simbdlicos. Pero, a la vez, revelar los elementos
comunes presentes en las cosmovisiones, discursos e imagina-
rios rastafaris. Al decir de Furé (2011): “Rastafari se ha convertido
en una cultura de facil desplazamiento, que viaja en sus simbolos
y expresiones culturales reinterpretados segun las condiciones
locales” (p. 30).

Analizar los significados atribuidos a la cultura rastafari en clave
de identidad y resistencia permite que se comprenda este espa-
cio simbolico de pertenencia como un asidero alternativo. Para
Larenas (s.f.), a pesar de la heterogeneidad de los rastas, existen
ejes comunes a través de los cuales experimentan e interpretan
el mundo. Tales como, “(...) el sentido de la identidad/solidaridad,
representado en la identificacion con el pasado africano, el reco-
nocimiento del sufrimiento de los esclavos, el sentido compartido
de lo que significa vivir marginado y la lucha por la liberacién de
la opresién y la injusticia” (Larenas, s.f., p. 5).

En la préactica identitaria de muchos rastas convergen y se arti-
culan posturas antirracistas y de resistencia cultural, que hacen
distintiva sus identidades. En la cultura estan presentes las ideas
de lucha y de resistencia desde sus bases ideolégicas fundacio-
nales. La concepcién de resistencia emerge como un elemento
articulador dentro de la heterogeneidad de formas de vivir la
identidad rastafari, pues funciona como el lente a través del cual
estos sujetos experimentan e interpretan el mundo. A lo que Furé
(2011) denomina ideologia comun, a través de la cual,
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(...) ser considerado un rasta en cualquier parte del mundo pre-
supone, entre otras cosas e independientemente del color de la
piel, abandonar los prejuicios coloniales, racistas y estereotipos
de belleza eurocéntricos que denigran la condicién de ser ne-
gro, amar la naturaleza y la paz (...) (pp. 45-46).

Entre las formas legitimadas de resistencia defendidas por los
rastas, se distingue el desmontaje de varios dispositivos colo-
niales, o sea de diferenciacién y subordinacién sociales como
la “raza”, la clase, el género (Quijano, 2007).Y es que un rasta,
en definitiva, reproduce la conciencia de lo “negro” y de sus
luchas. La mirada hacia la “negritud”#® y la defensa de sus va-
lores, el legado de Africa y la historia de sus pueblos constitu-
yen premisas claves en la practica identitaria de muchos ras-
tas (Larenas, 2002; Furé, 2011; Contreras, et al,, s.f.), al colocar
en el centro de sus luchas las reivindicaciones de los pueblos
negros>$, la defensa de las culturas y estéticas negras, cuestio-
nes que, ademads, centran sus discursos identitarios y de re-
sistencias. Es un combate contra todas las formas de colonia-
lidad (del poder/saber), de racismo y el concepto hegemoénico
de “raza”.

Para Quijano (2007), “1a dominacién es el requisito de la explo-
taciéon, y la raza es el mas eficaz instrumento de dominacién
que, asociado a la explotacion, sirve como clasificador universal
del actual patrén mundial de poder capitalista” (p. 24). Por su

4 Movimiento literario fundado en Francia en 1939 que reivindicaba
el rol de la cultura negra y el aporte de los sujetos negros. Entre sus
defensores destacan los intelectuales Aimee Cesaire y Franz Fanon.

5 Entendiendo la categoria “negro” como una identidad politica.
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parte, el racismo se concibe como el “proceso que suprime y ex-
cluye a un sector de los seres humanos” (Campos, 2013, p. 210).
Es una opresién basada en la supuesta existencia de “razas” y la
inferioridad de unas sobre otras, sobre la base del modelo hege-
monico de “blanquitud” y la visién subalterna de la “negritud” y
otras poblaciones no “blancas” (Campolaegre, 2017).

Actualmente, la identidad racial negra defendida desde la cultura
rastafari, articula esta defensa histérico-cultural del legado afri-
cano, con criterios de autoafirmacion, luchas y resistencias frente
al “estado de discriminacién racial, desvalorizacién cultural, des-
igualdad social y falta de poder politico en el que aliin permane-
cen las masas afrodescendientes de la regiéon [Latinoamérica],
quienes aun aparecen con los mayores indices de desigualdad en
los indicadores oficiales” (La6-Montes, 2013, p. 66). Esta coyuntu-
ra social excluyente, matizada por las diferencias de los contex-
tos sociales, emergen como problemadticas y demandas que los
rastas incorporan también a su causa identitaria (Larenas, 2002;
Larrafiaga, 2008; Furé, 2011).

Las luchas decoloniales que reproducen como rastas se expre-
san en su actuar cotidiano. Se evidencian desde sus maneras de
hacer, sus discursos y saberes, que rompen con légicas y dis-
positivos coloniales como los ya enunciados, y otros relaciona-
dos con sus practicas de vida, a partir de sus vinculos con la
naturaleza y las relaciones humanas, el cuidado del cuerpo/sa-
lud, las formas de alimentacién saludables. Todas devienen for-
mas de resistir frente a practicas hegemonicas, dictadas como
universales.
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Discursos de resistencias en jovenes rastas
cubanos

Rastafari es una tendencia cultural alternativa que, por un lado, se
construye bajo los efectos de la resistencia vy, por el otro, mediante
procesos de readaptaciéon y cambio. En Cuba se distingue por ser una
expresion cultural creativa, que no puede desligarse de los conceptos
de raza y estructura social, elementos que favorecen que no se visi-
bilice como un fenémeno de masas y condiciona que se reproduzca
mayoritariamente en sectores de descendencia negra y mestiza.

