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Presentacion

El contexto politico actual de Colombia aparece méas y mas cargado
de una violencia e intolerancia tan arrasadora, que ya ni la propia
historia contemporanea del pais, de la nacién y de sus habitantes la
logran contener. Como un sino tragico, a mas de un siglo, no hemos
sido tan habiles como para poder detener un fenémeno que ya no de-
beria existir: laviolencia politica. Es como si nuestra propia historia se
riera cinicamente de nosotros tratando de perpetuar insidiosamente
este mal. Ni siquiera las tltimas negociaciones de paz han logrado
apaciguar esa bestia sino que, muy al contrario, la han exacerbado
de forma silenciosa y en una cadencia de terror.

Ya el panorama actual del pais, como un paisaje sombrio, pare-
ce obligarnos a acostumbrarnos al asesinato sistematico de lideres
sociales, de reinsertados y de ciudadanos que proponen derroteros
distintos para nuestra sociedad. Y esta violencia politica, execrable
por anacrénica, convive con otras formas de violencia y las alimenta.
Laviolencia de género, la étnico-racial, la familiar y otras tantas. El
problema, entonces, es como romper con este ciclo de violencias e
intolerancias; como salirle al paso a esta tragedia que azota al paisy
se ensafia con quienes son considerados minorias con la anuenciay,
al parecer, complacencia de las mayorias.

El Centro de Estudios Afrodiaspéricos (CEAF) y el Centro de Eti-
cay Democracia (CED) tienen el gusto de presentar el libro Negro y
Afro: La invencidén de dos formas discusivas escrito por Luis Ernesto
Valencia Angulo, como parte de la Coleccién “Exploraciones”. Este
texto, justamente, propone un andalisis de los discursos racistas, que
han alimentado y, en parte, justificado, por décadas, la endémica
violencia politica del pais. No es un secreto paranadie que muchos de
los lideres asesinados en Colombia son afrocolombianos. Desde este
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punto devista, creemos que este trabajo ofrece pistas paraidentificar
narrativas que sustentan discursos racistas de larga duracion.

En esta obra, el autor discute hitos histéricos e interpretaciones
filoséficas que son de gran utilidad para desentrafiar algunos ele-
mentos que subyacen enla gramatica delos colores que usamos como
elementosde clasificacion étnico-racial. Y que han servido de sustento
para el ejercicio de la discriminacién, la dominacién y la violencia
politica sobre la poblacién afrodescendiente del pais, como también
de aquellos que se diferencian, por su color de piel, de lo denominado
blanco. De esta manera, Valencia Angulo cuestionala manera en que
estosdiscursoshanservido como narrativasjustificadoras para ejercer
distintas formas de violencia sobre grupos sociales diversos por sus
identidades étnicas, sexuales, politicas, de género, entre muchas otras.

En este sentido, esta obra es de un inusitado valor para el publico
general, por el interés que tiene, entre otras cosas, como posibilidad
de construccién de una ciudadania respetuosa de las identidades en
sus multiples formas, como para el publico especializado que podra
leerlastesis del autor y entablar un debate que pueda enriquecer este
tipo de investigaciones en pais y la regién.

Aurora Vergara Figueroa y Rafael Silva Vega
Universidad Icesi
Cali, mayo 21 de 2019



Prélogo

Rostros de las democracias eugenésicas

Entre estas doctrinas, hay una que siempre me sorprende
ver resurgir periédicamente: esla dela asimilacién y la
integracién. Entiéndase bien: el «asimilacionismo» es una
antigualla doctrinal que hay que guardar en el almacén
de los trastos.

Aimé Césaire (2006: 19)

Estelibro se publica en un periodo de tantas convulsiones e indigna-
cion planetaria de las mayorias, ante lanueva arremetida de despojo
extractivista y la privatizacién de la totalidad de la vida, desplegada
por el capitalismo neoliberal, con evidente sello necrocolonialista, que
afecta a tantos sectores sociales, —clases medias especialmente-, en
regiones del norte geopolitico, que jamasimaginaron ser aplastadas,
demolidas por tal maquinaria productora de barbarie; que literal-
mente los ha convertido en famélicos callejeros, sin otra alternativa
que las marchasylas protestas ptblicas a través delas redes. En esta
fase, el capitalismo nuevamente se ensafia con sus viejas victimas,
comunidades que habitan el sur global, planificadas como reservorios
de energia humana y materias primas; usadas simplemente como
recursos, adjetivados por el discurso economicista y empresarial, con
lagrandilocuenciatotalitariay sangrienta, quejustifica su delirante
edificacién de cementerios arrumados tras su acumulacién sin fin.
Paraddjicamente, esta parece ser una meta sin limites.

Unosyotros, eneste periodo, los del norte ylos del sur; indignados,
expatriados, los mal llamados migrantes, desplazados, refugiados,
indigentes, desterrados, migradesterrados, en fin, millones y millo-
nes de seres humanos en proceso de deshumanizacién, desposeidos
histéricos y actuales; estan aunados no solo por la constatacién del
saqueo, delausurpaciéon del producto de sutrabajo, de la destruccion
sin miramientos de sus mundos. Ademads, lo estan por el hambre, la
desesperacion, el desamparo y la obstinada esperanza, que como la
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llama, en medio de un pertinaz invierno de oprobios, niega y renie-
ga extinguirse. Flamea en su debilitada suficiencia, proyectando su
multicolorido calor; humano, muy humano. Laslenguas de fuego que
se multiplican en carcajadas en medio del horror, generando la per-
plejidad ylarabia de la pandilla transnacional, que unay otravez ha
perpetrado ensilencio su funeral, ha consumado el sepelio de pueblos
despavoridos, sentenciados a una nueva alborada de esclavitud; por
suerte sin obediencia, en absoluta y valiente inconformidad.

El inquietante libro que nos entrega el profesor Luis Ernesto Va-
lencia, se inscribe en esta hecatombe, reasumiendo un debate cri-
tico a favor de los més vapuleados, los racializados africanos y sus
descendientes, los que han ocupado y ocupan el lugar mas bajo dela
exclusién estructural, en la piramide social.

Desde este posicionamiento, nosilumina varios senderos de com-
prensién del pasado y el presente; en la perspectiva de un pasado
actuante, en queloslegadoseconémicos, politicos, culturalesy episte-
moldgicos, son condicionantes que facilitan o frenanla emergenciade
lajusticia social para estos grupos. Estelibro, nos permite reflexionar,
por ejemplo, el actual etnocidio genocida que campea en el mundo,
contraladidsporaafricana, los africanos y demés pueblos que llevan
el estigma en sus cuerpos, en su color de piel, en sus atribuciones
cognitivas con base en supuestos de inferioridad genéticas. A pesar
delastantasdeclaraciones delaUNESCOy demasreuniones de espe-
cialistas, quehandejado clarolainvalidez dela existenciaderazasen
la especie humana, y en consecuencia, lainexistencia de diferencias
ventajosas o desventajosas, superioridad o inferioridad, asociadas a
rasgos genéticos de los grupos humanos.

Sélo en ese marco de tensidn contradictoria, podremos compren-
der con la profundidad histérico-filoséfica que nos propone el autor,
los recientes asesinatos selectivos a los afronorteamericanos en los
Estados Unidos de Norteamérica, que recuerdan como irrefutables
monumentos cotidianos, las grotescas escenas del escuadrén de
la muerte llamado Ku Klux Klan, en la cispide de su ideologia de
superioridad «racial blanca»; patentizando que el espanto racista
esta lejos de desaparecer,-mientras pervivan células paramilitares
de dicha organizacién, como las que hasta hoy se exhiben en aquel
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pais- atin en tiempos del presidente Barack Obama, tipificado como
afroamericano. Este espanto anti-afro, es quiza uno de los correlatos
mas dolorosos de la crisis del capitalismo del 20009.

El estadounidense, Willian Bradford Shockley, premio nobel
de fisica (1956), por sus investigaciones sobre semiconductores y el
descubrimiento del transistor, apoyandose en los famosos tests de
inteligencia, declard publicamente en 1960, que la inferioridad in-
telectual y mayor reproduccién de los afroamericanos, en relacién
con los americanos caucasicos, representaba una involucién, un
atraso para la civilizacién. Dicho seflalamiento, con la anuencia de
la confianza social, se hacia en pleno desarrollo de la lucha por los
derechos civiles; cuyo resultado ademas dela significativa conquista
legal y hasta cultural en algunos sectores de la poblacién mundial,
tiene el nada halagador saldo del asesinato de sus dos principales
lideres: Marthin Luther King Jr. y Malcom X, entre otros siniestros y,
la condena perpetua de un conjunto de jovenes pertenecientes a las
PanterasNegras, procesados sin estatus politicos, como delincuentes
comunes, recluidos en las carceles hasta hoy.

La pregunta que salta a la vista es: ;Cuantos integrantes del Ku
KluxKlanrealmente fueron procesadosy condenados? Que responda
la historia con sus silencios, la socio-antropologia del eufemismo, la
filosofia que se perciba interpelada, la ciencia politica, el derecho o
el periodismo presente. ;Por qué? ;Qué pesadilla estamos viviendo?

Con lo anterior, se transparenta la relaciéon consustancial entre
democracia y eugenesia, que se manifiesta hoy con total vigor y lo-
zania. Otro vergonzoso y alarmante caso lo constituye el etnocidio
genocida contralos afrocolombianos, al tenor de una delaslegislacio-
nes mas elogiadas del mundo, en materia de reconocimiento étnico
y de pluralismo juridico, de manera especial para afros e indigenas.
Losrios de sangre irrigan todo el territorio colombiano, en medio de
la retérica multicultural, el simulacro y la indiferencia del Estado,
que finge a través de diferentes mecanismos, crear condiciones para
garantizar los derechos humanos, ciudadanos y étnicos colectivos.
Insistentemente, hemosescrito, que aquise esta cometiendo, talvez, el
mayor etnocidio del continente contrala poblacién afrodescendiente
y uno de los mayores del mundo, por mas de 20 afios. La ignominia
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esincalculable, entre otras razones, por el refinamiento de la exper-
ticia en el ocultamiento, exhibido por las élites y sus funcionarios.
De ahilo inquietante de las reflexiones suscitadas por este libro del
profesor Valencia.

Negro y afro. La invencion de dos formas discursivas se inscribe en la
tradicion de autores que dudaron del historicismo, de los origenes
y avanzaron en la reflexién sobre las rupturas, las irrupciones, la
inestabilidad, la complejidad delasarticulaciones entiemposy espa-
cios concretos. Figuras como Edmundo O’gorman, Edwar Said, Erick
Hobsbawm, Valentin Mudimbe, Emanuel Shukwdi, Arturo Escobar,
Isaac Benjamin, entre otros, que asumieron la critica elaborada por
Nietzsche en este sentido, con quien acertadamente dialoga el profe-
sor Luis Ernesto, apoyandose en algunos de sus pilares conceptuales;
asunto que el lector podra valorar a fondo.

Es aqui donde sitta la interrogacién central, su debate en los in-
tersticios de los juegos del poder, tras la disputa por el sentido en las
politicas del nombrar; en que se expresan la voluntad de domina-
cién, explotacién y aniquilamiento, frente a la voluntad de libertad,
liberacién y vida. Y en esta relacién/confrontacion, toda la gama de
posibilidades para tramitar la violencia implicita y las maneras en
que puede transitar el poder, generando una tensién constante entre
pasado-presente. Razén ineludible por la que también me resulta
inquietante, oportuno y mas que bienvenido este libro.

A lo largo de sus dos partes, la primera dedicada a deconstruir
histéricamente la invencién del negro, la segunda abordando una
temporalidad mas reciente enfrenta la invencién de lo afro. Analiza
juiciosamente el recorrido social y politico que implica tal transfor-
macidn, que tiene de por medio, una transvaloracién conceptual en
laconcrecién de autonomia subjetiva, expresada enlaresignificaciéon
positiva y el cambio de sentido del sustantivo denigrante negro, lide-
rada por el movimiento artistico-filoséfico «negritud», que devino
en paradigmas politicos nacionalistas, insistentes en la grandeza y
labelleza de lo negro, una holistica afirmacién identitaria, sin mas.

No entraré en detalles explicativos de cada parte, para dejar al
lector olectora el placer de tal exploracién. A cambio me detendré en
su aguda y sugestiva argumentacién central, que parte por mostrar
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cémo en la cultura occidental se fue delineando la articulacién de lo
negroyloblanco en sucromatismo, alaidentificaciéon delos seres hu-
manos, contodala cargareligiosay moral entre opuestos, lo positivo/
negativo, lo bueno/malo, lo sagrado/profano, lo puro/impuro. Todo
lo negativo como sabemos, por lo general, asignado al color negroy
los seres humanos contenidos en tal marca.

Este prejuicio, con fuerte dosis ficcional, da cuenta de la creacién
de una realidad a partir de referentes basicos, que construyen una
densificacién en lamirada con el transcurso del tiempo; una norma-
lizacién delo expresadoyrepresentado a través de diferentes medios
y soportes. Eslainstauracién de regimenes de sentido: visual, carto-
grafico, sonoro, narrativoy en general escrito, objetual enlos museos
y demas espacios de representaciény escenificacién del nos(otros). Es
la concrecién delaverdad del colonizador, del poseedor. Fijando una
imagen estereotipada, es un «sublime proceso de acto de violencian,
tanto en el plano tedrico como practico. Asi,apoyado en Roger Bastide,
resitda la funcién constituyente del simbolismo cromatico, en tanto
sedimentacién histérica en la manera de ver, de apreciar, de imagi-
nar el mundo; modelarlo y construirlo. Acude entonces a entender
la constitucién de la cultura occidental, como el entronque crispado,
entre elementos culturales africanos subsaharianos, egipcios islami-
cos, semitas y griegos, cuando menos; pasando por la edad media,
desde el predominio del cristianismo en el siglo IV, mostrandonos
notables ejemplos de sus repertorios simbdlicosligadosal color, en sus
dindmicos intercambios, siguiendo los trabajos del profesor Martin
Bernal. En este punto, el autor no duda en plantearlaarticulacién del
simbolismo cromatico del catolicismo, entre lo divino ylo demoniaco,
representado en el bestiario que movilizaba las mentalidades de los
colonizadores, tal es el caso de Cristébal Colén y que se reprodujo en
las «nuevas tierras». Lo que sefiala en términos de:

«este conjuntode creencias cargadasde un fuerte repertorio simbolico
prefigurélasasimetriasdel poder detipo moderno-capitalista, puesto
que condiciond la manera de ver al “otro”. Es lo que Tzvetan Todorov
muestra en La conquista de América, la cuestién del otro al analizar el
pensamientode Colénbasandose enel estudio desudiarioydediversas
cartas e informes».
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Por la incémoda ruta que surca este libro en el mundo académi-
co, bien lo podemos relacionar también con los sismos que produjo
el maestro Cheikh Anta Diop, con sus estudios sobre Egipto, en que
demostro6 suorigen africano, especificamente subsahariano, distinto
a toda la comunidad académica, cuyo comun acuerdo lo aislaba de
Africa, vinculdndolo al mundo caucésico. Esto reforzaba el mito dela
genialidad y excepcionalidad griega. En consecuencia, debemos re-
cordar que no menos dificilhasido la situacién dellibro Atenea Negra
del profesor Martin Bernal, autor antes aludido, que da continuidad
y profundidad a las tesis fundamentales planteadas por Anta Diop,
quien de plano, este tltimo, echaba por tierra el racismo estructural
imperialista, difundido por el pensamiento eugenésico, incluso en
versién de darwinismo social, demostrando lainteligencia africana,
al crear una de las bases de lo que identificamos como civilizacién,
Egipto. Al mismo tiempo, a lo largo de su investigacién sustenté y
demostré el origen tinico de la humanidad en Africa, en la regién
de los grandes lagos, cuestién que de manera diciente hasta hoy, no
avanza para convertirse en sentido comuin de la educacién desde los
primeros niveles. Asi lo demuestra el escrutinio de muchos textos
escolaresy de los curriculos institucionales.

El acontecimiento del «hombre de Piltdownn», el fraude de aquel
craneo que Charles Dawson, arquedlogo aficionado y el gedlogo brita-
nico Arthur Smith Woodwar, del Museo Britanico de Historia Natural,
presentaron al mundo en 1912, afirmando haberlo descubierto en
Piltdown, conla certeza de que esta evidencia eliminaria del escenario
cientifico,la demostradatesis del origen mono-génico de la humani-
dad en Africa. Falsedad que se descubri6 en 1954, se convierte en una
pieza a favor del raciocinio presentado en este libro, acontecimiento
al cual Anta Diop hizo referencia en sulibro Civilizacién o barbarie, en
los siguientes términos:

«Tendencia ideolégica que defendia que la “sapientisation” se habia
producido en cada continente a partir del homo erectus africano, en
un paleo-entorno y en condiciones de adaptacién “cultural” que sal-
vaguardaba la necesaria especificidad de las razas y de esta manera,
la deseablejerarquizacién que estudios socio-biolédgicos se ocuparian
de demostrar».
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El profesor José Jorge de Carvalho, ha destacado que en su opi-
nién, en el siglo XX, es este pensador, de manera individual, el que
con mayor sistematicidad, erudicién y profundidad, colocé pruebas
para combatir el colonialismo y transitar en la consolidacién de los
cimientos de la descolonizacién, desde la perspectiva africana y de
su didspora. A través de diversas fuentes historicas, especialmente
arqueoldgicas y lingiiisticas, en la década de los 60, argument6 ade-
mas, que la jerarquizaciéon social con base en la pigmentacién, tiene
existencia por lo menos 4000 afios a.c, en que los primeros cédigos
escritos civilizatoriosasociaban lastonalidades masclarasalpodery
alos valores positivos. Por el contrario, se asignaba a las tonalidades
mas oscuras, la amenaza, el peligro, lo barbaro.

Enesteorden deideas, estadiscriminaciény exclusién fenotipica
debe pensarse comolaantesaladelo queluegoenlamodernidadsear-
ticula como racismo capitalista, que se difunde planetariamente con
sumavelocidad, enlamedidaen que se condensa e integraaun eficaz
imaginarioyaexistente. Esta experiencia con suslégicastransforma-
ciones, rupturas contextualesy de significados, es, eniltimas, la que
termina cristalizindose en la moderna categoria de raza. Editando
en un proceso de invencién complejo, el racismo contemporaneo.

Porlo que, en concordancia con el profesor Luis Valencia Angulo,
no es lanocién de razala que desencadena el racismo, ésta so6lo arti-
cula el fenémeno de estigmatizaciones y exclusiones fenotipicas. Al
contrario, son las condiciones mentales, expresadas en una estética
delarelacionalidad humanay social, que habilitan las posibilidades
de estetipo de politicay éticadel desprecio, delainferioridad de unos
frente a otros, de acuerdo a grados de melanina, en este caso, para
justificar un sistema de explotacion, de lo que es expresidon en su ren-
tabilidad econémicalanocidon derazay, suconsecuente clasificacion
planetaria de la humanidad.

Eshabida cuenta,lo que nosbrindaunaentrada al montaje articu-
latorio que constatalainvencién a querefiere el autor. En este enfoque,
el problema planteado complejiza y enriquece el debate contempo-
raneo, brindando alternativas mas integrales para su comprension,
concatenando los legados tedricos en una dimensién amplia, que
rebasa los reduccionismos, atin por involuntarios que sean.
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Se debe subrayar, que el desplazamiento temporal que sustenta
haciaelantiguorégimen o «premodernidad», como prefierellamarle
y, la discusién de un enfoque cultural, simbodlico, para complejizar
la comprensién del significado y el sentido de «lo negro» como pe-
yorativo y degradante; asignado a los africanos subsaharianosy sus
descendientes dela diaspora, se constituye en un valioso aporte alos
debates recientes sobre procesos de racializacién, explotacién y ex-
clusién enrelacidn con las corrientes filosdficas del reconocimiento,
en esta fase del capitalismo multicultural, como lo hemos sefialado
antes. Desanclando en forma critica, la explicacidn sostenida por la
mayoria de los estudiosos hasta ahora, especialmente las corrientes
poscolonialesy descoloniales, que en sus versiones mas oficializadas
y aceptadas, parten desde la modernidad, parala explicacién de este
fendmenoyasignanunpesodeterminante alasrazonesecondmicas.

La modernidad en sus inicios, entonces aparece bajo esta lente
critica, como un periodo en el cual se rearticularon y cristalizaron
estos elementosideolédgicos, culturales, simbolicosy econémicos, en
elrenovado proyecto de expansién colonial de Europa occidental, que
subsumid en la esclavizacién a estos grupos humanos, cosificandolos
y clasificAndolos como negros, sin exclusividad ni determinacién
explicativa de los factores econémicos. En este punto, debe destacarse
también el aparato critico desplegado por este trabajo, apoyado en
pensadoresy filésofos que estan enla periferia, ademas delos yanom-
brados, Luis Valencia, recurre a Frantz Fanon, Aimé Cesaire, Manuel
Zapata Olivella, etc, hasta cierto punto victimas del colonialismo, en
su dimension de colonialidad del saber, para enfrentar una notoria
y difundida tradicién filoséfica euroccidental que desdeiia este tipo
de problemas;lo cualresulta plausible. Puntualicemos, la conclusién
ala que arriba este trabajo es contunde: la invencién del negro como
expresiéon de discriminaciéon excluyente fenotipica es pre-moderna.
El debate queda abierto nuevamente.