En el estudio realizado en 2016 sobre la identidad cultural ras-
tafari en un grupo de jévenes rastas de La Habana® (Pulgarén,
2016), se dialogd6 sobre el tema desde un enfoque afroepistémico,
al establecer los vinculos existentes entre la pertenencia a la cul-
tura rastafari, la defensa del reggae y la importancia de asumirse
como negros/mestizos. El estudio actualizé las miradas sobre el
tema a partir de las vivencias de los propios sujetos en relacién
con el contexto historico y social donde se expresan.

El reggae’, por sus propias caracteristicas, se estructura como sim-
bolo de mucha fuerza dentro de la cultura. Siendo, ademas, un

6 La propuesta constituy6 un estudio descriptivo-analitico y se abor-
dé desde una perspectiva cualitativa. La muestra estuvo compuesta por
dieciocho sujetos que se identifican como rastafaris con edades com-
prendidas entre los 20 y 34 afios de edad, residentes en la capital del
pais. En su mayoria fueron negros y mestizos.

7 El género musical constituye un elemento que nuclea y articula al
resto de la simbologia rastafari. Ha servido de instrumento de defensa

de esa cultura para resaltar sus valores espirituales y éticos.
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medio para canalizar estados de animo, denuncias sociales e inte-
reses; por lo que en €l se sintetiza todo lo que representa lo rasta-
fari para el rasta que la defiende. Podria decirse que el género se
ha convertido en la bandera de la cultura/movimiento en el pais,
sobre todo para aquellos con mayor compromiso. A través de este
género y mediante las redes que se establecen para su distribucién
y consumo se potencia la interaccion de los rastas con otros acto-
res. Ello 1o ubica también como mediador de relaciones sociales.

La cultura rastafari se asume como un espacio o medio para exis-
tir socialmente y en sus procesos de integracién social se con-
vierte en un vehiculo importante para ser, estar y participar como
rastas en la sociedad. Para los sujetos, reproducir en su practica
cotidiana y defender la filosofia de lucha y de resistencia que
se le adjudica a la cultura, es también una forma de existir y de
asumirse como sujetos culturalmente identificados. Asi manifes-
t6 una de las personas entrevistadas:

Lo principal que debe tener una persona en la vida es saber a qué
misién vino a este mundo, ti puedes venir a hacer muchas cosas,
pero de todas ellas hay una en la que mas vas a relucir, y esa es
donde mas te van a aplaudir. (...) Donde mas voy a ser aplaudido
es por la musica. Mi misién a través de rastafari es la musica, he
recibido un poco de reconocimiento mas por eso. Todo el que me
conoce sabe que yo he podido meterme en una pila de balaceras,
pero al final me dicen tranquilo, fulano, si yo sé que por donde
mas tu tienes tu golpetazo es por aqui. Si hay un reconocimiento
por aqui, por ahi es por donde yo tengo que entrar. (...) (Rasta A).8

8 TFragmentos de la entrevista realizada a sujeto rasta como parte del

trabajo de campo de la investigacién: La identidad cultural Rastafari en
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Desde estas palabras se reconoce el rol preponderante que jue-
ga el reggae para la vida como rastas de los sujetos estudiados.
Deviene elemento articulador para sus identidades, evidenciado
en sus roles como creadores de musica reggae y como sus con-
sumidores. Para los protagonistas del estudio la produccién/con-
sumo de reggae result6 altamente reconocida como una practica
que los define. Ademas, colocaron a un mismo nivel de importan-
cia la defensa de esta cultura y la necesidad de que el mensaje
sobre rastafari trascienda a través de su musica.

“(...) Ese es mi objetivo, que el movimiento se mantenga a tra-
vés de mi musica (...) toda mi musica habla de bendiciones, no
de maldiciones, y de bendiciones que vienen del mas all4, eso
para mi unifica, edifica, ese es el propésito: construir, edificar,
educar y lo hago a través de mi musica. (...)" (Rasta B).

“Yo puedo ser mafiana pistolero, adventista, 1o que sea, pero si
al final mi misién es esa, hacer arte, hacer musica, esa es la que
tengo que desempeifiar (...) por donde mas me desempefié fue
a través de la musica, y he tenido mis discusiones, y como dice
el dicho, todo tiene su tiempo. Hoy no lo van a entender, ma-
fiana si, y ha sucedido asi. Muchos hermanos mios estdn com-
prendiendo que mi misién de guerra frente al sistema babilén,
contra el sistema de confusiéon por donde debo desempefiarlo
es por la musica (...)” (Rasta A).

Se hace evidente en sus propios discursos un reconocimiento de
que su aporte hacia la cultura, su contribucion, esta mediada por
lo que puedan hacer a través de su musica. Se defiende el ideal

Jjovenes rastas de La Habana. Aproximaciones desde un estudio de caso.
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de poder transmitir un legado con ella. La asuncién de sus roles
como una misién, como un deber, refuerza su sentido de perte-
nencia hacia la cultura/movimiento, quedando reforzada la com-
prension y la percepcién de su identidad como rastas mediante
el proceso de diferenciaciéon e igualacién con otros sujetos cultu-
ralmente definidos.

Esta realidad defendida desde los interaccionistas simbolicos y
sintetizada en las palabras de Maritza Rizo (2005), “(...) seria el
sentido del yo y el sentido del otro generalizado, pues a través de
ese tipo de interacciones simbélicas, se mantienen y refuerzan,
permitiendo a los seres humanos reconocerse como tales y dotar
de sentido a sus experiencias” (p. 134). Desde esta logica de pen-
samiento, los sujetos logran tomar conciencia de sus diferencias,
posibilitando la autoidentificacién con sus iguales y la confor-
macién de grupalidades con sentido y significaciones simbolicas
compartidas.

El sentido de pertenencia hacia la cultura rastafari estd muy li-
gado al plano motivacional como elemento que justifica la conti-
nuidad de sus representantes. En los discursos de los sujetos se
evidenci6 el compromiso e interés por defenderla y mantener-
la. Destacaron las posiciones de lograr la unidad entre los rastas
como elemento clave para que la identidad perviva.

(...) Ahora mismo no me considero el tinico exponente, pero si
el que mas se estd metiendo en eventos de empuje del género
(reggae), y voy un poquitico atras (hacer historia), pues cuando
se conoce la historia de la cultura como tal y del reggae hecho
por rastafari, es una cultura de guerra contra lo mal hecho, de
resistencia. Aqui, naturalmente, hay grupos que no estan para
dar esa historia de batalla y de resistencia, y eso es 1o que hace
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que se entorpezca un poco el avance del movimiento reggae en
Cuba (...) En la cultura del movimiento del reggae y de rasta no
son todos los que estan batallando, son contados con las manos
los que estan haciendo esa batalla contra el sistema, y el siste-
ma contra ellos, se pueden contar con las manos. (Mi grupo) ° es
uno de los cinco exponentes contados con las manos que estan
batallando por el movimiento del pais, los demds... no puedo
hablarte por los demas (...) (Rasta A).

Si se asume la participacién social no solamente como presencia
sino desde la arista del compromiso consciente con un proyecto,
con el logro de objetivos y metas a cumplir, entonces el reggae
resulta la via principal para hacer visible ese objetivo manifiesto.
En sus identidades como rastas el consumo y produccién de reg-
gae los reproduce como sujetos de la cultura, como sus defenso-
resy, a la vez, encuentran en el ejercicio de esta practica cultural
nuevas formas de expresidn social y sentidos de vida.

Se evidencia de esta manera la articulacion entre la participacion
vy la identidad, pues desde “la participacion social se desarrolla la
capacidad e identidad de los actores que se autoconstruyen como
sujetos de poder en este proceso” (Fleitas, Proveyer y Gonzdlez,
2005, p. 197). El ser rasta condiciona una actitud ante la vida, una
proyeccion social y simbélica que los define. Desde sus discursos,
la referencia a luchar contra Babilonia'’, contra lo que los perju-

9 Se omiti6 el nombre del grupo del entrevistado por cuestién de res-
peto al caracter an6nimo de la entrevista.

10 El término Babilonia para los rastas encierra todo lo negativo y malo
que existe en el mundo, y sus practicas deben ir encaminadas a luchar con-

tra lo que este representa. El término proviene del vocablo biblico Babel.
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dica como rastas, implica una postura de resistencia y de critica
frente a lo que los rodea, lo cual se traduce en respuestas iden-
titarias y formas de participacién que también reproducen a la
Cultura.

Defensa de la africania en sus practicas
identitarias como rastas

Una de las luchas mds sentidas que viven los rastas en Cuba tie-
ne que ver con el rescate y defensa de Africa en sus practicas de
vida. Pese a que las distancias fisicas con el continente africano
son acentuadas, no ocurre igual con el legado histérico y cultural
cristalizado en la idiosincrasia del pueblo cubano. Cuestion esta
que favorece la permanencia del referente negro y africano en
sus discursos:

“La negritud es el punto polémico que tiene rasta, tiene que ver
con el tema de la repatriacién, volver a Africa. Muchos rastas lo
ven como la idea de Marcus Garvey, coger un barco e irse para
alla... y otros dicen que no, que no tienes que irte, si ti quieres
irte para Africa lo puedes hacer, pero donde quiera que tu es-
tés, ti debes vivirlo como tal. El retorno debe ser espiritual (...)
Como dice Peter Tosh, si eres un hombre negro, entonces eres
africano...” (Rasta C).

Desde las reinterpretaciones que hacen de la historia de los pue-
blos africanos construyen su presente y dialogan de manera par-
ticular con la idea del retorno a Africa y la visién de Africa como
la tierra madre. Estas concepciones decoloniales rompen con
todo lo que reproduzca la hegemonia del poder blanco y los dis-
positivos de la colonialidad del saber/poder. Segiin Larenas (s.f.),
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los rastas asumen la repatriacién, el volver a Africa como una or-
den divina que no depende de la accion humana; eso diferencia
este proceso de la migracién. Es “un regreso a lo que se poseia
antes” (Murrel y Taylor, 1998, p. 392).

En este caso es una posesion relacionada con la(s) identidad(es)
sometida(s) y con una identificacién de Africa con la liberacién
de ese sometimiento. También se asume como una necesidad de
buscar sus raices y recuperar sus riquezas en protesta contra el
orden establecido. Por tanto, el retorno deviene simbolo estructu-
rador de sus identidades y experiencias sociales como rastas en
los diferentes contextos sociales.

Otra lectura contrahegemonica frente al poder blanco es la de-
fensa y uso de los dreadlocks como forma natural de llevar el ca-
bello. Simbolo que denota para esta Cultura una manifestacién
de ruptura con el ideal de belleza eurocéntrico.

“En este sentido los dreadlocks pasaron a ser una forma de re-
chazo al concepto de belleza de Babilonia; es decir, un modo de
restablecer el orgullo hacia una caracteristica fisica africana y
una forma de expresar su creencia de un compromiso con la
naturaleza” (Larenas, 2002, p. 7).