Turbulentas aguas en que se abre paso, vigorosamente este ale-
gato por la dignificacién, como podemos verdaderamente valorarla
invitacién intelectual del autor. Desde las categorias de re-existencia
yvoluntad de vida, con suma cautela abona el terreno para solventar
de manera original su ejercicio de descolonizacién epistemoldgica,
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cognitiva. Elautor ensayarutasexplicativas parael desentrafiamiento
de los embates en que se fue dando forma a la auto-denominacién
de Afro, por parte de estas poblaciones, como préctica decidida de
conectarse con Africa, presente y pasada, y desde alli, con la audacia
exigida por la historia.

«Destruirla cosanegra, esa cosa colonizada», comolo sustentaria
Fanonalolargodesuobra, esahechuracolonial del blanco, al desapa-
recer, al morir, como un capitulo superado dela humanidad, implica
laliberacién conjunta de la especie, la asuncién del hombre nuevo, en
palabras fanonianas, comunes al pensamiento critico de la época, la
nueva humanidad, la que sacudiéndose del humanismo colonizador,
entra en un proceso de humanizacién, con las mejores conquistas
del humanismo emancipatorio y los aportes del pensamiento de li-
beracién radical de las victimas. En su proceso de reconstruccién y
reinvencién de su existencia, parafraseando al profesor Valencia,
surge el pensamiento de la voluntad de existir en plenitud humana,
del cual depende en mucho el proceso de humanizacién, rebasando
sustancialmente al humanismo hegemonico, oficialista. Tépico que
comprendemos siasumimos, en conjunto con los planteamientos de
Fanon, losde Jean Paul Sartre. Desde luego, reconociendo sus diferen-
cias y desacuerdos, en el marco de la rica tradicién de pensamiento
africano y afroamericano que aflora al calor de los procesos revolu-
cionarios y de liberacién nacionales.

Entonces en adelante, podemos controvertir la esencializacién
que implican los sustantivos negro o blanco, para pasar a pensar en
los ennegrecidos, los emblanquecidos histéricos, como dinamicas
invencionesy construcciones situadas, que resisten a erosionarse en
las mentalidades y la cultura planetaria occidentalizada. Bardo que
instaura las justificaciones para las subhumanidades en tensién y
contradiccién con las humanidades. Esa franja, zona de no humani-
dad, en que habitan las mayorias del planeta, tratadas y estudiadas
como cosas por parte de las zonas de las humanidades y las ciencias
sociales. Conmucharazénlaprofesora Catherine Walsh, ha esgrimi-
do que se puede hablar académicamente de las des-humanidades, ya
que con nimias excepciones, no se inmutan frente a los problemas
contemporaneos centralesdelahumanidad, enlarutadelahumani-
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zacion y ahora bajo la categoria de expertos, como otrora, sirven por
el contrario de justificacién a las atrocidades del sistema.

En esta direccién, mostrando las maniobras epistémicas de la
subhumanizacién y la deshumanizacidn, producida por el canon
cientifico, para Manuel Zapata Olivella, es una mentira histérica
ampliamente difundida en la narrativa académica, el hecho de que
los africanos fueron secuestrados y trasplantados por su fortaleza
fisica, por su resistencia a los trabajos forzados y a las inclemencias
del clima, en condicién de subhumanos, de cosas.

Para éste, se trat6 ante todo, de hacer uso del conocimiento y las
habilidades que portaban estos seres humanos y las comunidades a
las que pertenecian, como parte de culturas milenarias, de amplio
contacto e incluso intercambios con los colonizadores. Esta impug-
nacioén, hasta hoy resulta irrebatible por parte de la historiografia
oficialista, que como de costumbre guarda silencio. Avanzar en el
cambio de esta analitica, es otro de los pilares argumentalesy de las
grandes contribuciones de este libro que tenemos entre manos

Los ennegrecidos, indianizados y luego etnizados, estos cuerpos
asi clasificados, son emanacion de determinados territorios que me-
recen ser colonizados, dominadosy civilizados. Territorios, culturay
cuerpos configuran un continuum de sentido enlasrelaciones socia-
les, que asegura la reproduccién de las condiciones de desigualdad.
En este sentido, el estudio también profundiza el develamiento de
otra trampa del multiculturalismo y del lenguajear de las Ciencias
Sociales y Humanas, en sus sistemas explicativos e interpretativos
de representacion categorial, como lo venimos sustentando, una sin
salida de la codificacién imperial en su ejercicio hegeménico, en la
reorganizaciéndelasasimetrias expresadasenlasdiscursividadesy
practicas juridico-politicas de ordenamiento de las sociedades.

La marca en el cuerpo, el fenotipo en que el cabello y los rasgos
«somaticos» son determinantes de clasificacién, sonla encarnacién
delahistoria de vejaciones, de exclusiones, delas asimetrias sociales
que se deben reproducir. Alliradicala politica del autonombrarse, la
potencia descolonizadoray decolonial del prefijo afro, como recupe-
racién de humanidad sin treguas, auténtica, impostergable. Encarna-
cién histérica, alo largo de generaciones, de la busqueda creativa de
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dignificacién, expresién de un compromiso ancestral, por el cuidado
de la vida, de la existencia negada. Una filosofia vitalista, desde la
indignacidn de siglos, repleta de ldcidas respuestas, para mejores
niveles de convivencia y organizacioén social. Este pensamiento se
hafraguadoallimite, al extremo delas posibilidades de continuidad
humana, en que como sabemos han sido sometidos estos pueblos.
Probado, por lo tanto en la larga crisis de esclavizacidén, explotacidn,
cimarronaje y liberacién desde su ltdica, abrazadora y sabia espiri-
tualidad; que tiene mucho que decir y ensefiar, en conjunto con otros
grupos, pueblosy comunidades, enlasactualesurgencias del planeta.

Este libro, nos motiva a repensar, que partiendo de valorar la ne-
cesidad de los didlogos interculturales, de diversas concepciones del
mundo y de la vida, para la transformacién social hacia la justicia,
resulta indispensable, porque asilo han demostrado varias expe-
riencias, la articulacion de alteridades histéricas excluidas, inter-his-
toricidades, en palabras de la profesora Rita Segato. Es decir, seguir
intentando, construyendo e inventando en espacios como el congreso
delospueblos,los palenquesbarriales o de manera mas amplia, el foro
social mundial, esto es, continuar experimentando la consolidacién
de interculturalidades histéricas desde abajo, 1as cuales han sido clave
en los procesos de lucha liberadora a lo largo de las innumerables
invasiones colonialistas. El didlogo consciente y solidario entre los
de abajo, siempre ha sido garantia de mejores condiciones, mas atin
en nuestras infestadas democracias.

Porlodemas, debe decirse sin tapujos, comolo habia sugerido arri-
ba, que estos sistemaslos podemosllamar democracias eugenésicas;
en que el tratamiento a las mayorias como disgénicos, se reinscribe,
de manera cada vez mas sofisticada y simulada; mucho mas en el
caso de las poblaciones afro. Es lo que discute de fondo el autor en
su pregunta por lo afro en el multiculturalismo. Preguntémonos ya:
siendo la eugenesia un fundamento epistemolégico y politico ocul-
to, inconfeso, en la economia moral de las élites, qué posibilidades
de convivencia saludable y tramite pacifico de los conflictos tienen
nuestras sociedades bajo la impronta democratica, atrapadas en las
multiples colonialidades, que han instaurado la violencia como len-
guajeordinario, normay finalmenteley. Contaleslegados, enel caso
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colombiano, qué puede significar y cudles son los alcances transfor-
madores del posconflicto que se augura y anuncia, como un hecho/
proceso, un nuevo momento concreto.

También debemos plantear que la dupla eugenesia-democracia es
impensable una sin otra, por su articulacién, al menos desde el siglo
XIX, siamesas que conviven la segunda a expensas del ocultamiento
de la primera; que solo se hace evidente en casos de urgencia, como
enlaactual coyuntura, arribailustrada. Enel caso colombiano, lugar
desde donde estd pensada estainvestigacion, se deben destacar al me-
nos dosargumentos procedentes del discurso blanco-mestizo, o mejor
emblanquecido, que buscan trivializar, minimizarlaimportanciade
ejercerlaautonomia del nombrarse, sefialando y preguntandose por
qué ahoraun sector de esta poblacidon se denomina afrodescendiente
o afrocolombianoynonegro como antes. Alo cual se responden: pri-
mero, que se trata de una copia de las ideas norteamericanas, por lo
cualnopasadeserunamodade ciertosuniversitarios urbanos, que se
separanradicalmente de la mayoria de su pueblo y sus comunidades
deorigen. Segundo, que, supuestamente, esla expresién de un resen-
timiento que en vez de ubicarlos como colombianos negros, como se
los habia aceptado, los sitlia de nuevo como extranjeros, de tal forma
que envez de integrarlos ala nacién y al pais, se autoexcluyen, dado
que «ya conviviamos con ellos como negros». Lo que podemos deve-
lar en estos discursos, son solo sutilezas de la economia eugenésica.

El reciente informe del Centro Nacional de Memoria Histérica
(CNMH) Buenaventura. Un puerto sin comunidad (2015) constituye el
fehaciente andlisis testimonial de un catalogo completo de vejaciones,
humillaciones y licitas violaciones de los més elementales derechos,
en que el racismo, la marca histérica en el cuerpo social, resulta fun-
damental para comprender, las dimensiones destructivas de esta gue-
rra irregular y la indiferente simulacién y/o el balbuceante silencio
del Estado complice ante el magnicidio etnocida. En opcién para la
superacion de estas practicas eugenésicas, recordemos lo planteado
por el Maestro Aimé Césaire, en el 2003:
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«Nuestra época esladeidentidad reencontrada, la de la diferenciare-
conocida,ladeladiferenciamutuamente consentiday, por consentida,
superable en complementariedad, lo cual hace posible, espero, una
solidaridad y una fraternidad nuevas».

Lafactura interpelante de este suscitard entre los interesados en
estos problemas-que competen atodos-, entanto habitantes ciudada-
nos, provechososy fructiferos debates, para nosotros en compromiso
conlas generaciones queyatocanlaspuertasyventanas. Estoy seguro
que los lectores y lectoras, encontraran aqui nuevos interrogantes,
pero también respuestas abiertas, para el estimulo de la creatividad
social y politica, cuyo fundamento resulta indispensable para una
praxis dialdgica, saludable y solidaria, productora de una liberacién
c6ésmica, planetariay de los territorios que habitamos, en que traba-
jamos, amamos y por ello soilamos mas felices.

Santiago Arboleda Quifionez
Profesor Universidad Andina Simén Bolivar-Quito
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Introduccién

La siguiente es un indagacién histérico-filoséfica cuyo objetivo es
comprender? los distintos momentos de nacimiento y de consolida-
cién que hanllenado de contenido los términosnegro y afro; términos
que, en ultimas, son formas discursivas desde donde se ha denomi-
nado al otro y desde donde este otro se ha autodenominado. Negro y
afro aparecen aqui como formas discursivas,? es decir, como formas
de hablar que tienen impacto y efecto practico sobre un auditorio.
Eltérminoinvencién no debellevarapensar que se estd dandoades-
cubrirunaserie de mentirasacercade unaspersonasy de suspracticas
culturales. Hablar de invencién es esto y mucho mas; es explorar las
relaciones de dominaciény poder bajo las que sehanido produciendo

1. Soy enfatico en este objetivo con el fin de dejar en claro que no pretendo formular
una o unas prescripciones acerca de unas politicas publicas. El objetivo primordial
de esta investigacion es comprender el sentido de cada una de estas formas dis-
cursivas desde una perspectiva genealodgica; por lo tanto, sera el lector o la lectora,
de acuerdo con sus intereses, quien decidird si asume este ejercicio comprensivo
COMO una prescripcion.

2. Al respecto, Said (1990; 1996) se constituye en un buen ejemplo. En las obras
referenciadas, el autor hace un cuidadoso anélisis de lo que es el orientalismo en
cuanto discurso, es decir, en cuanto teoria y practica que ademas de crear un cono-
cimiento prejuicioso de Oriente tiene la capacidad de crear la realidad que parece
describir. Bajo esta misma idea podriamos decir que negro, en cuanto forma discur-
siva, es el conjunto de teorfas y practicas cargadas de prejuicios y racismo desde
donde se buscé conocer, tipificar su ser, su cultura, la naturaleza de su espacié habi-
tacional, para describirlo, mostrarlo, colonizarlo, dominarloy tener autoridad sobre
él, dando como resultado una imagen distante de lo que eray lo que es en realidad
el africano y su descendiente diaspoérico. Otro ejemplo es Mudimbe (1988), quien
en su obra busca estudiar los fundamentos del discurso sobre Africa, es decir, cémo
desde la antropologia, la filosofia y la historia se construye una representacién de
Africa, de sus mundos, que logran constituirse en realidades desde y para el cono-
cimiento. Toda una serie de episteme con efectos de dominacion, de dependencia,
en la medida en que Africa se organiza y transforma desde esquemas europeos.
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lasimdgenes, los distintos regimenes de representacion, es decir: los
discursos desde donde se ha hablado del y de la afrodescendiente y
desde donde estos se han mostrado, se han hecho presentes. Paraello,
echaremos mano de las bondades del método genealdgico; método
cuya maxima figura -hasta ahora- ha sido Nietzsche, quien en su
Genealogia de lamoral indagé acerca de los prejuicios morales, la pro-
cedenciay el cambio que han experimentado alolargo dela historia
los conceptos de bueno y malo, dejando en claro que lo propio de la
historia no es lo constante, lo fijo, sino aquello que deviene.

Dicha indagacién permite ver la manera como se dan los juegos
transvaldricos en la cultura, es decir, cdmo lo que en un momento es
considerado puro, bueno o grandioso en otro momento es considerado
bajo, malo, dafiino, etc. Nietzsche procedi6 de esta manera al criticar
laescaladevalores que fundamentaal sistema moral europeo; en este
sentido, al tomar como objeto de su critica:

El valor del altruismo, de los instintos de compasién, de renuncia,
de abnegacién, que Schopenhauer habia hermoseado, divinizado y
elevado aregiones sobrenaturales[...]. Mas precisamente contra estos
instintos surgfa [...] una desconfianza cada vez mas fundamental, un
escepticismo cada vez mas profundo. En ellos veia el gran escollo de
la humanidad [...], el cansancio que mira hacia atras, la voluntad que
serebela contralavida,latltima enfermedad anunciada por sintoma
de ternura y de melancolia (Nietzsche, 2000: 11).

Asi pues, la originalidad de esta critica hacia la cultura europea
residird en la manera como la genealogia nietzcheana hace que la
historia dialogue con la filosofia. Solo a la luz de este didlogo es que
la cultura europea aparece, ante los ojos de Nietzsche, como deca-
dente, como enferma. La historia en didlogo con la filosofia es lo que
hace que esta genealogia pueda ser definida como la comprensién
histérica del presente.

Este proceder metodoldgico lo encontramos de manera directa
en pensadores como Foucault, quien, teniendo como objetivo «crear
una historia de los diferentes modos por los cuales, en nuestra cul-
tura, los seres humanos se convierten en sujetos» (1991: 51), se vale
del método genealdgico para comprender las formas de sujecién que
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imperanenlaactualidad. Tanto Nietzsche como Foucault, en cuanto
a la transvaloracidn, al cambio de valores, deciden asumirla desde
una perspectiva critica del historicismo, critica de la idea de asig-
narleun sentido o coherenciaalosacontecimientos histéricos; en su
lugar, ambos filésofos optan por deshistorizar los acontecimientos,
interpretarlos desde lanocién de invencién en lugar de la de origen,
ya que esta tltima transmite la idea de una existencia sempiterna,
mientras que la nocién de invencién nos permite ver los aconteci-
mientos como irrupciones, rupturas, como eventualidades creadas
en un momento determinado.

Demaneraindirecta, el andlisis genealdgico tambiénlo encontra-
mos en pensadores como Fernando Ortiz, quien en su obra La Miusica
Afrocubana nos muestra cémo ciertos ritmos de origen popular, naci-
dos en supuesta impunidad, de cuna «plebeyan, sufren el fendmeno
de la transvaloracién, es decir:

vansubiendodeclaseaclase,delcharcoalacumbre]...], reajustandose
a cada nuevo ambiente hasta convertirse, por gracia de su belleza, en
arte de olvidada cuna y suprema distincién [...]. Se van adecuando y
revistiendo un tanto para lograr un reajuste socialmente ventajoso, y
las gentes cautelosasvan transigiendo otro tanto parapoder gustar de
la sabrosura del fruto prohibido (Ortiz, 1974: 203-204).

Deacuerdo con el proceder genealdgico en cuanto «espiritu histé-
rico[...] einteligencia del pasado» (Nietzsche, 2000:16), emprendere-
mos lainvestigacién acerca delainvencién delas formas discursivas
negro y afro, rastreando sus respectivos momentos -de nacimiento y
de consolidacién-, enfatizando en que la forma discursiva que hace
referencia al término negro fue una invencién configurada a partir
de toda una serie de teorias y practicas prejuiciosas y racistas desde
donde se buscé describir, dominary controlar a los africanos y a sus
descendientes diaspéricos.? Mientras quela segunda forma discursiva

3. En este punto hay que anotar que, si bien el término negro como denominacién
para un grupo humano hace parte de esos mecanismos culturales desde donde
se ha construido una imagen negativa del otro, en cuanto africano de piel oscura o
en cuanto afrodescendiente, también se debe tener presente que el significado de
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que hacereferenciaaltérmino afro eslavoz propia dely delaafrodes-
cendiente que en multiples y diversos actos de resistencia, y desde la
particularidad de diversos contextos, selevantan, muestran su volun-
tad devida, sudignidad, lariqueza de su mundo cultural proscrito por
los europeosy por todo aquel que, de una u otra manera, quiso hacer
de estos unos seres a los que, al decir de Sartre (1968), no se les podia
aplicarlauniversalidad de ciertos principios occidentales, de ciertos
derechos (derechos del hombre, derechos humanos). En este sentido
elylaafrodescendiente no solo muestran su voluntad de vida desde
laresistencia, sino también desde la re-existencia,* es decir, desde la
capacidad parareinventar a diario su existir, masalla delos estrechos
margenes dejados por la voluntad de poder de aquellas sociedadesy
sus instituciones hegemonicas.

Los avatares de las formas discursivas aludidas serdn abordados
bajounosinterrogantesproblematizadores que controviertenalgunas
de las formas como han sido planteadas tematicas como el prejuicio
racial hacia los y las afrodescendientes y sus reivindicaciones poli-
ticas y culturales. En lo que se refiere a la invencidn del negro, esta
serd abordada desde dos interrogantes: 1) hablar de negro, en cuanto
forma discursivabajolaque se hadefinido aun ser humano, jnace con
la modernidad, con la dispersion forzada de las personas africanas
que acompano el descubrimiento de Américayla colonizacién de este
continente, o es anterior a estos hechos histéricos? 2) ;Qué significé

dicho término, por parte de los mismos afrodescendientes, ha sufrido una trans-
valoracion, en el sentido en que muchos de ellos lo han asumido como impronta
auto-identificadora, pidiendo que se les llame de dicha manera.

4.Sobre esta categoria, debo aclarar que en el momento de ser concebida como una
de las categorias rectoras de esta investigacién no era consciente de que hacia parte
del repertorio reflexivo del investigador y profesor de la Facultad de Ciencias Huma-
nas y Sociales de la Universidad del Cauca Adolfo Alban Achinte, quien en el 2008
publicé un articulo titulado «;Interculturalidad sin decolonialidad?: colonialidades
circulantes y practicas de re-existencia», en el libro Diversidad, interculturalidad y
construccion de ciudad. En este articulo -el cual conocfi gracias a Santiago Arboleda
Quifonez-, Alban da una definicién de lo que para él es la re-existencia: «Los dis-
positivos que grupos humanos implementan como estrategias de visibilizacion y de
interpelacién a las practicas de racializacion, exclusion y marginalizacion en procura
de redefiniry re-significar la vida en condiciones de dignidad y autodeterminacién».
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el posicionamiento de la razén occidental® para los seres humanos
dela didspora africana?

La invencién del afro sera abordada desde los siguientes interro-
gantes: 1) ;Eslainvencion del afro una forma discursiva motivada por
lavoluntad de poder, de dominacién sobre el otro? 2) ;Es producto de
una sed de venganza y envidia hacia la cultura dominante? 3) ;Es la
voz rencorosa, atavica y dogmatica de la queja, del lloriqueo étnico?
4) jeslaapelacion trillada e innecesaria hacia un pasado remoto que
al ser puesto en escena obstaculiza cualquier intento por sanar las
heridas del pasado colonial discriminatorio, deshumanizante? Inte-
rrogantes® que serdn abordados de manera indirecta, sin ser enun-
ciados explicitamente, pero que, en la medida en que sean resueltos,
permitirdn desmarcarnos delanocién de concienciaresentidabajo la
que Nietzsche (2000) interpreta las reivindicaciones de las personas
oprimidas, quienes, como en el caso de las personas de origen judio
frentealaaristocraciaromana, habriantenidolacapacidad deliderar
unarebelién de losvalores motivada por el odio yla venganza. Contra-
rio a esta nocioén de conciencia resentida, el andlisis genealdgico del
discurso afronos permitira ver como estaformadiscursivaencarnada
endiferentes personajesarquetipicos es digna de serinterpretadaen
la forma de voluntad de vida.”