El concepto de Babilonia se retoma, en esta oportunidad, como
sinénimo de lo negativo y a lo que se debe hacer resistencia, por
lo que en sus fundamentos lo vinculan con los cédigos social-
mente aceptados de belleza fisica y de la buena apariencia, que
no toman en cuenta otros patrones de vestir y proyeccién social.
Se rompe con aquella norma “socialmente construida” y, como
alternativa, emerge la defensa de todo lo relacionado con la cul-
tura africana.
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La lucha contra la discriminacién racial también se erige como
bandera activa en la poblacién estudiada. Rompen de esa manera
con el sometimiento, las ausencias y las incomprensiones de las
que han sido victimas:

“(...) Creo que es influyente la tematica de los negros y no ne-
gros. Te pones a ver que a lo largo de todo el tiempo fuimos
bastante maltratados, y por supuesto la gente demuestra su re-
accién. Y actualmente todavia hay ese racismo (...) Creo que
en Cuba se percibe como una cultura de resistencia bastante
fuerte, es como algo que esta siempre presente la tematica de la
resistencia (...)" (Rasta D).

Estas ideas vinculan el significado dado a la cultura y la realidad
que viven como rastas. Posiciones que los conectan con la his-
toria que les antecede, asi como también marca sus discursos y
acciones cotidianas. Pertenecer al movimiento rastafari significa
dialogar de manera mdas o menos directa con una realidad discri-
minatoria sufrida; ya sea por ser negros o mestizos, ser rastas o
por las practicas que realizan.

Estudios anteriores sobre la tematica en Cuba (Larenas, 2002;
Furé, 2011; Garcia, 2012) reconocen que muchos de estos sujetos
culturalmente definidos asumen como un elemento inherente a
sus identidades el haber vivido alguna experiencia de margina-
cién o discriminacién. Cuestiéon que atenta contra procesos de
integracion social de estos grupos humanos y que los conduce a
mantener en alto la bandera de la resistencia.
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Ideas finales

Se hace cada vez mas necesario indagar en las formas de lucha y
de resistencias generadas por comunidades negras y movimientos
sociales de la africania moderna. La cultura rastafari, en este caso,
funciona como una de estas experiencias al articularse en favor del
cambio social y del rompimiento de las multiples cadenas de opre-
sién racial que aun perviven. Se constituye, a su vez, en alternativa
sociocultural liberadora y decolonial, que visibiliza y rescata las he-
rencias africanas, los saberes ancestrales de los pueblos africanos,
trayéndolos al presente con lecturas criticas y contextualizadas.

Desde aqui se nos revelan otras practicas, discursos alternativos
y resistencias culturales que precisan ser analizadas en todas
sus opciones y dimensiones. Sobre todo, teniendo en cuenta lo
que para Boaventura de Sousa (2009) representa la necesidad de
nuevos procesos de produccién y valoracién de conocimientos,
asi como nuevas relaciones entre los diferentes tipos de saberes.
En ese sentido, buscamos construir saberes sobre la cultura ras-
tafari, reconociendo y escuchando las voces y experiencias de sus
propios protagonistas.

A través de sus vivencias y narrativas como rastas, el conoci-
miento generado trajo a la luz otros saberes, otras subjetividades
y actores sociales, invisibilizados histéricamente por las Ciencias
Sociales tradicionales y las culturas hegemoénicas en América
Latina, y que se nos presentan como actores sociales con discur-
sos y practicas comprometidas con sus realidades sociales y cul-
turales, con capacidad para recrear su tradicién histérica de re-
sistencias, producir poder y también nuevos saberes. En funcion
de romper con légicas coloniales y neocoloniales eurocéntricas,
dictadas como universales.
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En la dindmica identitaria de los sujetos estudiados se configura-
ron varias cuestiones que se articulan: sus referentes motivacio-
nales, las practicas que les distinguen, las maneras de participar
socialmente a través de la cultura. Todo ello matiza las diferentes
respuestas identitarias de los sujetos y revelan los diversos pro-
cesos participativos que se asumen al interior de la cultura, los
cuales muchas veces trascienden las fronteras de lo rastafari e
impactan en la sociedad macro.

Los elementos abordados revelaron, desde un enfoque sociologi-
co, la articulaciéon que existe entre los procesos simbdlicos y los
ambitos sociohistéricos que los estructuran. Por otra parte, el ana-
lisis de la realidad identitaria de estos jévenes devino forma de
apostar por el reconocimiento social de la cultura Rastafari como
proyeccion social e identidad consolidada, en tanto se ha conver-
tido para sus actores en un espacio para existir socialmente.
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FORO INTERNACIONAL ©00e

Presentacion

En la semana del 10 al 14 de octubre, la ciudad de Cali, Colombia,
se engalané con la presencia de doscientas mujeres aproximada-
mente, de veintitin paises de América Latina y El Caribe, prota-
gonistas del desarrollo del Foro Internacional “A cuatro afios del
Decenio: Alcances y desafios del Observatorio de la Plataforma

Politica de las mujeres afrodescendientes, organizado por la
Red de Mujeres Afrolatinoamericanas, Afrocaribeias y de la
Didspora”, un espacio de articulacién e incidencia que desde 1992
ha convocado a mujeres negras y afrodescendientes de la region.

Este foro tuvo como objetivo primordial intercambiar experien-
cias y estrategias de incidencia social y politica de las mujeres
afrolatinoamericanas, afrocaribefias y de la didspora; antes, du-
rante y mas alld del Decenio de los pueblos afrodescendientes.
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Participaron afrolideresas de veintidés paises: la Regién Andina
(Bolivia, Ecuador, Colombia, Perd y Venezuela), Cono Sur
(Uruguay, Chile, Argentina y Brasil), Caribe (Cuba, Haiti, Puerto
Rico y Republica Dominicana), Centroamérica (Belice, Costa
Rica, Guatemala, Honduras, México, Nicaragua y Panama) y de la
Didspora (Estados Unidos).