5. Por «Occidente», en este trabajo, se entenderad aquella subjetividad hegemonica
que desde el siglo XVI se expresé en paises como Inglaterra, Francia, Alemania, Es-
pafa, Portugal, Holanda e Italia.

6. Estos interrogantes surgieron como resultado de las criticas que circulan
alrededor del discurso afro; criticas que van desde considerar inapropiado el uso
del término afrodescendiente como denominacién y autodenominacién para
las personas de piel oscura y/o ascendencia africana, hasta aquellas criticas que
consideran que en el discurso afro se encuentra un potencial etnocéntrico que
puede desembocar en una postura afrocéntrica, altamente amenazante para la
convivencia social.

7. En la segunda parte de esta investigacion explicaremos de forma detenida a qué
estamos haciendo referencia cuando hablamos de voluntad de vida.






Palabras preliminares

En un articulo titulado «El simbolismo de los colores», escrito por
Roger Bastide, se llama la atencion sobre el siguiente aspecto:

Sin que nos demos cuenta, esa relacién entre lo negro y el infierno, la
muerte, las tinieblas de la noche y el pecado, no deja de influir sobre
nuestra visiéon de los africanos, como si el color de su piel fuera una
maldicién (Bastide, 1970: 97).

En el siguiente capitulo partiremos de la anterior idea para tra-
tar de comprender la invencién de la primera forma discursiva de
nuestro interés -negro—, en especial su momento de nacimiento. Para
ello,lavaloracién que se tiene enla cultura occidental delo negro ha
jugado un papel importante, puesto que ha influido en la visién que
se tiene de los africanos y las africanas en la medida en que se creé
un sinntmero de estrategias culturales para que esta valoracién se
encarnara en ellos y ellas y en sus descendientes diasporicos de piel
oscura. A partir de este momento de encarnacién, que es imposible
datar de manera exacta, podemos estar seguros de que los procesos
de construccién de las identidades étnicas y raciales en los que ha
trascurrido el devenir histérico delaspersonasafricanasy susdescen-
dientes fueron afectados® enlamedida en que dichos procesos parten

8. Por identidades étnicas y raciales deben entenderse dos formas discursivas disi-
miles de explicar las semejanzas y diferencias de unos seres humanos con respecto
a otros. En este sentido, la primera forma discursiva toma las diferencias y las se-
mejanzas a partir de las cuales se explica el desarrollo de los seres humanos -deve-
nir histérico- como producto de situaciones socioculturales que se modifican con
el trascurrir del tiempo. Para un antropélogo como Peter Wade, la pregunta basica
al hacer unaidentificacion étnica es «;de dénde eres?». Por otra parte, el sociélogo
Max Weber, al caracterizar lo étnico como las semejanzas de habitos exteriores y
de costumbres, al igual que de recuerdos de colonizacion y de migracién, a partir
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deunaimagen, de unarepresentacién cuidadosamente construida.’
El africano y la africana, y sus descendientes diaspdricos de piel os-
cura, fueron descritos, pensados e inducidos a pensarse a si mismos
en relacién con la cosa negra; por ello, ante la pregunta «zhablar de
negro, en cuanto forma discursivabajola que se ha definidoa “un” ser
humano, nace conlamodernidad, conladispersion forzada delos afri-
canos que acompaiid el “descubrimiento” de Américaylacolonizaciéon
de este continente o es anterior a estos hechos?», debemos responder
que dicha invencién es anterior a la modernidad, es premoderna, se
encuentraenlasbasesdelaculturaoccidental y debe ser comprendida
a partir del simbolismo cromético alrededor de lo negro y lo blanco.

de los cuales un grupo se funda como tal, resalta el elemento de artificialidad, en el
sentido de la posibilidad de inventar unos antepasados comunes que cohesionen al
grupo y lo diferencien de otros. Para la primera referencia: véase Wade (1997); para
la segunda, Weber (1997). En la segunda forma discursiva se entiende que estas
diferencias y semejanzas son producto de ciertas variaciones de orden biolégico,
capital genético. Desde esta perspectiva, las diferencias se naturalizan, se hacen
fijas y determinan las diferencias socioculturales. El cuerpo y sus rasgos fisicos es
presentado como prueba irrebatible que permite hablar de inferioridad natural de
unosy unasy superioridad de otros.

9. Una de las tantas formas de llevar a cabo la construccién de una imagen de si
mismo y del otro es mediante la alteracién del pasado, tarea que es llevada a cabo
con el fin de legitimar ciertas acciones relacionadas con el poder y la dominacién,
como es el caso del imperialismo. En este sentido, Said (1996), después realizar un
minucioso analisis a diferentes textos, muestra cémo «construimos un pasado pri-
vilegiado, genealdgicamente Gtil, un pasado del que excluimos elementos, relatos
o vestigios incomodos» (52).



PARTE I






Capitulo 1

Nacimiento de la forma
discursiva negro

Antesdeladenominacidnnegro, o para ser mas preciso, antes del uso
del negro-negra como sustantivo y adjetivo referido a las personas de
etnias africanas,' antes de que los las descendientes de la didspora
africanaseautoidentificasen comoafro, antes delatratanegrera, hubo
algo que abond el camino para que las cosas se dieran de la manera
como sedierony se siguendando. Este algo es el simbolismo cromdtico
alrededor de los colores blanco y negro; simbolismo cuyo analisis
consideroindispensable para comprender problemas cémo el racismo
ylaformacién delasidentidades étnicasy raciales dentro del capita-
lismo global. Con ello no quiero decir que el racismo se comprenda
solo apartir delareferenciaal color delapiel o del simbolismo, como

10. Antes de la trata negrera, la denominaciéon negro era un vocablo empleado por
arabes y europeos para referirse a las personas de etnias africanas, en especial las
ubicadaseneloccidenteyen la parte central de este continente, con quienes solian
tener relaciones comerciales. Aunque las diferentes investigaciones alrededor de
la historia de Africa no dan por sentado que antes del siglo XV las diferentes et-
nia africanas se auto identificaran bajo el término negro, ya que entre ellos existian
bembas, lozis, lundas de Kazembe, lubas, imbagalas, ovimbundos, etiopes, tucoro-
res, yolfoss, serere, songais, sonikés, markas, diulas, dafings, pigmeos, mandingas y
yorubas, nombres de algunas de las distintas etnias por las cuales seguramente so-
lian nombrarse. Sin embargo, de manera directa o indirecta, estas investigaciones
sefialan unanimemente cémo el término negro empieza a tener cierto uso como
autoidentificacion a partir del comercio esclavista o trata negrera, liderada por es-
pafiolesy portugueses durante el siglo XV. Otro término bajo el cual se solia agrupar
a todas las etnias africanas, desconociendo y homogenizando sus practicas cultu-
ralesy sus rasgos fenotipicos, fue etiope, que significa «gente de rostro quemado» y
que en la antigliedad fue usado con gran frecuencia por griegos y romanos.
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si fuesen condiciones suficientes para su comprension. A lo que se
quiere apuntar es a la influencia que el simbolismo cromatico tuvo
en el momento del nacimiento del negro, es decir, de la valoracién
negativa del africano y la africana por el color de su piel.

Sin embargo, el peso de la influencia del simbolismo cromatico
en la comprensién del proceso de invenciéon del negro ha sido opa-
cado por el hecho de que los planteamientos tedricos mas fuertes
en esta materia suelen relacionar la invencién del término con el
colonialismo™ que dio lugar ala formacién de Américayal moderno
sistema capitalista avido de mano de obra esclava. También se suele
relacionar conlaideologia del racismo funcional, conla dominacién
ylaexplotacién capitalista, puesal considerar que existian unos seres
por naturaleza inferiores a otros, se aseguraba la explotacién y, por
ende, la gran acumulacién de capital que favorecia la expansién de
laspotenciasoccidentales durantelos siglos XVII'Y XVIIIen lasplan-
taciones coloniales. En el fondo de estos planteamientos tedricos,*

1. Cuando en este trabajo se habla de colonialismo, se hace en el sentido de dar
cuentade unateoriayde una practica basada en laimplantacién de asentamientos
en territorios distantes, en donde una nacién, un estado (o en términos generales,
un grupo de personas), valiéndose de la coercion (fuerza o armas) y de diferentes
dispositivos de dominacién psiquica, somete y controla —cultural, politicay econé-
micamente- a otro estado o nacién que considera inferior, estableciendo una rela-
cion asimétrica. En este tipo de relacion, el superior es conocido como metrépoliy
el inferior como colonia. La asimetria de esta relacién estriba en que la metroépoli
hace dela colonia un espacio que por excelencia esta llamado a proporcionar mate-
rias primasy a ser mercado para la circulacién -venta- de los productos ya elabora-
dos a base de dichas materias; mientras que la metrépoli cosifica, aliena a la colonia
o0, como diria Fanon (1973:15), «entierra la cultura original local», la colonia esta lla-
mada a tomar a la metrépoli como patrén, como modelo a seguir, a rendirle culto.

12. Uno de esto planteamientos es el de Callinicos (1997), quien afirma que fue en el
contexto capitalista que empezd a imponerse la idea de que los negros eran subhu-
manos y, por lo tanto, no eran merecedores de una igualdad respecto de aquellos
derechos que estaban ganando reconocimiento. Desde esta afirmacién, me parece
que no se puede comprender de manera amplia la invencidn del negro, puesto que
ella responde a una necesidad de explicar en términos materialistas —-produccién
econdmica- la opresiony la explotacion de una clase sobre otra. En este sentido, el
autor, siendo coherente con su postura anticapitalista, suele encontrar en el mismo
sistema el origen de casi todos los problemas de las sociedades modernas; de ahi
que lo econémico sea el factor clave para comprender la razén de ser de nuestros
males y que, por lo tanto, la salida seria una revolucién de orden socialista. Desde
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deunaodeotra manera, parece anidarlaidea de que laideologia del
racismo fue una invencién de la burguesia europea, que en su afan
por imponer el capitalismo y el imperialismo a gran escala optd por
dividir y distribuir la poblacién de tal forma que sus intereses estu-
viesen asegurados.

Enplanteamientos de este corte, en gran medida marxistas, lo de-
terminante parece ser lo econémico-politico, mientras que el aspecto
cultural, como orden simbdlico, se reduce aun tercernivel o, en el peor
de los casos, no es tomado en cuenta. Por consiguiente, la influencia
del elemento simbolico alahorade dar posibles explicaciones se con-
vierte en un mero reflejo, en un derivado de lo econédmico-politico,
como si se tratase de un cuerpo celeste sin luz propia, olvidando que
el aspecto simbdlico, en muchas ocasiones, se relaciona de manera
compleja con lo politico-econémico e impidiendo ver cudl aspecto es
mas auténomo, mas determinante.

Al colocar en el tapete la importancia del simbolismo cromatico
en la invenciéon del discurso negro y afro no pretendo restarle vali-
dez epistemoldgica ni alcance explicativo a los planteamientos ya
mencionados; solo intento aportar elementos que contribuyan al en-
riquecimiento delas discusiones atinentes a problemasrelacionados
con formas de exclusién como el racismo y con los procesos de cons-
trucciéon deidentidad. De esta forma se permite ver la complejidad de
estos problemas, partiendo delaidea de que el simbolismo cromatico
referente a lo blanco y a lo negro no solo fue un preludio que aboné
el camino para la invencién del negro, sino que se constituye en una
parte consustancial de este proceso de invencién, enlamedidaen que
su presencia se percibe tanto en el inicio como enla consolidacién de

esta perspectiva se trivializa lo cultural en cuanto orden simbdlico, y la percepcion
negativa hacia los negros o afrodescendientes desapareceria con el fin del capitalis-
mo y sus estructuras materiales que sustentan el racismo. No obstante, también
hay que reconocer que al colocar el acento en lo simbélico se puede caer en una so-
breestimacion de lo cultural para dar posibles salidas a problemas como el racismo,
llevando a considerar que la clave para erradicar este mal estaria en un cambio de
actitud. Considero que ambas perspectivas deben ser tomadas en serio y no creer
que lo cultural —en cuanto orden simbdlico- es un epifenémeno de lo econémico,
0 viceversa, puesto que, de ser asi, se estarfa negando la complejidad del racismo
reduciéndolo a una mera cuestién econdmica o simbélica.
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dicha invencién. De esta manera, le doy al aspecto cultural un lugar
de mayor peso explicativo dentro de la configuracién del poder, de
la politica, lo cual sefiala que la preocupacién central de la primera
partede estainvestigacién no espor el surgimiento delateoriaracial,
es por la comprensién de los elementos culturales que influyeron
en la mirada negativa que se tenia -o se tiene- de los africanos y las
africanas, y sus descendientes diaspoéricos, por el color de su piel.
Por otra parte, quisiera sefialar cdmo el andlisis interpretativo de
una de las corrientes filoséficas mas revolucionarias del momento,
es decir, el giro decolonial del grupo Modernidad/colonialidad,® no
permite comprender de maneraamplialainvencién delnegro. Esto se
debe aque-sibien desde susanalisis se tiene en cuentalajerarquiade
poderracial/étnico global, laimportanciadelosdiscursos sexuales, de
géneroyde clase, esdecir, el papel delo simbdlico en la conformacién
de las jerarquias del sistema moderno/colonial, y si bien lo cultural
espresentado como entrelazado conlos procesos econémicos (Castro
y Grosfoguel, 2006)- su error consistird en inducirnos a pensar que
lainvencién del negro, el desprecio, la visién negativa hacia el africa-
no y la africana de piel oscura, empieza desde el siglo XVII, todo un
planteamiento que alcanzamos a leer en las palabras del sociélogo

13. El grupo Modernidad/decolonialidad es un colectivo de intelectuales latinoa-
mericanos —en su gran mayoria- que desde el afio 2001 han venido trabajando
bajo la direccién de dos conceptos rectores. El primero, colonialidad del poder
(Anibal Quijano), a partir del cual se comprende la realidad de los paises periféri-
cos como condicionada por la vigencia del colonialismo, el cual en la actualidad se
expresa no en términos de sometimiento administrativo, sino en términos de vi-
gilancia militar y de capital global, es decir, de dependencia econémica a cargo de
instituciones como el Fondo Monetario Internacional, el Banco Mundialy de orga-
nizaciones militares como la OTAN. El segundo concepto es el de eurocentrismo,
que unido al concepto de geopoliticas del conocimiento permite develar la actitud
colonial frente al conocimiento; actitud cuya forma de expresidn paradigmaética se
refleja en las teleologias creadas por las ciencias sociales y humanas, en donde se
propone un solo camino de desarrollo que sigue el patrén europeoy etiqueta a las
otras alternativas como atrasadas. Toda una propuesta en donde las ciencias so-
cialesylas humanidades dejan ver su dimension epistémicay politica entrelazada
de manera funcional con los intereses del capitalismo y la historia colonial. En-
tre las figuras destacadas de este colectivo podemos dar algunos nombres como
Anibal Quijano, Santiago Castro Goémez, Walter Mignolo, Catherine Walsh, Ramén
Grosfoguely Agustin Lao.
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Anibal Quijano, uno de los integrantes de este grupo, para quien la
significacion del color de piel solo aparece en:

el siglo XVII, con la expansién de la esclavitud de los africanos en
América del norte y en las Antillas britdnicas. Y obviamente, alli
«White» («blanco») es una construccién de identidad de los domina-
dores, contrapuesta a «black» («negro» o «nigger»), identidad de los
dominados (2000: 147).

En contraste conlos planteamientos anteriores (marxistasy deco-
loniales), considero que antes de laformacién social moderna, es decir,
antes de los seudoanalisis cientificos™ sobre los que se fundamentd
el concepto de razayla clasificacidn social universal de la poblacién
mundial a la que dio lugar, antes de la trata negrera que nutrid las
plantaciones coloniales detodo el continente americano, dentrodela
culturaoccidental®ya existia unaclasificacién de granrelevancia por
su capacidad de condicionar las percepciones y acciones de los seres
humanos.*® La clasificacién a la que aludo gira en torno a lo sagrado

14. Ver en especial los planteamientos del diplomatico francés conocido como
el conde de Gobineau (1882) y del filésofo y sociélogo britanico Herbert Spencer
(1990), uno de los padres de la sociologia, ferviente seguidor de la aplicacion del
darwinismo al &mbito social. Ambos intelectuales legaron al analisis cientifico un
saber muy particular alrededor de la raza.

15. A menudo, el concepto de cultura occidental es utilizado de manera poco espe-
cifica. Para no caer en el mismo error, el lector debe tener presente que cuando en
esta investigacion se utiliza este concepto se esté haciendo referencia a esa subje-
tividad que desde inicios de la modernidad (finales del siglo XV) empez6 a ser parte
del modo de vida de paises como Espafia, Portugal, Francia, Inglaterra, Alemania,
Holanda e Italia. Esta subjetividad también estd encarnada hoy en el modo de vida
de un pais como Estados Unidos, que se ha caracterizado, desde sus inicios, por ser
hegemonico, colonizador, universal.

16. Toda clasificacién implica una division, que a su vez tienen el potencial de crea
unas diferencias radicales entre sus elementos. De acuerdo con Said (1990), las
concepciones «divisionistas o separatistas» terminan creando unas tensiones en-
tre los elementos implicados, promoviendo hostilidad entre las partes, canalizan-
do el pensamiento hacia un comportamiento particular y limitando las relaciones
humanas. Al proyectar lo negro y lo blanco en los seres humanos, con todas sus
implicaciones morales, se ha obtenido como resultado producir unas diferencias
tan radicales que terminan por legitimar la opresién, la exclusion, la sumision de un
grupo humano ante otro.
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y lo profano, lo bueno y lo malo, lo puro y lo impuro. Dicha clasifica-
cion se dio de la mano del lenguaje simbdlico, entendido este como
lenguaje hierofanico (Ricoeur, 2004), es decir, como manifestacién
y representacion pictografica de lo inefable, lo sagrado, lo sabio, lo
poderoso, loinmenso, lo bueno, lo puro; pero también como lenguaje
trascendental que muestraoindicalaotracaradelamoneda, es decir,
el simbolo como manifestaciéony representacién del mal, del pecado,
delovil,loimpuro,lo débil. En este sentido, los colores blanco y negro
dentro de la cultura occidental se convertirian en la manifestacién
y la representacién pictografica del bien y del mal respectivamente.

De acuerdo con Bastide, el hecho de que estos dos colores tengan
elsignificado que tienen dentro del mundo occidental se debe al peso
de la «civilizacion exterior», es decir, al conjunto de normasy tradi-
ciones que suelen imponerse al individuo y que sobrepasan aspectos
de afectividad y de naturaleza -lo interno- que se le asignan a los
colores desde los estudios de la medicina y de la psiquiatria. De este
modo, podemos decir que el peso del contexto o exterioridad con sus
dindmicas propias es lo que define el simbolismo cultural de cada
regién o espacio; por consiguiente, no podemos esperar que en todas
las culturas se encuentre el mismo sistema de simbolos. Al respecto,
Bastide plantea que:

El estudio del simbolismo de los colores pertenece a la etnografia, y
el método comparativo no podra utilizarse sino después del método
monografico, estudiando las diversas estructuras miticas, pasando
lentamente de unaregioén culturalaotravecina, o siguiendo los cami-
nos de las grandes invasiones protohistéricas o histéricas (1960: 92).

Siendo la cultura occidental un hibrido, un desencuentro turbu-
lento y accidentado entre elementos culturales africanos, semitas
y griegos, a la hora de pretender entender por qué simboélicamente
estos colores cobraron el significado ya conocido por todos, se hace
necesario detenernosunpoco en el repertorio simbolico que cadauno
de estospueblosteniaenlaantigiiedad alrededor de estos colores: por
ejemplo, entre los pueblos semitas -para ser mas preciso, dentro del
pueblo hebreo-, de acuerdo con las fuentes biblicas, el color blanco
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aludealapureza,lainocencia,lasantidad, lavirtud, lafe,la sabiduria
ylabelleza, mientras que el color negro simbolizaloimpuro, el poder
del mal o del enemigo (Satdn), la inmundicia, las tinieblas, el seol o
reino de la muerte. Veamos algunos pasajes:

Pero tienes unas pocas personas en Sardis que no han manchado
sus vestiduras y andardn conmigo en vestiduras blancas, porque son
dignas. Elvencedor serd vestido de vestiduras blancas, ynoborraré su
nombre del libro de la vida (Apocalipsis 3: 4-5).

Miré, y vi un caballo blanco. El que lo montaba tendia un arco y le fue
dadauna corona, y salié vencido y para vencer (Apocalipsis 6: 2).

Después de esto miré, yviuna gran multitud, la cual nadie podia con-
tar, de todas las naciones, tribus, pueblos y lenguas. Estaban delante
del trono y en presencia del Cordero, vestidos de ropas blancas y con
palmas en sus manos. Clamaban a gran voz diciendo: ‘La salvaciéon
pertenece a nuestro Dios [...], entonces uno de los ancianos hablé
diciéndome: ‘estos que estan vestidos de ropas blancas, jquiénes son
y de donde han venido?’ Yo le dije: ‘Estos son los que han salido de la
gran tribulacién; han lavado sus ropas y las han blanqueado en la
sangre del Cordero (Apocalipsis 7: 9-15).

Los ejércitos celestiales, vestidos de lino finisimo, blanco y limpio, lo
segufan en caballo blanco (Apocalipsis 19:14).

Quizés digas en tu corazén: 3Por qué me ha sobrevenido esto? jPor la
enormidad de tu maldad fueron alzadas tus faldas, fueron desnudados
tus calcafares! ;Podrd cambiar el etiope su piel y el leopardo sus man-
chas? Asitambién, jpodréisvosotroshacerel bien estando habituados
a hacerlo malo? (Jeremias 13: 22-23).

Los pasajes anteriores muestran cémo el color blanco es tomado
como simbolo de santidad y de seiial de haber participado en la vic-
toria del bien contra el mal. En cuanto al color negro, su alusién se
hace tanto de manera directa como indirecta, pues, en ocasiones, se
puede entrever en el momento en que se contrastan las tinieblas con
laluz, como también en el momento en que el profeta Jeremias hace
referenciaal color de piel del etiope para establecer unaburdarelaciéon
con la dureza o mala inclinacién del corazén israeli.
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Ahorabien, tenemos indicios de que dentro de la antigua cultura
griega el simbolismo cromatico también identificaba al color blanco
con el bien y al color negro con el mal. En uno de estos mitos repro-
ducidos por Robert Graves se muestra coémo Apolo, luego de haber
conquistado elamor de Coronide, unavirgen de belleza deslumbrante
entrelos mortales, realiza un viaje a Delfos para atender ciertos asun-
tosy decide dejar a un cuervo de plumaje blanco como la nieve para
vigilar a su amada mientras él estaba ausente:

pero Coronide abrigaba desde hacia tiempo una pasién oculta por
Isquis, el hijo arcadio de Elato, y le acept6 en su lecho, aunque ya
estaba embarazada de Apolo. Pero, antes incluso de que el exaltado
cuervo salieravolando hacia Delfos parainformar del escdndaloy ser
elogiado por su vigilancia, Apolo ya habia adivinado la infidelidad
de Coronide y por tanto maldijo al cuervo por no haber arrancado los
ojos alsquis cuando se acercé a Corinide. Por obra de esta maldicién,
el cuervo se torné negro, y todos sus descendientes han sido negros
desde entonces (1999: 230).

Por otra parte, dentro de la produccién mitolégica elaborada por
filésofos como Platén (1995) encontramos el mismo simbolismo croma-
tico relacionado con los colores blanco y negro. Con el fin de dar una
explicaciénde granalcancefrentealtemadel proceso de conocimiento
de lo verdadero y lo bueno, en uno de sus didlogos Platdn se vale del
mito comorecurso didactico apartir del cualilustralasperipeciaspor
las que tiene que pasar el alma en el cielo. Dicho transito celestial es
comparado por Platén con el viaje realizado por un cochero o auriga.
En este viaje, este tltimo representa a la razén humana que viaja en
un cochetirado por dos caballos, unoblancoy otronegro. El blanco es
erguido, deproporcionados miembros, cervizalta, nariz corva,amante
delhonor con moderacién y respeto, compafiero delaverdaderagloria;
sin necesidad de golpe se deja conducir con solo la voz del mando. El
negro es contrecho, grande, constituido de cualquier manera, de cuello
robustoy corto, chato, de ojos grises y naturaleza sanguinea; compa-
fiero deldesenfrenoylafanfarroneria, con espesascrinesentornode
las orejasy sordo. A duras penas obedece allatigo y alos aguijones. Si
en este viaje, nos dice Platdn, prevalece el caballo blanco, el cochero
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logrard llegar hasta el lugar en donde residen las ideas. Estando alli,
el cochero contemplard la belleza de este lugar celestial, el amor, la
belleza, la sabiduria, las cosas perfectas; pero al quedar deslumbrado
por dichaperfeccién, sueltalasriendas del coche, lo que aprovecha el
caballo negro para tirar del carruaje hacia abajo, el cual viene a caer
con el cochero. Toda una mitologia que induce a pensar que lo negro
es de naturaleza incompetente e inclinacién por lo banal.

Hasta aqui podriamos hablar de semejanza en el simbolismo cro-
matico entrela cultura griegayla cultura hebrea: en ambas regiones
culturales el color blanco simboliza el bien, lo sublime, lo bello, lo
puro, lo sagrado, mientras que el negro simboliza el mal, lo bajo, lo
vil, lo pasional, la muerte. Sin embargo, no sucede lo mismo en las
culturas africanas de la antigiiedad.

Enelantiguo Egipto el color blanco simbolizabala purezaylalim-
pieza ceremonial; de ahiquelosutensilios y vestimentas-tiinicasyen
ocasiones sandalias- relacionadas con el sacerdocio y su ritualidad,
en gran medida, eran de este color. Muchos delos animales moradores
delos templos, considerados sagrados, aptos para el sacrificio, erande
colorblanco-el hipopétamo blanco, la vacablanca, el buey blanco-y,
como sifuerapoco, el nombre de una de sus ciudades, Menfis, signifi-
caba «paredesblancas». En cuanto al color negro, su significado entre
los egipcios es ambivalente: a veces simboliza la vida, la fertilidad;
aveces, la muerte, la enfermedad. Dicha ambivalencia se debia, por
unaparte,aque undios como Osiris, diosdelavidaylafecundidad, a
veces era pintado de color negro.” Por otra parte, se debia también al
predominio de este color en ciertos fenémenos naturales relacionados
conelaguay, porende, conlafertilidad: por ejemplo, el color negro se
asociabaalasnubesoscuras que anunciabanlallegadadelaslluvias,
asicomo latierra oscuray fértil que dejaban las corrientes de los rios
luego de su paso (Castel, 1999).

De manera mas concreta, la ambivalencia frente al simbolismo
también severeflejada en hechosyapertenecientesalaera cristiana,
pues recordemos que entre el siglo VIII y el siglo XIII la bandera que

17. Entre los y las yorubas, deidades como Eleggua, considerado el primer oricha
del pantedn, encargado de «abrir los caminos», eran coloreados con rojo y negro.
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unificaba el califato de Abasida era de color negro. A este califato
pertenecieron Egipto, Persia eIrak, naciones enlas que hoy dia el color
negro se mueve entre la representacioén del bien y del mal.

Esta logica simbdlica se conserva en la actualidad, por ejemplo,
entre los y las Masai. Su entidad o divinidad suprema, Enkai, tiene
la particularidad de poseer dos humores o estados temperamentales
representados en colores diferentes: el rojo (Enkainanyonke), cuando
estd enfadado, violento, cruel; y el negro (Enkai narok), cuando es
pacifico, fresco, generoso. En esta cultura, al nacer un nifio o niiia, la
madrey el recién nacido quedan bajo una aureola de sacralidad; los
dos deben vestirse de negro, lo cual simboliza santidad, veneracién,
separacién de lo normal. Es de esta manera como el color negro es
sagrado paralosylasMasai(Centro Pastoral Afroecuatoriano, 2014).

Este ligero repaso por el simbolismo cromatico que habitaba y
habita en diversos sistemas culturales a los que nos hemos referidos
reafirma una de las ideas propuestas por Bastide:

No creemos que el sistema de las convenciones aceptadas dependa, al
menos completayesencialmente, delos sentimientos, pero si creemos
en cambio que estos sufren la influencia inversa y pueden ser deter-
minados desde el exterior y orientados en determinadas direcciones.
Existe un simbolismo de los colores, pero también un prejuicio del
color, y este prejuicio es funcién del simbolismo. Podria citarse como
ejemplo el Antiguo Egipto, dondela clasificacién delos seres se expresa
porunajerarquiadeloscolores; o el delalndia, donde cada castatiene
un color determinado (1960: 96).

La concepcidn de lo negro y de lo blanco, la creacién del negro y
del blanco, se entiende ampliamente al plantearse la manera c6mo
simbolismo y prejuicio del color han influido sobrela percepcién que
sehatenido de las personas africanasy europeas. En este sentido, el
simbolo, como resultado de las estructuras mitolégicas, muestra su
capacidad de condicionar de manera efectiva las relaciones inter-
personales, puesto que, al ser un elemento que permite acercarse de
maneraintuitivaaloinefable, alo sagradoyaloprofano, fue aprehen-
dido como una voz de autoridad que, ademas de brindar respuestas
plausibles a interrogantes transcendentales de la vida humana, se
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convirtié en el punto inicial a partir del cual se configura la validez
delasnociones de lo bueno ylo malo, lo superior y lo inferior, lo puro
y lo impuro, lo civilizado y lo barbaro.

Ahora bien, en cuanto a la proyeccién simbdlica del valor moral
del color negro enla piel humana, fue un proceso ambiguo en sus ini-
cios, tanto en la antigiiedad como en el medioevo; la asimilacién del
color de piel oscura del africano y la africana con el mal no se dio de
manera concluyente, esto debido, en parte, ala visiéon positiva que se
tenia del pueblo egipcioy que, de acuerdo conlosrelatos de Herédoto
(1993), era comtin al menos en ciertos circulos de la elite ilustrada de
la antigiiedad europea.

Como miembro de la elite ilustrada de la antigiiedad, Herédoto
tenia una percepcién positiva del pueblo egipcio, atal punto que ensu
obra Los nueve libros de la historia trasmite laidea una Grecia coloniza-
daporlosEgipciosenlaedad Homéricay, por ende, laideade que esta
tieneunagran «deuda» condicho pueblo.*® Sin embargo, para efectos
de nuestro propdsito, dicha visién positiva solo tiene relevancia en
la medida en que estos egipcios y egipcias eran considerados de piel
negra. Las siguientes citas de Her6doto lo confirman:

Pienso que los dodoneosllamaron a las mujeres palomas porque eran
barbaras, y se les figuraba que hablan semejante a las aves. Dicen que

18. Herddoto expresa esta idea en pasajes como los siguientes: 1) «A mi entender
[los egipcios] calculan mas sabiamente que los griegos, pues los griegos intercalan
cada tercer afio un mes por razones de las estaciones, pero los egipcios, calculan
treinta dias para cada uno de los doces meses [...]. Decian también que los egipcios
habian sido los primeros en introducir los nombres de los doce dioses, y que de
ellos los tomaron los griegos». 2) «Acerca del otro Heracles que conocen los griegos,
no pude ofr nada en ninguna parte de Egipto. De que los egipcios no tomaron de los
griegos el nombre de Heracles, antes bien los griegos lo tomaron de los egipcios,
de que es asi tengo entre muchas pruebas la siguiente: el padre y la madre de este
Heracles, Anfitrion y Alcmena, eran ambos por su abolengo originarios de Egipto;
ademas confiesan los egipcios que no conocen el nombre de Poseidén ni de los
Dioscuros, ni estan admitidos entre sus demas dioses. Pero si hubieran tomado de
los griegos alguna divinidad, de estos hubieran debido acordarse». 3) «Las designa-
ciones de casi todos los dioses vinieron de Egipto a Grecia: pues encuentro por mis
indagaciones que vinieron de los barbaros, y creo que llegaron principalmente de
Egipto [...] estas usanzas y otras ademds de que hablaré, las practican los griegos a
ejemplo de los egipcios» (Herédoto, 1993: 74-75; 88-89; 92-94).
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con el tiempo la paloma hablé con voz humana, esto es, cuando la
mujer les decia cosasinteligibles; mientrashablaba enlenguabarbara
les parecia proferir voces a la manera de aves, pues ;de qué modo una
paloma podria hablar con voz humana? Al decir que la paloma era
negra, indican que la mujer era egipcia (1993: 94).

Después de Min, enumeraban los sacerdotes segin un libro, tres-
cientos treinta nombres de otros reyes. En tantas generaciones, die-
ciochoeran etiopes, una sola mujer nativa, ylosdemés eran varones
egipcios (1993:107).

Esta percepcién positiva de los egipcios mds alld del color de su
piel, de acuerdo con las investigaciones realizadas por Bernal (1993),
no eraunatendencia fuerte para esta época debido a que sucesos como
las Guerras Médicas habian dejado en el ambiente la simiente para
que brotase un exacerbado «nacionalismo» griego; en la produccién
de personajes como Tucidides se alcanza a notar cierto rasgo chovi-
nista. Sentimiento que, ademds de hacer de los griegos una especie
de comunidad, minimizo6 cualquier contribucién cultural extranjera,
llevando, incluso, a que se injuriase el mas minimo rasgo fisico o
cultural diferente al griego.

La percepcidn positiva hacia los egipcios mas alla del color de su
piel fue cambiando durante la Edad Media. Frente a este punto, Ber-
nal deja entrever una posible causa: el decreciente interés, masnola
desaparicién completa, en los movimientos esotéricos o corrientes
de pensamiento -el hermetismo, el neoplatonismo y el gnosticis-
mo-surgidas de lasruinas de lareligion egipcia, como resultado del
paulatino afianzamiento de los dogmas de la fe cristiana impuestos
por la Iglesia ortodoxa desde los primeros siglos de la Edad Media.

Con el afincamiento de la fe cristiana (siglo IV), es decir, con la
consolidacién de una estructura eclesiastica visible que reclamaba
para si el monopolio legitimo de los bienes de salvacién de acuerdo
con su sabia interpretacién de las ensefianzas de Cristo y con la efec-
tividad de sus canales sacramentales, el cristianismo logré influir de
manera mas directa en las masas, combatir eficazmente la herejiay
convertirse en un instrumento de poder a favor de la unidad politica
y cultural. Para que se diera todo esto, el cristianismo necesit6 hege-
monizar surepertorio simbolico por encima del delos paganos. Fue asi
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como presenté sulenguaje simboélico como aquel lenguaje en el que se
envuelven los verdaderos enigmas de este mundo, y a partir del cual
el ser humano asegura una existencia ultraterrena.

Como parte de la hegemonia del lenguaje simbélico cristiano, la
polaridad blanco-negro* como expresién de lo puro y lo impuro, lo
celestial y lo demoniaco, quedd fijada en la estructura mental del
mundo occidental, influyendo en la percepcidn y en las relaciones
interculturales establecidas. Sin duda, esta polaridad estuvo presente
enlasasimetrias del poder que se tejieron entre Europay el mundo no
europeo. Asimetrias que, deigual modo, se anunciaban con voces de
trompetaenlascreencias paganasdel mundo medieval, donde no solo
secreiaenDios, enlosdogmas cristianos, sino también en monstruos,
ciclopes, sirenas, amazonas, hombres con cola, con un solo ojo, con
hocico de perro, en fin, todo un conjunto de creencias que no pueden
servistas entodo momento como un epifenémeno del mundo politico
o econdmico. Por el contrario, este conjunto de creencias cargadas de
un fuerte repertorio simbolico prefigur6 las asimetrias del poder de
tipo moderno-capitalista, puesto que condicion6 la manera de ver al
otro. Un ejemplo de como un conjunto de creencias puede condicionar
la forma como este otro es apreciado lo muestra Tzvetan Todorov en
La conquista de América, la cuestion del otro,al analizar el pensamiento
de Colon basandose en el estudio de su diario y de diversas cartas e
informes. Segtin Todorov:

Lascreenciasde Coléninfluyenensusinterpretaciones. No se preocupa
por entender mejor las palabras de los que se dirigen a él, pues sabe de
antemano que va a encontrar ciclopes, hombres con cola yamazonas.
Bien ve que las sirenas no son, como se ha dicho, mujeres hermosas;
peroenvezde concluir que las sirenas no existen, corrige un prejuicio
con otro; las sirenas no son tan hermosas como se supone (1991: 25).

En la anterior cita se puede ver cémo el conjunto de creencias de
Colén condiciona su comportamiento y su espiritu hermenéutico,

19. Cuando el color negro era utilizado en ocasiones finebres o en un marco re-
ligioso, podia significar elegancia y sobriedad siempre y cuando fuese un vestido
utilizado por la nobleza o por el clero.
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y es asi porque pasa a convertirse en un saber a priori, que en el len-
guaje de Todorov es conocido como «estructura de pensamiento o
estrategia finalista», que hace de la nueva realidad que encuentrala
oportunidad no para adoptar una postura critica, sino mas bien para
ilustrar su creencias, las cuales, con sulenguaje simbélico, actuaban
como un argumento de autoridad desde donde se asigné un lugar le-
gitimo -geopoliticamente hablando-al otro. De ahi que la nativayel
nativo de América, la oriental y el oriental, y el africano y la africana
resultasen siendo gente bestial.

Ahora bien, resulta por demas interesante que en este mundo
medieval la morada de muchas de estas gentes bestiales o monstruos
que existian en la estructura mental del europeo fuese ubicada enla
periferia delmundo conocido por él; unavez ubicados en este sitio, los
monstruosyano erantanimaginarios, pues se encontraban encarna-
dos en un ser con existencia material y en el que el color negro como
simbolo del mal habia encontrado donde posarse. En este sentido,
Debra Higgs Strickland nos recuerda que:

Los etiopes fueron considerados una de las razas de monstruos y son
descritoscomo tales,juntoalos Blemmyaiylos Sciépodos, enlasfuen-
tes medievales [...]. Es por demds interesante que los etiopes fueron a
menudo idealizados como gente piadosa e «intachable» enlos escritos
delos antiguos griegos como Homero. Pero a los ojos de los cristianos
europeos, eran monstruos, principalmente por su piel oscura, que
era considerada una caracteristica demoniaca. El negro era un color
asociado con el mal, el pecado y lo diabdlico, especialmente en los
textos patristicos. Por ejemplo, en otra aplicaciéon vivida cristiana de
lateoriafisonémica, San Jerome establece que los etiopes perderian su
negrura una vez que fueran admitidos en la Nueva Jerusalén, dando
aentender que suapariencia externa cambiaria en cuanto se vuelvan
moralmente perfectos (2010).

En fin, todas las miserias que anidaban en las creencias de los
europeos fueron proyectadas en el otro, de manera que, en un acto
ontoldgico de rebajamiento de la condicién del ser humano, los afri-
canosy las africanas fueron reducidos a la condicién de monstruos,
sustrayendo de su ser todo rasgo humano, hiperbolizando susrasgos
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fisicoshastahacerde ellosunas caricaturas, una especiedeanimales
terrorificos, unos seres malformado que protagonizaban las peores
pesadillas de todos los piadosos cristianos; unos seres que, de acuerdo
con el determinismo geografico de la época, por vivir en un clima
caliente eran considerados barbaros que carecian de inteligencia.
Toda una condicién de vida de la que saldrian solo si abrazasen la
fe cristiana y cambiasen muchas de sus costumbres por medio de
un acto de domesticacién. En este sentido, el simbolo del mal se hace
carne o, para utilizar un término empleado por Ricoeur (2004), se
manifiesta como «cosa» vedada. El y la etiope (el africano y la afri-
cana) son interpretados a la luz de todo un cuerpo mitolégico que le
permitié al europeo y a la europea medieval acercarse a la verdad,
develar, describir lo trascendental, lo sagrado y, asi, poder conocery
tener un mejor dominio delas fuerzas del bien y del mal; fuerzas que
hasta nuestros dias estan tefiidas de color.

En conclusidn, la lectura de lo sagrado y de lo profano, del bien
y del mal en el mundo, en las cosas, en la piel de los seres humanos,
actué como preludio, como abono, para la implantacién del orden
jerarquico bajo el que se clasific6 racialmente la diversidad humana
enla modernidad. El color de piel fue un elemento relevante a partir
del cual el europeo y a la europea medieval excluyeron a los otros. El
cristianismo y las creencias paganas de los europeos medievales vie-
ron la manifestacion del mal en las personas africanas, y del bien en
los europeos, condicionando lasrelaciones politicasy econdmicasde
sumomento y del futuro. Por tanto, posturas neomarxistas como las
de Franz]. T. Lee (1993), quien sostiene que antes de la era moderna el
colordelapielnollegd aserunfactorapartir del cual se menosprecia-
sealotro, me parecen algo ligeras, puesto que desconocen el impacto
psicosocial que el color de piel de las personas africanas producia en
los europeos como consecuencia del acto de leer y proyectar enla piel
de hombres y mujeres africanas el peso del simbolismo cromatico
relacionado con el color negro.

20. Triana (1997) nos muestra como en la literatura castellana la relacién del color
negro con lo tenebroso existia desde la época de los hispanoarabes, es decir, alrede-
dor de los siglos VIl y VIII. El color de piel de los africanos y sus descendientes ante
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En este sentido, me atreveriaa decir quela Edad Media -en mayor
medida que la antigiiedad grecorromana- lega a la Modernidad una
violencia simbdlica hacia las personas africanas. Violencia justifi-
cada, legitimada desde sus creencias y su imaginario sociocultural,
entendido este como el conjunto de diferentes percepciones que los
actorestienen de simismosydelosdemasy que estriba enlos deseos,
experienciasytemores quedirigen nuestrasvidas;yparael casode Oc-
cidente, estas percepciones estuvieron condicionadas por el peso del
simbolismo cristiano, que en términos cromaticos configuré laidea
de queloblancoindicalosagradoylonegrolotenebroso,lo diabdlico.