El evento internacional se realiz6 en las instalaciones del Hotel
Dann Carlton de Cali, Colombia. Desde el acto de inauguracion
realizado en la tarde-noche del 11 de octubre, hasta el acto de
clausura por la noche del 13 de octubre, el programa incluyé mo-
mentos de didlogos subregionales, un conversatorio de jovenes
afrolatinoamericanas y afrocaribeiias, el desarrollo de mesas te-
maticas y espacios de plenaria, asi como la III Asamblea General
de la ARMAAD, en la cual se eligié a la nueva Coordinaciéon
General y Regional para el periodo 2018-2022. A 1o largo de estos
momentos del foro, hubo intercambio cultural, plasmado de la
espiritualidad, arte y degustacién gastronémica que caracteriza a
la poblacién afrodescendiente.

Este foro fue producto de reuniones y gestiones de preparaciéon
y coordinacién por parte del Comité Organizador en Colombia,
que desde julio 2017 se vinieron realizando, asi como reuniones
y articulaciones a través de medios electrénicos con el Equipo
Coordinacién de la Red, para definir detalles relacionados con la
organizacién del evento. También se dinamizaron procesos na-
cionales en cada uno de los paises donde la Red tiene presencia,
para evaluar el Plan de Incidencia 2014-2017.

Ademas, se coordind con las responsables del equipo del
Observatorio, a fin de contar con informacién actualizada desde
2015 hasta 2018 sobre los avances en el cumplimiento de los ejes
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y demandas que se priorizaron y que se han monitoreado de la
Plataforma Politica, en cada uno de los once paises involucrados
hasta la fecha. La informacién recopilada se presenté en un in-
forme consolidado.

Durante este foro internacional se compartieron las experien-
cias, valoraciones, lecciones aprendidas, propuestas y estrategias
de cara a la implementacién del Decenio Internacional para las y
los afrodescendientes y el cumplimiento de la Plataforma Politica
de las mujeres afrodescendientes de las Américas y El Caribe, a
efecto de tener un panorama y balance regional en los primeros
afos transcurridos de esta importante Década, asi como los desa-
fios para los siguientes seis aflos y més alla del Decenio.

iEl decenio avanza y nosotras también!
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Palabras de Dorotea Wilson, Coordinadora
General de la ARMAAD

Buenas tardes:

Representantes del Estado de Colombia: directora de Asuntos
Etnicos, Ministerio del Interior. Consejeria Presidencial de
Equidad para la Mujer.

Mecanismo de Jurisdiccién Especial para la Paz Secretaria
de Asuntos Etnicos de la Gobernacién del Valle. Alcaldia del
Municipio de Villa Rica.

Organizacién Internacional para las Migraciones, Programa
Inclusién para la Paz. Representantes de Organizaciones y
Organismos de Cooperaciéon Internacional. ONU Mujeres.
OXFAM, Fondo De Poblacién De Las Naciones Unidas
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UNFPA, ICCO KIA, UNICATOLICA Cali, PROFAMILIA, Manos
Visibles, Representantes de Organizaciones y Movimientos de
Mujeres.

Hermanas Afrodescendientes de veintidos paises de América
Latina, el Caribe y la Didspora, entre quienes se encuentran di-
putadas, ministras de gobierno, exministras, alcaldesas, conceja-
las, regidoras y representantes de mecanismos para el Adelanto
de las mujeres en estos paises y lideresas comunitarias.

Les damos la bienvenida a este Foro Internacional: A cuatro
afios del Decenio: “Alcances y desafios del Observatorio de la
Plataforma Politica de las Mujeres Afrodescendientes”.

Arribamos al cuarto afio del Decenio Internacional de la
Poblacién Afrodescendiente, mismo que fue acordado por la
Asamblea General de Naciones Unidas en la resolucién nimero
68/237, habiendo comenzado el 1 de enero de 2015 y terminara el
31 de diciembre de 2024.

Como actoras esenciales que somos en el logro de los objeti-
vos y metas planteadas a favor de las mujeres afrodescendien-
tes de América Latina y el Caribe, realizamos en 2015 la Primera
Cumbre de Lideresas Afrodescendientes de la Regién, en la que
consensuamos y aprobamos una plataforma politica que define
cuestiones fundamentales a reivindicar ante las autoridades en
cada uno de nuestros paises, regiones y subregiones, y en los or-
ganismos internacionales.

También organizamos un observatorio para dar seguimien-
to a los avances en la Red de Mujeres Afrodescendientes defi-
niciéon y ejecuciéon de politicas publicas a favor de las mujeres
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afrodescendientes, asi como conocer las mejores practicas y po-
der compartirlas para que todas vayamos aprendiendo de quie-
nes hacen mejor las cosas.

A la par, continuamos impulsando estrategias y acciones de in-
cidencia que nos permitan visibilizar la situacién de las mujeres
afrodescendientes y sus demandas, asi como exigir la definicion
y ejecucioén de politicas publicas a nuestro favor, todo ello en el
contexto del Decenio.

Como sabemos, las mujeres afrodescendientes enfrentamos una
histérica marginacién econémica y social, y barreras que impi-
den el rescate de nuestra identidad y valores, de nuestra cosmo-
visién, incluso de nuestros modelos estéticos, pues la violencia
cultural de los sectores dominantes desconoce y destruye el valor
de nuestra historia y tradiciones.

La precarizacién de las condiciones de vida de los derechos hu-
manos fundamentales como son el derecho a la salud, a la edu-
cacion, al trabajo, el derecho a la tierra, es el reflejo de la ex-
plotacién, opresion y desigualdad que persiste y que de manera
directa incide en no alcanzar la autonomia fisica, econémica y en
la toma de decisiones.

América Latina y El Caribe han sido histéricamente una regién
marcada por profundas desigualdades politicas, econémicas y
sociales, lo cual persiste pese a los esfuerzos desarrollados con-
tra las formas mas extremas de desigualdad.

Segin datos del PNUD y CEPAL, la poblacién regional afrodes-
cendiente llega al 30% del total, porcentaje que representa mas
de 200 millones de personas; concentrdndose una gran parte en
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paises como Brasil y Colombia, asi como en la mayoria de los pai-
ses del Caribe. Alrededor del 50% somos mujeres, es decir, por lo
menos, 100 millones en total. Estas cifras se traducen aproxima-
damente en un 15% de mujeres afrodescendientes sobre el total
de la poblaciéon en América Latina y el Caribe.

En el documento de Estrategia para priorizar alas mujeres afrodes-
cendientes, elaborado por ONU Mujeres, se destacan los siguien-
tes indicadores de desigualdad seleccionados a nivel regional:

De los seiscientos veinte cargos, de un total de mas de cuatro mil,
ocupados por mujeres parlamentarias en América Latina, solo hay
siete mujeres negras. Por lo tanto, mientras el sistema de cuotas no
reconozca que el racismo tiene efecto regulador en la sociedad, el
mismo sistema seguird reproduciendo la exclusién racial.

Las personas afrolatinoamericanas tienen muy poca o ninguna
seguridad en el empleo, lo que prueba la segregacion racial exis-
tente en toda la regién. La discriminacién racial en el mercado
laboral proviene de las desigualdades en el sector educativo.

La marginalizacion econémica de las mujeres afrodescendientes
se manifiesta en la exclusiéon que sufren de las inversiones en
capital humano y en la ocupacién productiva de sus respectivos
paises, asi como en las limitaciones estructurales que enfrentan
para acceder a los recursos productivos.

Las personas afrodescendientes en general, y las mujeres en
particular, constituyen la gran mayoria de las personas pobres,
sin acceso a servicios basicos, tales como agua potable, electrici-
dad, servicios de saneamiento o recolecciéon de residuos, sin ac-
ceso a vivienda digna.
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En los ultimos afios el contexto de nuestra regién ha cambiado
considerablemente, reflejando importantes retrocesos a las poli-
ticas sociales.

Politicos neoliberales asumen el poder y promueven recortes fis-
cales, recortes del gasto publico, recorte de la inversién social,
recorte al apoyo basico que la poblacién mas pobre y que las mu-
jeres requerimos.

Los recortes fiscales son basicamente recortes a los servicios de
salud y educacion.

Las politicas neoliberales implican, ademads, la privatizacion de
la seguridad social, la privatizacién de los recursos naturales, del
agua y el servicio de esta hacia la poblacién.

Politicos conservadores y fundamentalistas asumen el poder y, en
consecuencia, restringen los derechos sexuales y reproductivos
de las mujeres imponiendo sus propias concepciones machistas
y patriarcales.

Los Estados estan reprimiendo a la poblacién en vez de proteger-
la. Estan actuando con violencia en vez de evitarla.

En muchos de nuestros paises se esta limitando la libertad de
expresién. En muchos de nuestros paises se esta limitando la li-

bertad de movilizacién.

En muchos de nuestros paises se estan criminalizando las pro-
testas de la poblacién y la movilizacién por sus derechos.

408



El accionar de nuestra Red no es ajeno a esta realidad. Desde que
me sumé alaRed de Mujeres Afrolatinoamericanas, Afrocaribefias
y de la Didspora y, mas cuando asumi la Coordinacién General de
nuestra Red, consideré que el reto era inmenso.

Se trata de cuestionar un modelo de sociedad cuya economia se
basa en explotar y esclavizar a las personas a fin de obtener ga-
nancias inconmensurables. Siempre he dicho que la base de la
esclavitud es econémica.

Se trata de visibilizar la situacién de las afrodescendientes, de
hacer conciencia en la sociedad y en quienes ostentan el poder
politico y el poder real, el poder econémico, que no puede existir
una sociedad democratica ni justa en tanto exista la desigualdad
y, mas aun, la marginalidad de la poblacién afrodescendiente.

Se trata de fortalecer nuestra identidad como mujeres afrodes-
cendientes, de reivindicar-nos tal cual somos y reivindicar la jus-
teza de nuestros derechos y aspiraciones.

Se trata de hacer ver al resto de mujeres de nuestras sociedades
que tenemos reivindicaciones especificas, que nuestras reivin-
dicaciones son parte de las reivindicaciones de las mujeres en
general, y como tales deben ser incorporadas en el cuerpo de de-
mandas de las mujeres en todos y cada uno de nuestros paises.

Se trata de cuestionar el androcentrismo, machismo y patriarca-
do en la sociedad y en el seno mismo de la comunidad afrodes-
cendiente, reclamar nuestro derecho a la justicia y a la igualdad
ante los hombres afrodescendientes y unirnos en una misma lu-
cha por nuestras reivindicaciones histéricas.
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Se trata de promover sociedades mas justas, inclusivas, democra-
ticas, que garanticen los derechos humanos de todas y cada una
de nosotras.

En estos afios en que me ha correspondido coordinar las accio-
nes de nuestra red, hemos impulsado, en conjunto con el resto de
compafieras que conforman las instancias de representacion y
gestién, acciones para incidir ante los Estados, ante los organis-
mos internacionales, ante la sociedad.