La fuerza de este simbolismo en la historia de Occidente nos per-
mite hablar de la paulatina configuracién de un régimen de repre-
sentaciéon dominante, esto es, un conjunto de imagenes y mensajes
a partir de los cuales se da significacién a otras culturas valiéndose
de diferentes discursos, bien sean escritos o visuales. En este sentido,
el mundo medieval, a través de las creencias paganas en monstruos
vivientes, y en especial del simbolismo cromatico del cristianismo,
credtodaunapolitica de representacion efectiva. Tanto que en nuestra
cultura la imagen del hombre negro y de la mujer negra -reducidos a
lo bioldgico y a lo genital- es transversal: se percibe como una linea
continua. Eslaimagen que podemos encontrar enlosrelatos de Marco
Polo cuando describe alos habitantes de Zanzibar como gente grande,
gruesa, gordos membrudos, desmesuradamente fuertes, habitua-
dos a estar desnudos, con el miembro tan grueso que horrorizaban

los ojos de los europeos era negro, lo cual producia un impacto psicosocial negativo.
Triana nos ensefia como este impacto hizo carrera durante toda la Edad Media y
la modernidad; como prueba, toma diferentes obras, una de ellas el Lazarillo de
Tormes, obra que por su datacién (siglo XVI) podria ubicarse en la modernidad; sin
embargo, en ella se percibe la continuidad de ciertos elementos pertenecientes a
la estructura mental medieval. Uno de estos elementos es la imagen negativa del
africano a partir de su color de piel: «De manera que continuando la posada y con-
versaciéon, mi madre vino a darme un negrito muy bonito, el cual yo brincaba y ayu-
daba a calentar [...]. Acuérdome que estando el negro de mi padrastro trebejando
con el mozuelo, como el nifio veiaa mimadreya miblancosyaélno, huiade élcon
miedo, para mi madre, y, sefialando con el dedo decfa: " Madre, coco!’ Respondié él
[el padre del nifio] riendo: ''Hideputal!'».
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a cualquier cristiano.* Siglos mas adelante, en plena lucha por la
descolonizacién argelina, Frantz Fanon, através de una anécdota, da
cuentadelavigencia del mismo tipo de representacion; en efecto, en
su andlisis psicopatolégico alrededor del negro cuenta cémo:

Un estudiante negro de medicina que no se atrevia a realizar ningtin
reconocimiento vaginal a las enfermas que iban a la consulta del ser-
vicio de ginecologia. Un dia nos dijo haber oido estas palabras de una
consultante: <hay un negroahidentro. Simetocale doy unabofetada.
Conestagentenuncase puede estar segura. Debe tener manos grandes
y ademds seguro que es un bruton.

Luego Fanon continta diciendo:

Elnegro quedaeclipsado, sehahecho miembro. Es pene. Podemosima-
ginarlo que semejantes descripciones pueden provocarenunajovenlyo-
nesa. jHorror? ;Deseo? En todo caso, no indiferencia (Fanon, 1973: 140).

Deigual manera, esta representacién la podemos encontrar en el
estribillo con que la National Geographic presenta a Africa: «Africa
indémita y salvaje». Estribillo que ha fijado en la mente de muchas
personas laimagen del Africay de las personas africanas como com-
pendio de la barbarie, como sitio congelado en el tiempo y del que se

21. La manera tan exagerada como presenta los rasgos fisicos de estos habitantes
hace de ellos una figura diabédlica y caricaturesca. Veamos: «Son todos idolatra;
tienen rey y lenguaje propio; no pagan tributo a nadie. Las gentes son grandes y
gruesas, aunque en verdad no son grandes en relacién a lo gordos que son; porque
os digo que son tan gordos y membrudos que, si tuvieran la talla en proporcién,
parecerian desde luego gigantes. Y os digo que son desmesuradamente fuertes,
porque llevan la carga de cuatro hombres que no fueran de esta isla; y no es
maravilla, porque os aseguro que cada uno come la racién de cinco hombres de
otra comarca. Son completamente negros y van totalmente desnudos, salvo
que cubren su naturaleza. Y hacen muy bien porque las tienen muy gruesas, vil
e incluso horrible de ver. Tienen los cabellos tan crespos que apenas se los puede
alizar con agua. Tienen tan grande la boca, la nariz tan chata y respingada como la
de los monosy las aletas de la nariz tan espesa que es maravilla. Tienen las orejas
vastas, y los labios tan gruesos, vueltos hacia fuera, y los ojos tan grandes y tan
inyectados que es cosa horrible, porque quien los viera en otra comarca dirfa que
son diablos» (Polo, 2000: 508).



{52} EXPLORACIONES

puede hablar y estudiar desde la generalidad del término africano, lo
cualhadadolugaratodaunaserie de prejuicios negativos, desde los
cuales sereducen las realidades de los pueblos africanos sin recurrir
muchas veces a la experiencia.?

Ahorabien, estejuego de representacién nos permite comprender
la forma como en la cultura occidental se dio el momento de naci-
miento del negro. Elnegro como la proyeccién de las miserias de unos
seres humanos hacia otros u otras; el negro como laencarnaciéon dela
simbologia del mal que hizo de élunmito, es decir, «un objeto fobigeno,
angustiégeno» (Fanon, 1973:125) que despierta temor, disgustoy se con-
vierte en la mejor ilustraciéon del mal; el negro es el diablo, es el coco.

Por fortuna, este «régimen de representaciones» haido cambian-
do hasta cierto punto. No obstante, la pregunta que se impone a este
respecto es la siguiente: jcual fue la posible razén o razones de esta
invencion?

Se podria decir con Freud que la invencién del negro es el efecto
de lo que él llamé «narcisismo de la pequeiia diferencia» (1999: 51):
hipoétesis psicolégica mediantela cual explicauno delos mecanismos
mediantelos cualeslas comunidades satisfacen sus tendencias agre-
sivas, haciéndose hostiles frente a los miembros que estan excluidos
del nosotros. Se trata de un mecanismo que supuestamente los haria
menos violentos.

En sintonia con la tesis freudiana, podriamos interpretar la in-
vencién del negro a laluz de lo que Fanon llamé «catarsis colectiva»:
el conjunto de canales o salidas que una sociedad busca o crea para

22. Esta misma representacion es la que esta utilizando el Canal Caracol en Colom-
bia, en el momento en que anuncia la trasmisién de los partidos del mundial de
Sudéfrica 2010. Como estrategia publicitaria, el canal pretende cautivar al piblico
diciendo que ellos van a trasmitir los momentos mas significativos del «mundial
mas salvaje de la historia del futbol»; esta frasecilla es acompafada de unas ima-
genes en donde aparecen unos cuantos animales selvaticos hablando acerca de lo
maravilloso que serd el mundial. Si tenemos presente que en el imaginario colecti-
vo de la sociedad colombiana —-como sucede con otras sociedades- es muy fuerte
la idea prejuiciosa de unos africanos salvajes, rusticos y violentos, podemos decir
que la manera como el canal vende al publico el mundial no es la mas acertada; es,
como se dice popularmente, «echar mas lefia al carbén», es contribuir a que en el
imaginario colectivo perdure la imagen estereotipada de Africa.
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liberarse delasenergiasacumuladasenformadeagresividad. En este
sentido, losjuegos deinstituciones de nifios,los semanarios o revistas
ilustradas-nos dice Fanon-buscan unaverdadera descompresiéon de
laagresividad colectiva. Lo particular de estos elementos descompre-
sores es que en todos ellos «el Lobo, el Diablo, el Genio Maligno, el Mal,
el Salvaje serepresenta siempre mediante un negro» (Fanon, 1973:121).

De este modo, la invencién del negro como fenémeno premoderno
nacid delacto de proyectar un cimulo de fobias, angustiasy responsa-
bilidades del malenlamelaninadel africanoylaafricana, efectuando
unamagistral sustraccién ontolégica de todo rasgo humano encontra-
doenélparaposteriormente sustituirlo por unosrasgosbestiales. Todo
un acto que redundo en el afianzamiento de los lazos de pertenecian
delacristiandad europea antelaamenazade cualquier elementoraro
-externo- que atentara contra su proyecto de cohesién hegemonica.
Fueasicomo se construyé unotro, pero bajo unamirada prejuiciosa, es
decir, simplificadora y pobre. En este sentido, el otro —el negro - es un
apriori, es decir: esunjuicio dado sinrecurrirala experiencia, puesto
que conlascreenciasque setienenacercade élyellaes suficiente para
conocerlo. Sin embargo, y para no caer en extremos culturalistas, es
necesario mencionar que este acto premoderno se inscribe dentro de
las tempranas empresas realizadas por los pueblos europeos y asiati-
cos para obtener grandes ganancias en actividades de tipo comercial:
extraccién de oro, cultivo de cafia de aziicar; empresas en las que la
tratanegrera®obrd como prenda de garantia que permitiaalcanzarlas
riquezasanheladas. De este modo, nuestramiradaanaliticaentornoa
lainvencién del negro se complejiza; escapa, o bien del reduccionismo
materialista, o bien del reduccionismo simbédlico.

23. Martin Kalulambi muestra como la trata negrera venia haciendo carrera desde
el siglo VII, produciendo las ganancias de Europa, Cercano Oriente, Arabiay la leja-
na Rusia. Ver Kalulambe (2002: 456) e igualmente Rodney (1982: 44-91).






Capitulo 2

La Modernidad como
consolidacion de lainvencién de
la forma discursiva negro

Las definiciones acerca de lo que se entiende por modernidad han
sido muchas. Diversos fil6sofos como Descartes, Kant, Hegel, entre
otros, directa o indirectamente desplegaron parte de su esfuerzo in-
telectual en reflexionar acerca de la modernidad. Para ellos, la hu-
manidad desde el siglo XV estaba situada en una nueva época que
implicaba una nueva forma de vivir, de pensar, una ruptura frente
al pasado medieval que por su mismo caracter religioso, dogmatico,
se constituia en un mundo agreste, brumoso y despdtico. Un mundo
opresor que impedia que las mas excelsas facultades humanas tu-
vieran un libre fluir. En contraposicién con el mundo medieval, para
estosfilésofos,lamodernidad estabaligada a «laidea de un progreso
infinito del conocimiento y un avance infinito hacia mejoras socia-
les e individuales» (Margot, 1999: 164); idea que, ademas de reflejar
una conciencia filoséfica de su presente, de su actualidad, reflejala
manera como estos filésofos terminan sobreexaltando su presente,
sumodo de vida, su manera de pensar, hasta el punto de hacer de él
unimperativo bajo el que las otras culturas debian vivir para salir del
estancamiento, del supuesto atraso, justificando con elloelusodela
violencia hacia todo aquel que era considerado inferior, digno de ser
colonizado. Es a este proceder a lo que el fildsofo argentino Enrique
Dussel (1994) ha llamado «el mito sacrificial», eurocéntrico y desa-
rrollista dela modernidad. Un mito bajo el cual, considero, no solo se
constituyé la subjetividad moderna, sino también la consolidacién
de lainvencién del negro.



{56} EXPLORACIONES

Laconstitucién delasubjetividad o ethos moderno debe entenderse
como inspirada en los siguientes sentimientos: 1) la emergencia en
algunos paises europeos -inicialmente Espafia, Portugal e Italia con
suRenacimiento- de un sentimiento de superioridad producto de la
pertenencia a una cultura que se suponia era el centro del mundo.*
A primera vista, podriamos decir que es natural si pensamos, por
ejemplo, en lo elevado que debia de estar el espiritu de la Europa ibé-
ricapor la expulsién musulmana (1492); igualmente, si pensamos en
lo magnanimos que debieron de sentirse los reyes espafioles cuando
don Cristébal Colén les dalanoticia de que alllegaralasIndiassedio
cuenta de que sus habitantes eran:

Gente que mejor se librariay convertiria a Nuestra Santa Fe con Amor
que no por fuerza [...]. En fin, todo tomaban y daban de aquello que
tenfan debuenavoluntad, mas me pareci6 que era gente muy pobre de
todo. Ellos no traen armas ni las conocen, porque les mostré espadas
y las toman por el filo, y se cortaban con ignorancia. No tienen algin
hierro; susazagayas sonunasvarassinhierro, yalgunosdeellos tienen
al caboun diente de pece, y otras de otras cosas [...]. Ellos deben de ser

24. Uno de los hechos histéricos con los que se inaugura la modernidad es el lla-
mado descubrimiento de América. De acuerdo con Dussel (1994), este hecho es un
determinante constitutivo de la modernidad, porque le permite a Europa no solo
construir al otrocomo dominado -es en este sentido que Dussel habla de «encubri-
miento» del otro en lugar de descubrimiento-, sino también constituirse como cen-
tro del mundo, punto de capital importancia a la hora de comprender el proceso de
constitucién de la subjetividad moderna. Para finales del siglo XV y durante el siglo
XVI, Portugal y Espafa -en términos militares- son el reflejo primario de uno de los
rasgos constitutivos de la subjetividad moderna, esto es: albergar un sentimiento
de superioridad, es decir, sentirse parte de una cultura superior. ELmanejo de la bru-
jula, la pélvora, laimprentay la creacién de inventos como la carabela portuguesa;
el monopolio comercial de rutas maritimas —el sistema triangular del Atlantico sur:
Europa, Africa América, monopolizado inicialmente por portugueses y espafioles-
que les permitia aprovisionarse de mano de obra esclava para el trabajo agricola
en sus propios territorios y para el cultivo de la cafa de azlcar y la extraccion de
oroy plata en los territorios recién colonizados; estos hechos nos indican que dicho
sentimiento no fue algo que surgi6 de la nada o que simplemente se traté de un
sentimiento que refleja el etnocentrismo propio de todos los pueblos del mundo
tendiente a sobreestimar lo propio frente a lo ajeno. No, lo que estos hechos nos
indican es que tal sentimiento emergi6 respaldado por una serie de realidades que
si bien pueden ser enjuiciadas bajo una seria evaluacién moral, no tienen por qué
ser desconocidas ni desdefiadas.
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buenos servidores y de buen ingenio, que veo que muy presto dicen
todolo queles decia. Y creo que ligeramente se harian cristianos, que
me parecié que ninguna secta tenfan. [...]. Traian ovillos de algodén
hiladoypapagayoyazagayasy otras cositas que seriatedio de escribir,
y todo daban por cualquier cosa que se les diese. Y yo estaba atento
y trabajaba de saber si habia oro. Y vi que algunos de ellos trafan un
pedazuelo colgado con un agujero que tienen [...]. Y vino un viejo en
el batel dentro, y otros a voces grandes llamaban todos, hombres y
mujeres: «venid a verlos hombres que vinieron del cielo, traedles de
comer y beber» (Arranz, 2000: 106-107).

Ante estadescripcion,ydado que en el naciente ambiente capitalis-
ta de esta época existia unavivaurgencia por el oro, podemos pensar
que tanto a los reyes de Espafia como a la persona del comtn la des-
cripcién hechapor Coldn enaltecié su espiritu, losllené de optimismo,
de vanidad, y -por qué no pensarlo de acuerdo con la mentalidad y
el proceder europeo de los siglos venideros- exclamaron: «jOh, qué
grande somos, qué tiempo tan maravilloso estamos viviendo!; después
dederrotaranuestrosacérrimos enemigoslos musulmanes, quienes
por siglosnos dominaron, ahora nos topamos con el compendio dela
ingenuidad ylamansedumbre, con gente décil que cree que venimos
del cielo, y, ademas, estan llenos de oro. Nuestras posibilidades para
acrecentar nuestra grandeza son muchas, a primera vista los obsta-
culos son superables». A este punto le podriamos afiadir dos mas: 2)
sentirse parte de una nueva época;* 3) la idea de que el ser humano

25. Tanto ahora -siglo XXI- como en el pasado renacentista, incorporar a la vida
cotidiana ciertas ideas y elementos tecnoldgicos que permitan alcanzar beneficios
notorios que en otros momentos no eran alcanzados contribuye al surgimiento de
este sentir —sentirse parte de una nueva época-; mas aun cuando estas mejoras o
adelantos tecnolégicos se dan de manera sistematica en un periodo relativamente
corto. Por ejemplo, tomemos dos casos: por un lado, un invento como las carabe-
las portuguesas disefiadas por Enrique el navegante permitié no solo crear embar-
caciones con mayor capacidad de carga, sino también hacer que los viajes hacia
las costas de Africa occidental —en especial hacia Senegal, el Congo y Angola- en
busqueda de oroy esclavos y esclavas negrosy negras fuesen mas tranquilos y efec-
tivos; antes del uso generalizado de las carabelas, los viajes a estos lugares eran
tortuosos. Por otro lado, el uso de la pélvora fue un elemento importante tanto para
la expulsion de los musulmanes de la peninsula ibérica como para la conquista y
colonizacion de América, asi como para la captura y el sometimiento de aquellos
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no solo es parte de la creacioén, sino que esta llamado a intervenir, a
ensefiorearse de lanaturaleza moldeandolaa suparecer graciasal uso
de la razén; uso que era presentado como fuente principal de cono-
cimiento y seguro criterio de verdad. Aqui, a menudo, los manuales
de historia de la filosofia hablan de como la enarbolacién delarazén
reconcilié al ser humano consigo mismo e implic6 una critica a la
concepciodn cristiana de la naturaleza humana como esencialmente
pecaminosa. De ahi el sentido de las palabras de Ficino: «Condcete a
ti mismo, joh estirpe divina vestida de humano!»?

Movidos porlafe enlo humano, diversos pensadores como Galileo
Galilei se aventuran a conocer mediante el uso de larazén el mundo
que los rodeaba, y es en el desplegar de esta facultad humana que
el mismo Galileo afirma: «El libro de la naturaleza estd escrito en
lenguaje matematico», conlo cual insté a sus semejantes a hacer del
mundo una entidad cuantificable: porlo tanto, «midelo que se pueda
medirylo que no, hazlo medible». Afirmaciones como estas, asi como
laideabaconiana de «saber es poder», el cogito, ergo sum de Descartes
ysudefiniciéon de razén como facultad dejuzgar continoydistinguir
loverdadero delofalso, nosindican quelo que definié la subjetividad
moderna fue, por una parte, la creencia en que la iinica dimensién
humana que funda el pensamiento es la razén y, por otra parte, la
creenciade que el uso de estatiltima debe tener efectos practicos como
ensefiorearse, intervenir, controlar, dominarla naturaleza; de ahiel
tratamiento matematico y cuantitativo de los fenémenos naturales.

Sinembargo,alaluzdelo quesignificé la esclavitud paralosafrica-
nos dentro de los procesos de conquistay colonizacién del continente
americano, laenarbolacién delarazén, suposicionamiento, noredun-

africanos secuestrados para ser esclavizados, los cuales, como se expresé en el
capitulo anterior, ya habian sido representados como negros desde el simbolismo
cromatico -la dualidad blanco-negro-y eran considerados la encarnacion del mal.

26. En frases como esta se manifiesta abiertamente una valoracién positiva hacia
elser humano, hacia sus facultades, hacia su buen sentido -para utilizar un término
cartesiano en referencia a la razdn-, hacia su capacidad para reflexionar, observar,
experimentar, en fin, para conocer mas alla de los dogmas de la Iglesia. Esta fe en
lo humano contrasta fuertemente con la fe ciega hacia la autoridad eclesiastica, es
sefial de una ruptura frente a la vieja idea de que el descubrimiento y el analisis de
la verdad es monopolio exclusivo de la autoridad eclesiastica.
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dé en un beneficio paratodala humanidad, sino en la configuracién
racional de un orden econémico-politico mundial que hasta hoy es
alentado por unavoluntad de poder o, como se diria desde la filosofia
de la liberacién, por una «racionalidad cinica»? que nos recuerda
que lo que caracteriz6 el inicio de la modernidad no fue solo la cons-
titucion del yo pensante —ego cogito-, con su consiguiente promesa
de progreso, de avances econdémicos, epistémicos y tecnolégicos, de
infinitas mejoras individuales y sociales, sino también, siguiendo a
Dussel, la de un «yo conquisto», un «yo domino», un «yo colonizo»,
un «yo poseo», un «yo esclavizo», como experiencia con la que se
inaugurala modernidad.?

27. Entiéndase por «racionalidad cinica»: la moral del sistema vigente fundamenta-
da «sobre la fuerza irracional del poder, y que administra la Totalidad con la razén
estratégica» (Apely Dussel, 2004:171).

28. Frente a esta caracteristica del «yo pienso», Marquinez expresa: «Digamos des-
embozadamente que el cogito cartesiano no se caracteriza por ser un pensamiento
puro e inocente, especulacion al margen de la realidad, sino pensamiento con una
enorme carga de voluntad de imperio y dominaciéon. Dejemos al propio Descartes
que nos explique qué entiende por pensamiento: «con el término ‘pensamiento’ en-
tiendo todo aquello qué se hace conscientemente en nosotros y para nosotros. As,
no solo entender, querer, imaginar, sino también sentir es aquf lo mismo que pensar.
(principios, IX)». El cogito cartesiano abarca todos los estados de conciencia. Cuan-
do Descartes dice «yo pienso», esta diciendo: «yo quiero», «yo decido», «yo pongo»,
«yo quito», es decir, «yo conquisto» -yo agregaria, «yo esclavizo»-. El racionalismo
cartesiano es en el fondo un ingente voluntarismo» (1978:18-19).






Capitulo 3

La razény la forma
discursiva negro

Es desdelosinicios de lamodernidad, y no solo alaluz del genocidio
judio, las masacres y efectos de la Segunda Guerra Mundial, que se
pone, de hecho, enentredicholaideade quelarazdn es fuente de sabi-
duriamoraly caminoadecuado para producirloverdadero,lobueno,
lo perfecto. En este sentido, el «yo conquisto» y «el yo esclavizo» se
constituyen enlaprimera evidencia delos desastres delarazdn, pues-
to quenos muestran cémo lamodernidad, desde susinicios, tuvouna
cara asociada con el sufrimiento humano, siendo una subjetividad
presta a instrumentalizar, a negar al otro.

Si bien la invencién del negro, como ya lo indicamos, es anterior
ala modernidad, en el sentido de que los argumentos sobre los que
inicialmente se construyé el discurso desde donde se representa al
africano negdndole su humanidad fueron en gran parte de orden
mitico-religioso -interpretando susrasgos fisicos, en especial su color
de piel, y sus practicas culturales, en especial su mundo religioso, en
relacién con el simbolismo en torno alonegro, haciendodeélyellala
encarnaciéon delmal, monstruos, bestias que habitan entierraslejanas
y calurosas, y a las cuales seria apropiado mantener a distancia-, es
con la modernidad, con los argumentos dados por la razén, que la
invencion delnegro se consolida, es decir, se hace s6lida mediantelas
justificaciones de caracter cientifico.

Unavezterminadalaempresa military espiritual dela conquista
delterritorio descubierto por Coldn, se dio paso ala empresa coloniza-
dora; empresa que, mas que armas, necesitaba, como bien lo indica
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Dussel (1994), de una praxis erdtica, pedagdgica, cultural, politica y
econdmica, es decir, del dominio delotro. Es enlosrequerimientos de
esta empresa donde el negro es redefinido a laluz de intereses afines
con la explotaciéon y la acumulacién originaria del capitalismo mer-
cantil. De este modo, el negro no es solo laencarnacién del simbolo del
mal, la concrecién del mal, sino que también pasa a ser considerado
mano de obray, en calidad de esclavo, esta llamado a solucionar den-
tro del naciente mercado mundial los problemas de la produccién a
gran escala, a costadeladevaluacién de suvida, dela cosificacién de
su ser. Deigual modo, estd llamado a ser dominado y controlado por
larazén instrumental del hombre (y la mujer) blanco, ya que este, de
acuerdo con uno de los aspectos caracteristicos dela modernidad, es
quien debe ensefiorearse de la naturaleza.

Ahora bien, es bajo la urgencia de hacer frente a la necesidad de
mano de obra que se inicia la consolidacién de la invencién del ne-
gro; consolidacién que en el fondo es la redefinicién del africanoyla
africanarepresentados como seres indiferenciados dela naturaleza,
cuyo érgon -funcién o fin- dentro del naciente sistema econémico
seria el de ser mano de obra barata destinada a producir oro, plata,
aztcar y tabaco.

Los argumentos bajo los que se sustent6 la idea de la funcién ala
que estaba destinado el africano y la africana en cuanto seres indi-
ferenciados de la naturaleza, en cuanto seres atados al cumplimien-
to de sus necesidades basicas, es decir, en cuanto esclavos, fueron
presentados dentro de un marco racional. En este sentido, podemos
tomar como ejemplo los argumentos expuestos por varios héroes o
personajesilustres de la cultura occidental, quienes desde sus parti-
cularesreflexiones contribuyeron® ala creacién de todo un conjunto
deteoriasypracticas cargadas de prejuicios, de racismo, desde donde

29. Més adelante, en el apartado titulado «Ideas que influyeron», se expondran ra-
zones que permitiran comprender hasta qué punto es posible valorar las reflexio-
nes de estos héroes o personajes ilustres de la cultura occidental como contribu-
ciones a las teorias y practicas racistas.
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aparentemente se busc6 conocer®® al africano y a la africana; cono-
cer su ser, su cultura, la naturaleza de su espacié habitacional, para
describirlos, mostrarlos, colonizarlos, dominarlos y tener autoridad
sobre ély ella, dando como resultado una imagen distante de lo que
eran. Unaimagen que deshumanizé al africanoyala africana de ese
momento (sobre todo a los de piel oscura) y que continda hoy en dia
deshumanizando soterradamente a sus descendientes.

Veamos a continuacién cdmo tres personajesilustres dela cultura
occidental, desde sus diferentes quehaceresy particularesreflexiones,
contribuyeron a la creacion de esta imagen que deshumanizé y des-
humanizaalas personasafricanasyasus descendientes diaspoéricos.

Fray Bartolomé de Las Casas

Es calificado por muchos historiadores y fildsofos como uno de los
fundadores del derecho internacional moderno, debido a que en sus
reflexiones en torno a las relaciones entre los imperios europeos y
los pueblos indios o del Nuevo Mundo, como les llamaban en aquel
entonces a los nativos del continente americano, consider6 que no
sololos europeos erantitulares delos derechos naturales, en especial
del derecho a la libertad y a nombrar sus autoridades, sino también
dichos nativos. Las reflexiones de Bartolomé de Las Casas, sin duda,
deben ser consideradas como unatemprana contribuciénalacultura
de los derechos humanos.

No obstante, estas reflexiones lascasianas hacen parte de todo
un cumulo de argumentos expuestos por varios héroes o personajes
ilustres de la historia de la cultura occidental, quienes de esta ma-
nera contribuyeron a la creacién de un conjunto de teorias y prac-
ticas cargadas de prejuicios, de racismo. En el caso de Las Casas, su
contribucidn se hace evidente cuando, al solicitar la abolicién de la
encomienda india, no duda en proferir: «;Como si los indios fuesen

30. Este conocer esta inscrito dentro de la légica baconiana de «saber es poder», en
donde se induce a pensar que la validez de todo conocimiento descansa en su utili-
dad. Utilidad que para el caso de la relacién entre la africanay el africano diaspérico
y el europeo y europea se reflejé en la esclavizacion: la cosificaciéon de los primero
por manos de los segundo.
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africanos!» (Friedemann y Arocha 1986: 104), exclamacién que lo
muestra convencido de la justeza moral de la esclavizacién de estos
ultimos. Esta conviccién reposaba en la idea de que la esclavitud de
hombres y mujeres negras era un producto natural del dominio de
unos seres superiores sobre otros; por ello, cargar barcos con personas
negras esclavas significaba redimirlas del salvajismo, del paganismo
en el que vivian. Sobre estos, las personas africanas esclavizadas, no
recaianlasreivindicacioneslascasianas derespeto porlaslibertades
basicas de los pueblos (derecho natural de libertad de conciencia 'y
de religidn). El discurso y los debates protagonizados por Las Casas
estuvieron encaminados a defenderlos derechosbdsicos delosindios
en detrimento de la vida de las personas africanas. De ahi el sentido
de la frase «jcomo si los indios fuesen africanos!»

Laideade cambiarindios pornegros se fundaba enunhecho denun-
ciadoporLasCasas: «laencomiendaindia estdaniquilando de muerte
aestosenlasminas», decia, y deacuerdo con sus estudios, la exporta-
cién de africanos erala solucién,* ya que dentro de la categorizacién
delo que era ser barbaro existian ciertos niveles de barbarie para los
cuales era digna, legal y legitima la esclavizacién. Basandose en su
experienciay enlasreflexiones hechas por el «Philosopho», como se
solia llamar a Aristdteles por aquel entonces, Las Casas distingui6
cuatro maneras de ser barbaro:

a) Es barbaro quien por sus hechos muestra estar conducido mas
por las pasiones que por la razén. Es decir, es barbaro quien ante los
ojos del cristiano europeo es de comportamiento extraiio, desorde-
nado, violento, falto de blandura y mansedumbre; todo aquel que
en su proceder es aspero, cruel y precipitado a «cometer obras tan
inhumanas que no las harian peores las bestias fieras y bravas del
monte» (Alianza, 1992: 1576).

b) Es barbaro quien a pesar de ser sabio y pulido, y carecer de fe-
rocidad, extrafieza y aspereza, no tiene ejercicio y estudio de letras;
para ser mas preciso, no hablan ni escriben latin.

31. Exportacién que Fernando V desde 1510 habia legalizado como medida paliativa
frente a la supuesta debilidad de los indios en los trabajos de las minas. Al respecto
ver: Triana (1997).
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c) Son barbaros quienes, ademas de ser violentos, asperos, crueles,
feroces, deseosos de hacer guerrasy crueldades, con extrafias costum-
bres y carentes del latin, se caracterizan por no poseer ni ciudad, ni
politica, nileyes, nipracticarla compra, la venta o el trueque, «y estos
son los que particularmente habla el Philosopho en el 1de La politica,
capitulo 2y 5, son siervos por naturaleza y dignos de siempre servir a
otrosyestarsujetos|[...]. Son casibestiales» (Alianza, 1992:1580). A es-
tascaracteristicas,las Casasafiade un factor de naturaleza geografica:

Estas inclinaciones provienen a estos o por razén de la regién en que
viven y aspectos del cielo que les es desfavorable y destemplada, por
lo cual los hombres que en ellas nacen y viven salen bajos de entendi-
mientoyconinclinaciones perversas paralossusodichosmales, o por
las malas y envejecidas y depravadas costumbres en algunas tierras
[..]yporque sonnatural o accidentalmente siervos, por suextrafiezay
bajoomalusoderazén, porel cualdistan muchodelos otroshombres
y tienen necesidad de quien los rija y gobierne y reduzca a vivir como
hombres [...]. Por esto afiade alli el Philosopho, en el capitulo 5, que a
estos tales pueden los sabios hombres cazar o montear como bestias
(Alianza, 1992: 1580-1581).

Desde esta perspectiva, para Las Casas, siguiendo a Aristételes
mas que a cualquier argumento de autoridad de caracter religioso,
la esclavizaciéon del otro queda justificada.

LasCasasdescribe unacuarta especie de barbaros: d) quienes, por
muy sabios, prudentes, filésofos y politicos que sean, carecen dela fe
cristiana, bien sea porque no seleshapredicado o porque hanresistido
y combatido laverdad delafe cristiana. En este caso, su sabiduria, su
prudencia, su filosofia y su repiblica quedan en entredicho, puesto
que la Ginica verdad es la que esta fundada en el conocimiento del
verdadero Dios cristiano.

Las Casas nos muestra las coordenadas desde donde refuta los
argumentos que sustentanlaidea de quelos cristianos pueden hacer
la guerra a todos los barbaros por el solo hecho de ser barbaros y, por
ende, a los indios. Para Las Casas, la mansedumbre de los indios, su
organizacién politicay civil y su disposicién a escuchary dejarse per-
mear por el evangelio eran factores que hacian inaplicable el principio
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de guerra preventiva contra ellos, ya suvez, hacianilegal eilegitima
la esclavizacién india. Frente a las evidencias del uso de la razén en
los indios como caracteristica de su humanidad que se refleja en la
existencia de su organizacién social y politica, Las Casas considera
que estos son sujetos portadores de derechos naturales: libertad y
autodeterminacidn; porlo tanto, subarbarie radicaria inicamente en
eldesconocimiento del evangelioy dellatin. En el caso delaspersonas
africanas,lanaturaleza de subarbarie se evidenciaba en su ubicacién
geograficay en el franco rechazo que mostraban hacia el cristianis-
mo, puesto que muchos -mandingas, uolofes, fulas, berbesies-, al
momento de ser esclavizados, o pertenecian a la religién bajo la cual
lapeninsulaibérica estuvo dominada durante varios siglos, es decir,
lareligion musulmana, o eran pueblos guerreros -yorubas, bantues,
bidyogos, bidfaras, lucumies- con sulengua3?propiayritualesllenos
de vitalidad, caracteristicas que a los ojos de Las Casas los hacia bar-
baros entre barbaros; esclavos por naturaleza.

Hastaaquipodemos decir que lamodernidad desdela perspectiva
delafricanoylaafricanasignificé el comienzo de un nuevo discurso,
desde donde su humanidad fue negada y paso a ser definida como
mano de obra esclava, cosa para el trabajo cuya funcién esencial es
la produccion de riqueza al ritmo de una labor repetitiva; o, para ser

32. En este sentido, Humberto Triana destaca como Coldn fue testigo en sus afios
de juventud y en sus viajes hacia el continente africano de la compleja diversidad
lingtistica del Africa occidental. Al respecto, el mismo Triana manifiesta: «los ne-
gros-africanos que llegaron a América trajeron, junto con su alma, su culturay su
religion y no olvidaron sus hablas y lenguas» (1997: 78). Estas palabras nos llevan
a ver el lenguaje como uno de los elementos principales con los cuales conto el
africanoy la africana para resistir la pérdida de su ser, de su humanidad, de su afri-
canidad o, mas bien, del sentido de pertenencia a su comunidad de nacimiento y
crecimiento. Estas pérdidas se dieron bajo los efectos aculturales que trafa consigo
la esclavizacién. En cuanto a la lengua como forma de resistencia, es conocido el
caso de como los palenqueros lograron crear otro idioma, el criollo, a partir de los
elementos africanos, portugueses y espafioles; toda una elaboracién intelectual
sincrética que les permitié resolver los problemas de comunicacion y cohesién a
los que se enfrentaban cuando huian y decidian formar comunidad para vivir lejos
de embates de las milicias espafiolas, que para el siglo XVII, en lo que hoy se cono-
ce como Cartagena, pretendian acabar con las acciones rebeldes engendradas por
el sentimiento libertario promovido por hombres como Benkos Bioho (Ver Friede-
manny Arocha, 1986: 149-164).
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mas preciso, paso a ser definido como un bien inmueble que desde los
diversos marcos institucionalesyjuridico-sociales podia ser vendido,
donado, arrendado, hipotecado, legado por testamento o trasmitido
por herencia. Esta definicién seird revistiendo cada vezmasde cierta
pretensidén de infalibilidad cientifica gracias a las reflexiones, ana-
lisis, estudios, medicionesy caracterizaciones -como las elaboradas
por Las Casas- hechas desde diferentes ramas del conocimiento y
que pasaron a ser consideradas el nuevo argumento de autoridad en
sintonia con los argumentos de caracter religioso.

Filosofias de la libertad frente a la forma discursiva negro3?

Desdelahistoria delafilosofia se ha consideradolallustracién como
un punto axial para la historia de occidente, puesto que este movi-
miento cultural cred un clima de intensa discusién filos6fica nunca
antesvisto en Europa. Fue precisamente este clima intelectuallo que
llevé a considerar la libertad, la igualdad y la fraternidad no solo
como lema delaRevolucién Francesa, sino también como principios
orientadores de la conducta humanay parte del horizonte reflexivo
moderno. Para efectos practicos de este trabajo, solo me centraré en
lalibertad en cuanto principio o valor orientador.

Dicho lo anterior, cuando hablo de filosofias de la libertad, se
debe entender como aquellos planteamientos filoséficos que como
resultado del frenesi discursivo desarrollado durante esta época
(siglos XVII-XVIII) tuvieron como tema central de reflexidn la li-
bertad. Reflexiones que, como bien lo destaca Isaiah Berlin (2000),
pueden ser agrupadas desde dos marcos tedricos: libertad positiva
y libertad negativa.

33. En este apartado se tomaran como ejemplo de pensamiento raciolégico solo
dos casos: Kant'y Hegel. Sin embargo, el lector o lectora debe tener presente que
este pensamiento se puede encontrar en otros filésofos como Jean Jacques Rous-
seau, quien expresé: «<En Laponia'y en Guinea vive un francés; pero no vivird igual-
mente ni un negro en Tornea, ni un Samoyeda en Benin. También parece que no es
tan perfecta la organizacion del celebro en ambos extremos. La inteligencia de los
europeos ni la tienen los negros ni los lapones. Por eso, si quiero que pueda ser mi
alumno morador de latierraentera, le escogeré en una zona templada, por ejemplo
en Francia» (1821: 28).
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En cuanto a la libertad positiva, Berlin plantea, grosso modo, que
la realizacién del ser humano, el poder alcanzar metas y objetivos
sorteando de manera eficazlos verdaderos obstaculos que constrifien,
que encadenan la autorrealizacién o el desenvolvimiento de las mas
excelsas facultades humanas, solo es posible dentro dela persecuciéon
de fines comunes, dentro de una unidad, como resultado del goce de
identificarse con los otros.

Paraelcasodelalibertad negativa, grosso modo, Berlin plantea que
la realizacién del ser humano estd en el poder elegir, decidir como
individuo auténomo sus planes de vida, sus objetivos, sin la interfe-
renciadeotrosuotras, bien sealasociedad mayoritaria olos gobiernos
de turno. Solo el individuo, en la santidad de su vida privada, es el
encargado de decidir los senderos por los que debe transitar el buen
desenvolvimiento de supersonalidad, salud, vida material y espiritual
(fines personales), siempre y cuando no afecte a otros.

Para el grueso de los filédsofos que han sido enmarcados dentro
del movimiento Intelectual de la Ilustracién, bien sean defensores
de lalibertad positiva o de lalibertad negativa, esta no era aplicable
alnegro-negra. En este sentido, sibien es valido catalogar a estos pen-
sadores ilustrados como adelantados, como grandes paladines dela
libertad, pues en sulucha contra el despotismo supieron encumbrar
la libertad como un fin en si, como un valor transcendental para la
adecuada existencia del ser humano, pese a sus aciertos, considero
que frente a problemas como la esclavizacién del africano sus analisis
no fueron para nada acertados. Por lo tanto, si desde la historia dela
filosofia se les elogia considerandolos adelantados y paladines de la
libertad, desde esta misma se deberia enfatizar en coémo muchos de
estos pensadores aportaron de manera directa o indirecta al desa-
rrolloyrefinamiento deideasracistasy, por ende, al establecimiento
deunasrelacionesasimétricas, y no excusarlosbajo elargumento de
que fueron presa de los prejuicios que imperaban en la época en que
vivieron.** Considero que la parte negativa del pensamiento de estos

34. Este argumento, bajo el que se excusa los desaciertos y posturas acriticas que
manejaban los clasicos (en este caso Kanty Hegel) frente a los prejuicios racistas y
las justificaciones hacia la esclavitud de los africanos, es facilmente refutable, pues-
to que, cuando se revisa las investigaciones mas recientes, se descubre que para
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hombres ilustrados debe ser presentada en su plenitud, no ocultada
o minimizada bajo argumentos como el anterior, con los que se da
a entender que simplemente se traté de un detalle menor a lo largo
de su produccién intelectual, algo que no es cierto si se tienen en
cuenta que muchas de las ideas racistas gravitaron constantemente
dentro de sus reflexiones y fueron recibidas por sus lectorescomo
argumentos de autoridad.

Enestesentido,luego dehacerun pardelecturasdiscolas, es decir,
un par de lecturas poco habituales, alejadas de la ponderable ten-
dencia tradicional que enfatiza en mostrar los grandes aportes a la
humanidad hechospor pensadores clasicos como Aristoteles, Hobbes,
Locke, Hume, Kant, Hegel, Marx, Mill, y solo cuando me alejé de esta
tendencia, pude encontrarme con otro tipo de lectura cuya finalidad
era develar la manera en que muchos de los eruditos y filésofos de la
cultura occidental desarrollaron finos argumentos eurocéntricos y
raciolégicos desde donde se clasificé de manerajerdrquicaalos seres
humanos.** Entre estaslecturas, me topé con el filésofo nigeriano Em-

el siglo XVI 'y XVIl existié un sinnimero de intelectuales que se opusieron abierta-
mente al maltrato y a la esclavizacién de los africanos, pues a todas luces conside-
raban que estos eran seres humanos. Una de estas investigaciones es la de Liliana
Obregén, quien en un articulo titulado «Criticas tempranas a la esclavizacion de los
africanos» muestra cémo es posible hallar desde el siglo XVI una serie de individuos
que, sibieninicialmente no se les puede catalogar como abolicionistas o defensores
de los derechos humanos, criticaron la forma en que se llevaba a cabo la obtencién
y trasporte de esclavos —por ejemplo, Domingo de Soto, Tomas de Mercado, Fernao
De Oliveira 'y Bartolomé Frias de Albornos, entre otros-. En este mismo sentido, la
autora muestra como para finales del siglo XVII dos misioneros capuchinos, Fran-
cisco José de Jaca de Aragdn y Epifanio de Moirans, van mucho mas allg, puesto que
se atrevieron a criticar abiertamente la institucionalidad de la esclavitud, conside-
randola ilegitima e ilegal, y, apoyados en las reflexiones de Santo Toméas de Aquino,
exigieron reparacion econémica para todos los que fueron victimas de las escla-
vitud. Por otra parte, Obregdn aclara que «no se puede asumir simplemente que
estas voces eran demasiado marginales, ya que sus textos circulaban ampliamente
[..]. También es relevante que, durante el siglo XVII, capuchinos, jesuitas dominicos
y hasta arzobispos continuaron enviando cartas de protesta sobre la esclavitud a la
Congregacion de la Doctrina de Fe en Roman (2002: 447).