También hemos promovido alianzas con los movimientos de
mujeres y feministas, con los movimientos afrodescendien-
tes del continente, con los movimientos indigenas, con los mo-
vimientos por los derechos LGTBI, y en cada pais las lidere-
sas afrodescendientes desarrollan las alianzas que consideran
necesarias.

Nuestra red ha crecido, 1a hemos hecho crecer, hemos ampliado
la participaciéon de lideresas afrodescendientes en toda nuestra
dindmica. Esa realidad la pueden comprobar en los informes y
andlisis que se presentan en este foro.

Nuestra estrategia de alianzas y nuestras acciones de incidencia
nos han permitido visibi-lizar la situaciéon de las mujeres afro-
descendientes y exponer nuestras demandas, pero los avances
practicos son pocos y lentos.

Debo insistir en esta situaciéon para que analicemos a fondo qué
acciones debemos realizar para lograr avances reales.

La Organizacion de Naciones Unidas, la OEA, el SICA y resto
de organismos multinacionales acuerdan plataformas, decenios,
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planes de accién, pero no se dispone de recursos financieros per-
tinentes para implementar esas plataformas y planes de accion.

Los Estados avanzan en leyes antidiscriminacién, algunos defi-
nen politicas y en otros definen entidades institucionales para
trabajar la problematica afrodescendiente, pero no se proporcio-
nan los recursos financieros para concretar esas politicas, esos
planes y hacer funcionales esas instituciones a favor de la pobla-
cién afrodescendiente.

No basta, entonces, con lograr acuerdos en los organismos mul-
tinacionales y politicas y decisiones generales en los Estados.
Debemos demandar el compromiso real de la clase politica na-
cional y multinacional para que, en el contexto del decenio de la
poblacién afrodescendiente, se destinen los recursos financieros
necesarios a fin de concretar las plataformas, las politicas y los
planes que se definan.

Este foro es para compartir entre nosotras parte de nuestra his-
toria y colectivizarla. Para, como dice el eslogan de la red, seguir
“Construyendo a viva voz nuestra historia”.

Como hemos explicado en otras ocasiones, para nosotras el
Decenio de la Poblaciéon Afrodescendiente es fundamental para
visibilizar la situacién que enfrentamos, sensibili-zar a la socie-
dad y gobernantes de nuestra realidad y la necesidad apremian-
te de diseflar e implementar politicas publicas a nuestro favor, y
contribuir al reconocimiento nacional e internacional de nues-
tros derechos y transformar esa realidad en que vivimos.

Este foro debe darnos mas herramientas para continuar en nues-
tra lucha y movilizacién por nuestros derechos y reivindicaciones.
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¢Por qué Colombia fue escogida para la realizacién de este foro
internacional?

1. Es el segundo pais con mayor poblaciéon afrodescendiente de la
region.

2. Las mujeres constituyen una fuerza determinante en el proce-
so de paz.

3. La fortaleza del trabajo realizado por las mujeres afrodescen-
dientes y las alianzas con el movimiento amplio de mujeres y
feministas, con la comunidad universitaria y otros sectores, asi
como con organismos internacionales.

4. El nivel organizativo alcanzado, el trabajo que desarrollan en
los territorios y la colaboracién con la red.

Posterior al foro, las participantes en la red procederemos a rea-
lizar elecciéon de nuevas autoridades. Se elegirdn nuevas enla-
ces nacionales y representantes a la instancia de coordinacion
regional, y a una nueva Coordinadora General. Indudablemente
que con la renovacién de nuestras autoridades saldremos mas
fortalecidas.

Debemos garantizar la inclusién y participacion de las jévenes
afrodescendientes en todas nuestras instancias de gestiéon y
coordinacién.

Nosotras hemos retomado la bandera de nuestras antecesoras,
quienes enfrentaron peores situaciones desde la época de la es-
clavitud, asumimos su lucha por la libertad y nuestra dignidad,
por nuestros derechos como persona.

Aspiramos a que otras lideresas retomen nuestra bande-
ra y continten la lucha hasta que las futuras generaciones de
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afrodescendientes, que la nifiez y la juventud afrodescendiente,
tengan una vida digna y en igualdad de condiciones que el resto
de personas del continente.

Finalmente, quiero agradecer a las diferentes instancias del
Estado de la Reptublica de Colombia que han apoyado la realiza-
cién de este foro.

Agradecemos a los organismos y organizaciones que han apor-
tado su apoyo financiero y logistico, de quienes esperamos conti-
nuen con su compromiso de colaboracion: ONU Mujeres, Fondo
de Poblacién, OXFAM, ICO KIA de Holanda, Universidades y
Alcaldias de Colombia.

Agradezco profundamente el apoyo y la confianza que todas y
cada una de las lideresas afrodescendientes han depositado en
mi persona. Espero haber cumplido con sus expectativas.

Muchas gracias.
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Sobre las coordinadoras

ROSA CAMPOALEGRE SEPTIEM. Doctora en Ciencias
Sociolégicas, profesora e investigadora titular. Afrocubana.
Afrofeminista. Centro de Investigaciones Psicoldgicas y Socioldgicas
[CIPS]. Coordinadora de: la Escuela Internacional de Posgrado “Mas
alla del Decenio Internacional de los pueblos afrodescendientes”, el
grupo de trabajo del Consejo Latinoamericano de Ciencias Sociales
[CLACSO] “Afrodescendencias y propuestas contrahegemonicas”, la
catedra “Nelson Mandela” y el grupo de estudios sobre familia del
CIPS. Posee el Premio Academia de Ciencias de Cuba y la Orden
Carlos J. Finlay. Profesora invitada de diversas universidades en
Iberoamérica. Profesora de la especializacién y curso internacional
sobre estudios afrolatinoamericanos y caribefios (CLACSO).