35. Un texto que hace grandes aportes a esta discusion es el escrito por Maria Eu-
genia Chavez, titulado: «Color, Inferioridad y Esclavizacién: la Invencién de la dife-
rencia en los discursos de la colonialidad temprana». En él, Chavez expresa: «Por
la misma época, en la Europa del Norte filésofos y naturalistas como el Aleman
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manuel Chukwudi Eze (2001), quien en un articulo titulado «El color
de larazén: La idea de ‘raza’ en la antropologia de Kant» me brindé
elementos muy sugerentes desde los que pude comprender el granito
de arena aportado por Kant a la consolidacién de la invencién del ne-
gro; esto evidencia lo complejo que es el pensamiento de los filésofos
clasicos, en quienes es posible encontrar elementos argumentativos
que hablan del valor de la dignidad, de lalibertad, de laigualdad, de
la autonomia individual, de la importancia de estar vinculado a un
fin o causa, pero al mismo tiempo es posible hallar elementos que
estan en plena sintonia con la l6gica de la exclusién y el racismo.
Dado el objetivo de este trabajo, enfatizaremos en la manera comolas
reflexiones de estos fil6sofos aportaron a la consolidacién del negro.

Kant

Enelarticulo mencionado, Emmanuel Eze defiende la siguiente afir-
macién: a menudo se suele olvidar «que Immanuel Kant produjo el
pensamiento raciol6gico mas profundo del siglo XVIII». Eze atribuye
tal olvido «al irresistible deseo de ver a Kant solo como un fil6sofo
‘puro’, preocupado Unicamente por los temas [...] de las tradiciones
filoséficas occidentales» (2000: 201). Este irresistible deseo de ver a
Kant solo como un fildsofo es ilégico, y podriamos decir que conlleva
a ocultar sus terribles desaciertos en el campo de la antropologia,
presente incluso dentro de sus reflexiones filoséficas. Al respecto,
Eze plantea que:

A'lo largo de su carrera en la universidad, Kant dicto mas clases de
antropologia y/o geografia fisica (72 cursos) que de légica (54 veces),
metafisica (49 veces), ética (28 veces), fisica y tedrica (20 veces) [...].
Incluso, se sabe que parte del material sobre antropologia y geografia
fisica de los cursos de Kant fue incluido en sus clases de ética y me-
tafisica (2000: 203).

Immanuel Kant, el francés Georges Louis Leclerc-Buffon y el sueco Car von Linneo
desarrollaron un metalenguaje para explicar la existencia de caracteristicas in-
trinsecas que justifican las diferencias de los seres humanos [...]. Este esfuerzo de
enunciacién dio lugar a la emergencia del concepto de raza como organizador de
las categorias de las diferenciacion» (2007: 86).
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Con base en los datos anteriores, no es un error considerar que
muchos de sus particulares presupuestos antropolégicos estuvie-
ron presentes en sus reflexiones filoséficas, pues la filosofia moral
tal como la concibe Kant se nutre de unos insumos producidos por
la antropologia pragmatica y la geografia fisica. Insumos que es-
tan presentes en sus observaciones y en la formulacién de reglas
practicas acerca del comportamiento humano. Todo un cimulo de
conocimientos orientados hacia la supuesta naturaleza interna del
hombre, quele servirian a Kant para concebir desde su filosofia moral
estructuras fijas, permanentes, con las cuales le fue posible estable-
cer las acciones morales como ley, como reglas de comportamiento
encaminadashaciael deber ser. En este sentido, estoy de acuerdo con
Emmanuel Eze, quien considera que «los términos disciplinarios y
conceptuales que Kant estableci6 para su practica de geografia fisica
junto con antropologia siguen de cerca su procedimiento general de
investigacion filosdfica» (2000: 222).

Ahorabien, dado que para Kant la antropologia pragmatica pro-
porciona a la filosofia moral un conocimiento acerca de la esfera
de la moralidad, y dado que el terreno de lo moral es el terreno de
lalibertad,*® la antropologia con su conocimiento proporciona una
descripcion apropiada para que el ser humano pueda alcanzar la
dignidad, es decir, pueda ser auténomo, libre.

Para Kant, tener caracter es la mejor sefial de haber adquirido la
libertad,lacapacidad de orientarse, detrazar de manera auténomasus
propios objetivosalaluz de determinados principios éticos, algo que
es propio de seres humanos reflexivos, autoconscientes, dotados de
unavoluntad racional. Veamos en las propias palabras de Kant cémo
se dalarelacion entre libertad, caracter, racionalidad y humanidad:

Pero tener simplemente un caracter significa aquella propiedad de la
voluntad por virtud de la cual el sujeto se vincula a si mismo a deter-
minados principios practicos que se ha prescritoinmutables por medio

36. Es decir, el terreno en el que el ser humano muestra su capacidad para ubicar
fines y metas a sus acciones como resultado de la habilidad humana de elegir, de
pensar; habilidades que elevan al ser humano por encima del determinismo, de la
causalidad de la naturaleza.
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de su propia razén. Aunque estos principios puedan ser a veces falsos
y defectuosos, el aspecto formal de querer, en general, obrar segin
principios (y no andar saltando de aca para alld como un enjambre
de mosquitos) tiene en si algo de estimable e incluso de admiracién;
como quiera que es cosa rara. No se trata aqui de lo que la naturaleza
hace del hombre, sino delo que este hace de si mismo; pues lo primero
es cosa del temperamento (en que el sujeto es en gran parte pasivo), y
Unicamente lo tltimo da a conocer que tiene caracter (1991: 238).

Hasta aqui, las observaciones hechas por Kant, més alla de lo
debatibles que puedan ser tanto ahora como en el siglo XVIII, no
causan ningun escozor. El problema surge cuando, valiéndose de la
antropologia pragmatica y de la geografia fisica y moral, Kant, des-
pués de establecer una clasificacion de los seres humanos en blancos
y blancas (europeos y europeas), amarillos y amarillas (asiaticos
y asiaticas), negros y negras (africanos y africanas) y rojos y rojas
(indios e indias de América), y de sefialar algunos aspectos respec-
to de sus practicas culturales, termina considerando que indios y
negros son inferiores a los europeos. Inferioridad que corresponde
a la filosofia moral colocar al descubierto, en la medida en que se
devele como muchas de las practicas culturales de estos no estan
regidas por principios éticos, carecen de un hilo conductor y una
norma suprema del buen enjuiciamiento, o, para ser mas preciso, se
caracterizan por ser costumbres no reflexivas basadas en impulsos
naturales -en emociones, pasiones-y, porende, carentes de caracter;
carencia que serefleja en sus rasgos fisicos. De este modo, para Kant
losindios son gobernados porlas emociones, por virtudes femeninas
como la paciencia:

Una paciencia de una naturaleza especial es la que demuestran los
indios de América, que cuando estan acorralados arrojan sus armas,
y sinimplorar perdén se dejan matar tranquilamente. jHay aqui mas
valor que el que muestran los europeos, que en este caso se defienden
hasta el tultimo hombre? (1991: 192).

Losrasgos fisicos delosindigenas, en especial sus rasgos faciales,
evidencian lo nefasto de sus inclinaciones, su falta de caracter y su
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inferioridad respecto de otros pueblos, en especial del europeo. De
ahilas siguientes palabras:

Unaprominenciaenlanarizindicaunburlén [...]lapeculiaridad dela
fisonomia deloschinos,delos cualessedice quelamandibulainferior
sobresale algo de la superior, esuna sefial de su obstinacién, oladelos
americanos, cuya frente estd poblada por ambos lados, es el signo de
unaimbecilidad innata (1991: 248).

Por otra parte, frente al negro, Kant sigue el mismo razonamiento
de que losrasgos fisondmicos denuncian ciertos aspectos, ciertas pro-
piedades del interior, como son las propensiones bien sea a la vulga-
ridad o alas maneras cortesanas. Estos rasgos fisoné6micos permiten
tener un acercamiento al interior de las personas; en esta direccién
va la burda relacién que hace Kant entre el color de piel del negro y
el deterioro exterior de una caja que en su interior contiene un reloj:

Porque un reloj tenga una bella caja no se puede juzgar con seguridad
(dice un célebre relojero) que también el interior serd bueno; pero sila
caja estd mal trabajada se puede concluir con bastante seguridad que
tampoco el interior valdra mucho; pues el artifice novaadesacreditar
una obra bien y sélidamente trabajada, descuidando su exterior que
es lo que menos cuesta. Seria, empero, absurdo concluir también [...]
que un alma buena le habria dado también un cuerpo hermoso, para
recomendar y procurar buena acogida a la persona creada entre los
demés hombres, 0 a la inversa, que haga a los unos espantarse de los
otros (al modo del hic niger est, hunc tu, Romane, caveto) (1991: 243).

Enestacita, Kant, valiéndose de las palabras de Horacio enla obra
Sdtiras, concluye que, de la misma manera en que el mal estado del
exterior de la caja de reloj denuncia con toda seguridad la poca valia
de su contenido, el color de piel del negro y sus rasgos fisonémicos
denuncian su interior, la maldad que habita en su alma, su falta de
caracter, y se constituyen en evidencia cientifica de su inferioridad,
asi que: «guardate de él» (1991: 243).

En un articulo titulado «Sobre los diferentes objetos del senti-
miento de lo sublime y lo bello», Kant es mucho més explicito en su
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valoracién negativa hacialas personas «negras de Africa» -como solia
llamarles- y, mediante una clasificaciéon antropolégica y geografica
de los seres humanos, asegura, de acuerdo con Hume, que los negros
son portadores de una naturaleza moral inferior a la de los blancos
europeos; al caracterizarse por suapego alainsignificancia, laidola-
tria, lovulgar ylo extravagante, son incapaces de producir algo bello
o sublime. Es asi como Kant subraya que:

Entre los pueblos de nuestra parte del mundo, son, en mi opinién, los
italianos y franceses los que maés se distinguen de los demas por el
sentimiento de lo bello, y los alemanes, ingleses y espafioles, los que
mas sobresalen en lo de lo sublime (2003:192).

En pérrafos posteriores Kant afirma:

Los negros de Africa carecen por naturaleza de una sensibilidad que
se eleve por encima de lo insignificante. El sefior Hume desafia a que
se le presente un ejemplo de un negro que haya mostrado talento, y
afirma que entre los cientos de millares de negros transportados a
tierrasextrafias, yaunque muchosdeelloshayan obtenidolalibertad,
no se ha encontrado uno solo que haya imaginado algo grande en el
arte, en la ciencia o en cualquier otra cualidad honorable, mientras
entre losblancos se presenta frecuentemente el caso de los que por su
condicién se levantan de un estado humilde y conquistan una repu-
tacién ventajosa (2003: 199).

De igual manera, Kant se adhiere a la idea de que el negro esta
determinado a ser inferior incluso por razones climatolégicas:

Todosloshabitantes delaszonasmas calientes son, sin excepcién, ha-
raganes. Paraalgunos, estaharaganeriaestaresaltada por el gobierno
y fuerza [...] el incitado poder de imaginacion tiene el efecto de hacer
que él el (habitante) a menudo intente hacer algo, pero el calor pronto
pasay desganado vuelve a su antigua posicién (Eze, 2000: 226).

Las citas anteriores me llevan a pensar que Kant no solamente
se plegd de manera acritica a las ideas racistas de la época, sino que
tambiénlas mejor6, dandoles un fino barniz argumentativo con el que
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la consolidacién de lainvencién del negro -las ideas negativas frente
a las personas africanas- encontraria el soporte de una autoridad
incuestionable; una voz que en el marco de laracionalidad moderna
aportaba al debate racial la idea de que el color de piel del negro era la
mejor evidencia de su inmadurez moral, de su carencia de caracter
y de su incapacidad para dar fines y metas a sus acciones de manera
auténoma. Todo lo anterior hace del negro un ser esclavo no por la
accion arbitraria del esclavista, sino por determinacién de la natu-
raleza, que lo ha hecho un ser incapaz de elevarse por encima de las
leyes fisicas, es decir, de adquirir lalibertar que caracterizaa todo ser
racional, en cuanto agente moral.

Hegel

Como hombre y fildsofo perteneciente a la Ilustracién, Hegel estuvo
influido porlosacontecimientos politicos de su tiempo. Estos fueron
sin duda fuente de inspiracién que le permitieron ir fraguando su
concepcion de libertad, que es lo que nos interesa para el desarrollo
de esta investigacién.

Se situ6 en un presente histdrico en el que a menudo las conse-
cuencias de la Revolucidén francesa eran apreciadas, o bien bajo un
animo triunfalista que celebraba el individualismo, la autonomiay
los derechos del hombre como grandes valores desde donde se debia
ordenar las sociedades, o bien bajo un dnimo de suma reserva desde
donde se apreciaba la Revolucién como destructora y nihilista, con-
traria a cualquier bisqueda de unidad republicana.

Podriamos decir que Hegel hacia parte de esas mentes filosdficas
que tenian sus reservas frente al exacerbado individualismo que en
el ambiente europeo venia circulando con gran fuerza a partir de la
Revoluciéon francesay que se habia convertido enlamatrizdominante
del pensamiento politico y ético. Para Hegel, el individualismo era
concebible solo como una fase del desarrollo del espiritu absoluto.
En este sentido, la defensa de la vida privada, la autonomia y demas
derechos humanos inalienables no podian ser comprendidos como
cualidades que por excelencia definian lo humano y, por tanto, en el
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orden jerdrquico de lo defendible ocupaban el primer reglén. Desde
suparticularvisiéon delahistoria, elindividualismo era simplemente
la manifestacidn de unas condiciones histéricas transitorias que en
el desarrollo progresivo del espiritu absoluto debia ser comprendida
como una etapa, unafase masde dicho desarrollo, nunca comolo que
define por excelencia lo humano. Lo que define por excelencia a lo
humano, segiin Hegel, es la pertenencia a las instituciones sociales,
econémicas y politicas —en especial, la pertenencia al Estado como
comunidad politica-, entendidas como espacios donde se dala auto-
rrealizacién de la vida de los individuos. Esto se puede apreciar de
manera clara en sus apreciaciones sobre la libertad:

Ahora bien, eso esencial, la unidad de voluntad subjetiva y de lo uni-
versal, es el orden moral y, en su forma concreta, el Estado. Este es la
realidad en la cual el individuo tiene y goza su libertad; pero cuando
sabe, cree y quiere la libertad. El Estado es, por tanto, el centro de los
restantesaspectos concretos: derecho, arte, costumbres, comodidades
delavida. En el Estado la libertad se hace objetiva y se realiza positi-
vamente (Hegel, 1980:100).

Dado que para Hegel el Estado es lo racional en siy por si, siendo
la ctispide del avance politico y la autorrealizacién personal, pode-
mos deducir que el entregarse a este, el realizar una funcién social
significativa dentro de este o al servicio de este, significa ser libre.
En este sentido, la concepcién hegeliana de libertad®” va a diferir no-
toriamente de la concepcién liberal individualista mas radical que
entiendelalibertad entérminos de derechos privadosyllegaaverlas
instituciones como simples medios al servicio de los caprichos de los
individuos. Siendo Hegel un conocedor de la tradicién greco-romana,

37. Al respecto hay que aclarar que por «concepcién hegeliana de libertad» estoy
aludiendo a aquella concepcion expresada por el Hegel maduro que escribe Leccio-
nes sobre la Filosofia de la Historia, pues el Joven Hegel del seminario de Tubigen fue
un kantiano perteneciente a una época de acontecimientos revolucionarios, quien,
a pesar de su brillante capacidad intelectual, por algin tiempo estuvo ocupado en
defender las ideas de Kant, cuya naturaleza en ocasiones se reviste de un indivi-
dualismo alejado de las ideas concebidas en su etapa de madurez: unidad, moral
republicana, Estado, etc. Ver: Dieter (1990).
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era de esperar este contraste, puesto que desde sus afios juveniles,
cuando junto con su amigo Horderlin devoraba avidamente el pen-
samiento politico griego, fue forjando la idea de que la politica era
union, y la libertad, entrega a una funcién social, al bien comun, a
una causa.?® Por lo tanto, las instituciones, en especial el Estado, van
a ser entendidas como instancias reguladoras de las inclinaciones
privadas, de las fuerzas irracionales que a menudo alientan los de-
seos individuales. Es en este sentido que la cita anterior sugiere que
solo en el Estado el ser humano alcanzala plena dignidad y libertad.

Hastaaquipodriamosdecir que solo tenemosunaaproximaciénal
pensamiento de un notable filésofo que considera que el ser humano
no solamente eslibre por ser auténomo, por tener capacidad de elegir,
sino también por pertenecer a unasinstituciones, a una comunidad;
pensamiento que hoy dia es reivindicado dentro de las discusiones
ético-politicas que hablan del reconocimiento,* de la preservacion

38. Se debe aclarar, de acuerdo con la misma légica del pensamiento hegeliano,
que toda entrega a una causa no es sinénimo de opresion, de falta de libertad. La
manera misma como Hegel entiende la libertad en relacion con las instituciones
evidencia que esta «puede ser fortalecida con organizaciones publicas, asi como,
por el contrario, las instituciones pueden ser expresion y endurecimiento de un es-
tado de cosas que tienen que caracterizarse, asi como también explicarse, por una
pérdida de libertad» (Dieter,1990: 47). En este sentido gira la interpretacién que He-
gel hace del republicanismo en sus Escritos de juventud; aqui el republicano aparece
como un ser guiado por la virtud publica, por una idea, en cuanto &mbito de interés
general -moral-, que lo lleva a optar por emplear sus fuerzas en pro de su patriay
no meramente en pro de la vida privada. Veamos como el propio Hegel lo expresé:
«A Catén, Cleomenesy otros que se quitaron lavida al ser suprimida la constitucién
de su patria, les fue imposible retirarse a la vida privada. Su alma habia abarcado
unaidea; y ahora que se les hizo imposible trabajar por ella, su alma, expulsada del
gran &mbito de accidn, suspira por librarse de las ataduras corporales y regresar al
mundo de las ideas infinitas» (1984: 42-43).

39. En este sentido, un texto como La fenomenologia del espiritu ha sido de gran re-
levancia, pues en la medida en que Hegel interpreta el origen de la historia como
la lucha a muerte entre dos conciencias deseantes, coloca el tema del reconoci-
miento como punto capital en la historia de las relaciones de los seres humanos.
Las dos figuras protagonicas, el amo y el esclavo, pueden ser interpretadas como
una metafora que permite explicar la relacion entre el burgués y el proletario; el
primero, ademas de poseer un deseo de reconocimiento mas fuerte que el segun-
do, teme menos a la muerte, lo cual se convierte en el factor que dirime la lucha a
favor del burgués (elamo) y le permite negar la conciencia deseante al proletariado:
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de ciertos contextos comunitarios como elemento necesario parala
sana convivencia entre individuos que encarnan diferentes grupos
humanos, diferentes identidades colectivas con sus respectivas vi-
siones de vida; sin embargo, cuando nos damos a la tarea de revisar
detenidamente textos como la Filosofia de la Historia nos encontra-
mos con los particulares aportes que Hegel hizo a la representaciéon
negativa del negro, creando uno de los discursos filos6ficos mas su-
gestivos al respecto.

Partiendo de la idea de que la historia se desarrolla de manera
ordenada y el presente de la Europa del siglo XVIII y XIX es la con-
crecién de las etapas de la historia de la humanidad, Hegel concibe
dicho desarrollo de la historia como el desarrollo de una especie de
macroconciencia, de razén omnisapiente y omnipresente; espiritu
universal que en su desplegar, en su evolucién, evidencialos lugares
y los momentos en donde no estd presente, en donde estd en etapa
formativa o inmadura y en donde esta de manera ya madurada. De
este modo, segin Hegel, América, Oceania, Africa, Asia y Europa
encarnabanlasdiferentes etapas de desarrollo del espiritu universal.
Tomemos las propias palabras de Hegel como ilustracién:

el mundo se divide en el Viejo Mundo y el Nuevo Mundo. El nombre
del Nuevo Mundo proviene del hecho de que Américay Australia han
sido conocidas hasta hace poco por los europeos. Pero no se crea que
la distincién es puramente externa. Aqui la divisién es esencial. Este
Mundo es Nuevo no solo relativamente, sino absolutamente; lo es
respecto a todos sus caracteres propios, fisicos y politicos [...]. Una vez
que hemos terminado el Viejo Mundo y los suefios que puede suscitar,
pasamos al Viejo Mundo. Este es, esencialmente, el teatro de lo que
constituye el objeto de nuestra consideracion, de la historia universal
[...]. La historia universal va de Oriente a Occidente. Europa es abso-

sometiéndolo, rebajandolo. Sin embargo, este Ultimo, mediante su actividad crea-
tiva, sale de tal condicion y niega al burgués. En todo caso, la interpretacion que
acabamos de hacer tiene una cobertura limitada y, por tal razén, no es aplicable a
las relaciones entre la llamada Africa negra y Europa, entre el negro y el blanco. Es
asi porque se asume que el negro-como veremos en las siguientes lineas- es un ser
determinado por las condiciones climaticas en las que vive; es un ser que vive en la
inmediatez; es un bruto sin la menor capacidad para crear cultura.
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lutamente el término de la historia universal. Asia es el principio [...].
En Asia nace el sol exterior, el sol fisico, y se pone en Occidente, pero
en cambio aquiesdonde selevantael solinterior dela conciencia, que
expande por doquieraunbrillomdasintenso. Lahistoriauniversalesla
doma de la violencia desenfrenada con que se manifiesta la voluntad
natural (1980:169-202).