ANNY OCORO LOANGO. Doctora en Ciencias Sociales y mas-
ter en Ciencias Sociales con Orientaciéon en Educacién (FLACSO,
Argentina). Se desempefia como docente de grado y posgrado
en la Universidad Nacional de Tres de Febrero y en la Facultad
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Latinoamericana de Ciencias Sociales y preside la Asociacién de
Investigadores/as Afrolatinoamericanos/as y del Caribe - AINALC.
Profesora de la Escuela Internacional de Posgrado “Ma4s alla del de-
cenio de los pueblos afrodescendientes” y de la Especializacion y
Curso Internacional sobre estudios afrolatinoamericanos y caribe-
fios (CLACSO).
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Sobre las autoras
y los autores

ANA FELIZ LAFONTAINE. Licenciada en Historia. Méster en
Historia dominicana y del Caribe. Educadora y documentalista.
Docente en el Instituto Superior Pedro Francisco Bono, departamen-
to Historia de la Universidad Auténoma de Santo Domingo UASD y
en programas de actualizacién docente en Instituto Tecnolégico de
Santo Domingo INTEC. Ha trabajado en proyectos de investigacion
sobre trabajadores inmigrantes haitianos, educacién y género.

AQUILES CASTRO. Dominicano. Educador, licenciado en antropo-
logia. Posee una maestria en Historia dominicana y estudios de pos-
grado en ecologia y medio ambiente. Docente en los departamentos
de Sociologia e Historia-Antropologia de la Universidad Auténoma
de Santo Domingo UASD y en el Instituto Superior “Pedro Francisco
Bono”; trabaja en el Archivo General de la Naciéon AGN. Miembro del
equipo de la Escuela Multiteméatica. Ha trabajado en proyectos de
animacién con jévenes, de investigacion y solidaridad sobre trabaja-
dores inmigrantes haitianos.
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BERND REITER. Profesor titular de Ciencias Politicas en la
Universidad del Sur de Florida, director del Instituto para el Estudio
de América Latina y el Caribe (ISLAC) de la USF y editor de la se-
rie especial de libros Descolonizando los Clasicos de Routledge.
Obtuvo su PhD. en politica comparativa del Centro de Posgrado de la
Universidad de la Ciudad de Nueva York (CUNY Graduate Center)
y ha sido investigador visitante en Alemania, Brasil, Colombia y
Espafia. Su trabajo se centra en la raza, la democracia, la ciudadania
vy la descolonizacion.

CARLOS ALVAREZ NAZARENO. Educador popular y estudiante
de sociologia. Referente de la Agrupacién Afro Xango “Por la inclu-
sién y la Justicia social” y activista por los derechos humanos de las
personas afrodescendientes, africanas, migrantes y LGBTI+. En el
marco del Decenio Internacional afrodescendiente viene impulsan-
do activamente la creacién del Foro Permanente Afrodescendiente
de la ONU. Integrante del equipo coordinador de la Escuela de
CLACSO “Mas alla del decenio de los pueblos afrodescendientes”.

CLAUDIA MIRANDA. Profesora asociada en el Departamento de
Didactica, del Programa de Posgrado en Educacién (UNIRIO), de la
Escuela Internacional CLACSO “Maés alla del decenio de los pueblos
afrodescendientes” y de la Especializacién y Curso Internacional
de Estudios Afroamericanos y del Caribe. Postdoctora en Estudios
Interdisciplinarios de Comunidades y Ecologia Social (UFR]).
Miembro del Grupo de Trabajo CLACSO Afrodescendencia y pro-
puestas contrahegemonicas.

GEOFFROY DE LAFORCADE. (PhD,, Universidad de Yale, 2001) Es
un historiador francés radicado en Estados Unidos, profesor titular
de Historia de América Latina y el Caribe en la Universidad Estatal
de Norfolk. Ha publicado sobre temas de migraciones e identidades
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transnacionales, trabajadores y movimientos obreros, didsporas afri-
canas, imaginarios revolucionarios, culturas populares, memoria e
historiografia.

JACQUES BERTRAND MENGUE MOLI. Master en Historia de
Relaciones Internacionales de la Universidad de Yaundé I, y master
en Relaciones Internacionales del Instituto de Relaciones interna-
cionales de Camerun (IRIC), donde esta preparando un doctorado
en Relaciones Internacionales. Sus campos de investigaciones son la
paz, la seguridad y la integracién africana.

JORGE ENRIQUE GARCIA RINCON. Doctor en Ciencias de la
Educacién en la Universidad de Narifio, Rudecolombia. Es docente in-
vestigador adscripto al Centro de Memorias Etnicas de la Universidad
del Cauca, integrante de la Asociaciéon Brasilera de pesquizadores ne-
gros (ABPN) ydelaAsociacién de investigadores Afrolatinoamericanos
y del Caribe (AINALC). Fue coordinador de la Comisién Pedagogica
Nacional de las comunidades negras en Colombia.

KARINA ANDREA BIDASECA. Feminista descolonial. Obtuvo
su posdoctorado en ciencias sociales, nifiez y juventud (CINDE/
Universidad Manizales, PUC-SP, COLEE, CLACSO) en 2016. Doctora
de la Universidad de Buenos Aires. Coordina el Programa Sur-Sur en
CLACSOyforma parte del equipo docente de la Escuela Internacional
de Posgrado “Mas alla del decenio de los pueblos afrodescendien-
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