Laanterior citanos muestra unavisién esquematica de desarrollo
histdrico, unavisién en donde América es representada como ellugar
donde dominaelreino delonatural: delavoluntad natural o delacul-
turanatural. Todounreino en el queloshombres estan determinados
porelmundo natural, porel climay porlosimpulsos masirracionales
quelanaturaleza puede hacer brotar. En contraposicién a este reino,
Hegel destaca el reino del espiritu, reino que, por antonomasia, es
el terreno en el que la historia universal se desenvuelve, en el que
el hombre se muestra como ser creador, pensante, consciente de su
existenciaydelaexistencia de su entorno. Para Hegel, la cumbre del
desarrollo del espiritu, su punto de madurez, lo representa Europa,
que eselteatrodelahistoriauniversal. América, por el contrario, esel
compendio dela «culturanatural», deun mundoirracional que perece
tanpronto el espiritu, Europa, seacercaaellaydevelalainferioridad
fisicayespiritual de sus habitantes (Hegel, 1980:170-171). En cuantoa
Africa,apesar de considerarla como parte del Viejo Mundo, Hegel no
dudalomasminimo enafirmar que enella «<dominalaimposibilidad
absoluta de todo desarrollo» (1980:179). Larazén de ser de dicha afir-
macién la fundamenta Hegel, en primera instancia, en un factor de
tipo climatico, ya que «nilazona calidanilafria son suelos abonados
paralalibertad de los hombres, para que en ella se desarrollen pue-
blosimportantes en la historia universal» (1980:163). En estas zonas,
segun el fil6sofo, el poder de la naturaleza es demasiado intenso; la
conciencia de sus hombres y mujeres es eminentemente natural; es-
tan determinados a centrar todos sus esfuerzos en la inmediatez de
lo natural; saciar sus necesidades basicas es su prioridad. Bajo estas
circunstancias, los hombres y las mujeres carecen de:

abundancia de medios que le permitan pensar en intereses mas ele-
vados [...]. El hombre se mantiene en estas zonas harto embotado; la
naturaleza lo deprime; no puede por tanto separarse de ella, que eslo
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que constituyela primera condicién de una cultura espiritual elevada
[..]. El hielo que hace encoger los lapones o el calor ardiente de Africa,
son poderes demasiado grandes, para que, bajo su peso, adquiera el
hombre la libertad de movimiento y aquella riqueza que es necesaria
para dar forma consciente a una realidad culta (Hegel, 1980: 164).

Ahorabien, la supuesta «imposibilidad absoluta de todo desarro-
llo» en el Africa, ademas de ser el resultado de un factor climatico,
Hegello atribuye al hecho de que «Africaes, en general, un pais [con-
tinente| cerrado, y mantiene este su caracter fundamental» (1980:
179). Dicha afirmacién es el resultado de una particular descripcién
hechaporHegel, enla cual presentatresdfricas totalmente diferentes,
separadasentresi:la primera se sitlaal norte del desierto del Sahara,
y se caracteriza por su cercania a Europa mediterranea, en especial a
Espaiia. La vida de esta Africa para Hegel es el reflejo de Europa. Su
dependencia es tal que «deberia anexionarse a Europa» (1980: 180).
La segunda Africa es aquella que esta en relacién con el Asia y cuyo
devenirhagirado alrededor dela cuencadelrio Nilo. La tercera Africa,
que Hegel llama la «Africa propiamente dicha» y que sociélogos, an-
tropélogos e historiadores hanllamado «Africa Negra», esta ubicada
al sur del desierto del Sahara. Sobre esta recae la afirmacién de que
es «en general un pais [continente] cerrado», pero jcerrado a qué?, es
la pregunta; cerrado ala influencia europea, o sea, al contacto con el
espiritu, segin Hegel, lo cual lo hace un sitio que:

no tiene interés histérico propio, sino el de que los hombres viven alli
enlabarbariey el salvajismo, sin suministrar ninginingredienteala
civilizacién. Pormucho queretrocedamosenlahistoria hallaremos que
Africa esta siempre cerrada al contacto con el resto del mundo; es un
Eldoradorecogido ensimismo, esel paisnifio, envuelto enlanegrura
delanoche, allendelaluz dela historia consciente [...]. Todavia hoy es
desconocidoynomantienerelacién ninguna con Europa. Laocupacién
delacostanohaconducidoaloseuropeosalinterior (Hegel, 1980:180).

Hegel, como muchos delos pensadoresIlustrados, estaba conven-
cidode quelaculturaeuropeaerala Cultura, el patrén a seguir. Desde
superspectiva eurocéntrica, el aislamiento de Africa en relacién con
Europa, el espiritu, hace de ella un sitio sin realidad histérica, sin
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Estado, preso de determinismos insuperables; un sitio en donde el
hombre vive en la inmediatez, es decir, en una indiferenciacién con
lanaturaleza. De ahi que para Hegel el «africano sea un hombre bru-
to [...]. El negro representa el hombre natural en toda su barbarie y
violencia» (1980: 183). En este sentido, el negro es un ser que rifie con
lalibertad; un ser inmediato, primitivo, atado ala naturaleza; un ser
que al no poseer intuicién de alguna objetividad, lldmese Dios, ley,
ciencia o Estado, no esta preparado paralalibertad. De esa manera su
esclavitud quedajustificada como un medio para su educacién, como
una forma para que adquiera la madurez adecuada para la libertad,
y a su vez, para que participe de una moralidad superior. En fin, el
negro para Hegel es un ser que debe ser conducido hacia lalibertad.

De acuerdo con los planteamientos anteriores, podemos concluir
que la consolidacién de esta macabra invencidn, la del negro como
forma discursiva, se dio en el momento en que Europa vivia un cli-
ma de gran actividad reflexiva en el que se erigiaalarazénynoala
religiéon como instrumento sobre el que descansa el buen juicio, el
conocimiento delo verdadero. Es dentro de una atmosfera dominada
por el pensamiento racional que se construyen los argumentos filo-
sofico-éticos, antropolégicos y politicos mas refinados que nieganla
humanidadal africano,laafricanayasusdescendientes diaspoéricos.
Heaquilaevidencia de quelallamadarazénilustrada hatenidouna
dimension represora que lavincula con unavoluntad de dominacioén.
Voluntad encargada de secuestrar y asesinar millones de africanos,
cifras que, sibien no se han podido establecer con precisidn, superan
ampliamente las dejadas por los horrores de los campos de concen-
tracién nazis durante la Segunda Guerra Mundial.

Asi, pues, la consolidacién delainvencion delnegro esun hecho de
larazén,unproducto de aquello que pensadores como Foucault, tedri-
cosdelos Estudios poscolonialesy decoloniales (ver Castro,2006), han
calificado como vinculo directo e irrestricto entre el conocimiento
y el poder, es decir, producto de una razén al servicio del poder. Este
vinculo se fue configurando en la medida en que los intelectuales
europeosy las élites criollas de las colonias fueron creando una gran
cantidad de argumentos bajo los cuales se justificé el colonialismo y
la esclavizacién de los africanos.
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Ideas que influyeron

Ahorabien, unlector formado, yasea enunatendencia apologéticao
en una postura critica hacia los filésofos clasicos -en este caso Kant
y Hegel-, podria formularse las siguientes preguntas: ;cémo probar
la existencia de este vinculo directo del que se habla en parrafos an-
teriores?, es decir, ;como probar que los pensamientos y debates de
intelectuales o fildsofos europeos influyeron sobre las élites criollas
delascoloniasatal punto que hablar de contribucién de los primeros
hacia los segundos en cuanto a la consolidacién de la invencién del
negro no es una especulacién o una conjetura algo exagerada?

Al respecto, el historiador y sociélogo Jaime Jaramillo Uribe, en
un texto titulado El pensamiento colombiano en el siglo XIX, nos brinda
elementos sugerentes que permiten abordar estos interrogantes. En
esta investigacién, considerada parte de la historia de las ideas en
América, Jaramillo Uribe, en un esfuerzo por comprender la obra de
algunos delos escritores colombianos mas influyentes del siglo XIX,
encuentra, por una parte, como las obras de Gobineau*® inspiran las
ideas de José Eusebio Caro, quien al igual que muchos miembros de

40. Diplomatico y filésofo francés (1816-1882), considerado uno de los intelectuales
que mas influyeron en la configuracién del pensamiento racial. Es por ello que Ri-
cardo Baeza expresa respecto a Gobineau: «Pero el error capital de Gobineau fue el
de su teoria racista con la que suministré un combustible particularmente inflama-
bley peligroso al més voraz de los incendios que hasta ahora hizo presa en el mun-
do». Ver: Conde de Gobineau, (1882). De igual manera, Hannah Arendt no duda en
considerar que el conde de Gobineau con su texto Ensayo sobre la desigualdad de las
razas cre6 la obra de texto guia para las teorfas raciales: «La insistencia en el origen
tribal comUn como esencia de la nacionalidad, que formularon los nacionalistas
alemanes durante y después de la guerra de 1814, y el énfasis de los romanticos
en la personalidad innata y en la nobleza natural, prepararon intelectualmente el
camino al pensamiento racial en Alemania. Del primero procedi6 la doctrina orga-
nica de la historia con sus leyes naturales, de la Gltima surgié a finales del siglo el
grotesco homunculo del superhombre cuyo destino natural consistiaen dominar al
mundo. Mientras estas tendencias se desarrollaron paralelamente, no fueron més
que medios de escapar a las realidades politicas; una vez soldadas, constituyeron
la verdadera base para el racismo como una ideologfa plenamente desarrollada.
Pero esto no sucedi6 primeramente en Alemania, sino en Francia, y no por obra de
losintelectuales de la clase media, sino por un noble muy inteligente y frustrado, el
conde de Gobineau» (1994: 267).
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nuestra élite dirigente defendia la supuesta superioridad de la raza
blanca. Caro expresaba dicha idea en estos términos:

Las razas inferiores estan destinadas a desaparecer para dar lugar a
lasrazas superiores. Los indios de Américaya casi desaparecidos. Los
negros de Africay América ya casi desapareceran del mismo modo; el
diaenquelaEuropayla Américaestén pobladasporalgunosmillones
de hombresblancos, nada podré resistirles en el mundo. Asi comolas
especies estan destinadas a reemplazar a las otras especies animales
quelesirvendeinstrumentosodealimento,asitambiénlarazablanca
estd destinada a remplazar a todas las razas humanas. En la blanca,
finalmente, prevaleceran los tipos mas perfectos (Jaramillo, 2001: 156).

Estasideasdecaracterracistahacianpartedelo que Jaramillo Uribe
ha considerado como aquella «influencia que tuvieron entre nosotros
las ideas de Gobineau y otros intérpretes de la historia [podriamos
agregar sin temor a equivoco a Hegel] en términos de raza» (2001: 35).

Por otra parte, Jaramillo Uribe sefiala cémo las ideas de grandes
filésofos como Kant fueron debatidas, interpretadasyreinterpretadas
por nuestras élites. Por ejemplo, siguiendo con el caso de Caro, Jara-
millo Uribe muestra cdmo este personaje guarda ciertas distancias
frente a la idea kantiana de libertad por concebirla incompleta, ya
que en ella hay una separacién del derecho yla moral. Segtin Caro, en
Kant no es posible hallar unos limites éticos a la libertad; el derecho
existe sin contenido moral:

Verdad es que Kant, lo mismo que su discipulo Fichte, reconoce la
moral como fuente originaria de derecho. Pero al independizar este
paraponerloal servicio delalibertad, aquella fuente se aleja, se olvida
y se haceilusoria. El partié de principios morales; mas alejose de ellos
al establecer su sistema de derechos, y los herederos de esta doctrina
han acabado de divorciarla de aquellos principios, o por decirlo asi,
de inmoralizarla. Tal es el sistema politico de los derechos liberales,
reducibles a estas palabras que se consideran como su féormula: lais-
sez-faire (Jaramillo, 2001: 257).

Esta particular interpretaciéon de Kant nos da serios indicios de
que los libros producidos por los fildsofos europeos eran leidos por
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nuestrasélites. Sibien muchas de susideas eran polémicas,amenudo
eran recibidas de manera acritica, eran vistas como argumento de
autoridad. Porlo tanto, no esunaespeculaciéon exagerada plantearla
influenciay el aporte delos fildsofos e intelectuales europeos parala
configuracién delasteoriasraciolégicas que funcionarony funcionan
en América, mas alla de que se tengan o no pruebas de que nuestra
intelectualidad haya leido especificamente un texto como, por ejem-
plo, Antropologia en el sentido pragmadtico de Kant.

Eneste sentido, coincido con Jaime Jaramillo Uribe al plantear que
lavidaespiritual colombiana durante el siglo XIX estuvo influenciada
porlasteorias politicas de los pueblos europeos. Porlo tanto, lasideas
de Descartes, Hobbes, Rousseau, Locke, Kant, Hegel, Saint-Simon,
Comte, Bentham, Stuart Mill, etc. fueron parte del consumo intelec-
tual de esos tiempo, lo cual valida la idea que he venido sosteniendo
alolargo de esta seccién en cuanto al aporte* que hicieron eruditos
como Fray Bartolomé de Las Casas y fildsofos como Kant y Hegel en
la consolidacién de la invencién del negro.

41. Soy enfético en hablar de aporte, mas no de invencion, durante este periodo,
debido a que la valoracién negativa del africano y la africana por su color de piel es
anterior a la modernidad.



PARTEII






Capitulo 4

Nacimiento de la forma
discursiva afro

En este capitulo se mostrara cdmo emergié el discurso de lo afro, no
como una voluntad de poder fundada en la envidia o en el querer
disputar el dominio o el poder en manos del otro u otra, ni tampoco
como una estrategia mas dentro de un campo de fuerza que, bajo
motivaciones vengativas, revanchistas, busca imponer una moral
langucienta, pretendiendo controlar, someter, encadenar a quien lo
controldylo controla, quienlo someti6 ylo somete, quienlo encadend
y lo encadena, quien lo discrimind y lo discrimina, quien lo asesiné
y lo sigue asesinando.*

El discurso afro estd fundado en la voluntad de vivir® lo mas hu-
manamente posible sin la privacién de aquello que es necesario para

42. Como muestra de que muchas de las practicas inhumanas hacia el y la afro-
descendiente no son cuestion de un pasado colonial, podemos citar el caso de la
noticia publicada por el periddico El Espacio de Bogota el dia jueves, 28 de agosto
de 2008; en la pagina principal titula: Un crimen Intolerante. jLo maté por ser ‘negro’!
Con estas palabras el periddico relata la tragica historia de cémo Jorge Armando
Torres mata a Jefferson Alexander Rodriguez, un adolescente de 15 afios, solo por
el hecho de ser negro.

43. Mientras el concepto de voluntad de poder utilizado por Nietzsche (2000, 2001)
se caracteriza por ser una fuerza dominadora, independiente, creadora y donadora
(una fuerza intensa que lleva a interpretar el mundo sin escripulos morales, pues-
to que considera que estos son una especie de simulacros, de ficcion, que impiden
que se vean los acontecimientos tal como son, lejos de cualquier idea de equilibrio
y necesidad), la exaltacién de una postura vitalista con un fuerte aroma aristocra-
tico y antisemita como se puede apreciar en la Genealogia de la moraly en Mas alld
del bieny del mal —en este Ultimo texto Nietzsche expresa que la Europa moderna
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el libre y buen desenvolvimiento de la vida humana las personas
afrodescendientes en cualquier contexto cultural. El discurso afro
no es, como se podria leer desde una perspectiva nietzscheana, el
resultado del encarnizamiento del odio de una moral de esclavos y
esclavas que al emanciparse deciden arremeter contra sus antiguos
dominadores, efectuando una mudanza de valores. El discurso afro
esun claro ejemplo de unavoluntad devidallena de vitalismo, que al
seraceptada, respetada eincorporadaporlaotraparte, echaal traste
sus presunciones de infalibilidad, enriquece la experiencia humana
y se constituye en una ganancia para la humanidad. El discurso afro
emerge comolavozdeaquellosyaquellas quebajo eldiscursoracialde
lacienciaylasfilosofiasdelalibertad eran representadosy represen-
tadas comonegros, es decir, seresinferiores alo humano, etiquetados
y medidos por la voz del blanco; en contraste, lo afro emerge como
aquellavoz que dice de si mismo, mostrando su vitalidad, suriqueza
cultural, su humanidad.

Ahorabien, en primerainstancia, frenteal nacimiento del discurso
afro, me atreveria a decir que lo que da impulsé a esta forma discur-
siva no es otra cosa que los diversos actos de resistencia que siempre
estuvieron presente durante la travesia maritima de la trata negrera
y durante la implantacién del sistema colonial esclavista.

Estos actos de resistencia fueron una constante desde el instante
en que portuguesesy espafioles pisaron las costas del Africa occiden-

padece de la enfermedad de la voluntad, por ser una mezcolanza repentina y radi-
cal de clases y razas escépticas-, el concepto de voluntad de vida que aqui propo-
nemos se caracteriza por ser la sintesis creativa desde donde se interpreta el afan
por vivir dignamente de un grupo humano que, pese a todas las adversidades a las
que ha sido sometido, siempre ha conservado su vitalidad lejos de cualquier postu-
ra revanchista, ya que su maxima preocupacién ha sido confrontar aquello que lo
deshumaniza. Otra de las caracteristicas de la voluntad de vida es la manera como
asume el pasado (mas adelante, en el apartado titulado «Contexto de lucha por la
independencia», nos detendremos sobre este punto). Una gran diferencia respecto
del concepto de voluntad de poder de Nietzsche es que el concepto de voluntad
de vida implica la exigencia de una instancia ética desde donde es valido imputar
al otro por sus actos y exigir reparaciones, resarcimientos e indemnizaciones que
permitan la creacion de condiciones de existencia que saquen a la poblacién afro-
descendiente de la situacion de desventajay los situé en pie de igualdad frente a los
otros grupos humanos.
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tal para adentrase hacia las orillas de los rios, con el fin de capturar
africanos libres para esclavizarlos; desde ese momento se encontra-
ron con el espiritu combativo de los pueblos balanta y bijago,* que se
aprestaron a no dejarse arrebatar la libertad, a luchar férreamente
parano ser sometidos y doblegar su voluntad ala de los europeos. De
igual manera, una vez secuestrados para ser traidos a América en
condicién de esclavos, un gran niumero de estas personas africanas
y sus descendientes se revelaban, se negaban a aceptar dicha condi-
cién de vida impuesta. Muchos de estos africanos, al igual que sus
descendientes, en ningin momento concibieron la esclavitud como
unergon, como una funcién propia de su ser; por el contrario, vivieron
en una franca oposicién, la cual fue expresada en muchas ocasiones
de manera pasiva y en otras tantas, de manera activa. Al respecto,
la historiografia ha dado cuenta de las diversas formas en que se
manifestaron estas actitudes de rechazo frente a dicha condicién de
existencia. Citemos dos ejemplos:

LaantropdlogaNina$S. de Friedemanny el antropélogo Jaime Aro-
cha (1986) muestran cémo Benkos Bioho, un guerrero bijago, siendo
consciente de su destino infame al llegar a América, cae en una an-
gustia existencial que lo debate entre quitarse la vida para que su
espirituregrese asutierra con susfamiliaresy antepasados (segiin su
tradicion) o fugarse y vivir libremente. Ante esta disyuntiva, Benkos
opta por la segunda alternativa, pero no solamente se da a la fuga él,
sino que se convierte en el caudillo de la primera guerrilla en América;
sevuelve unrebelde, un cimarrdn, un ser rebosante de dignidad que,
desde lo mds recéndito de la ciénaga de La Matuna en Cartagena,
organiza y lidera a un grupo de seres humanos que arremete contra
el gobierno colonial esclavista y le asesta varias derrotas.

Elotro ejemplonoslo presentalahistoriadoraJane Landers, quien
nos cuenta cémo en el siglo XVII en Cartagena esclavos urbanos y
cimarrones fraguaron un complot contra el gobierno colonial:

Animados por esta proteccion supranatural, apenas un mes después
de la visita del padre Zapata a Matuderé, los cimarrones atacaron y

44. Pueblos africanos que durante el siglo XVI 'y, atin hoy en dia, habitan las costas
guineanas.
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derrotaron a un escuadrén de 60 espafioles. Los cimarrones tomaron
lasarmasdelosespafiolesy mandaronal gobernadorde Cartagenalas
«partes bajas» del capitan (2002:190).

Ahora bien, en los dos casos anteriores la resistencia aparece ex-
presadaen suformamasradical, esdecir, mediante eluso delafuerza
ylaviolencia como un acto digno para revertir, para negar el destino
cruel que el otro o la otra, el blanco o la blanca esclavista, queria im-
ponerle. Esta reaccion supuestamente violenta por la vida, si bien
muchas veces fue espontanea, individual, heroica y desarticulada,
en otras ocasiones fue el fruto de una planificacién, de una organi-
zacién que estaba en sintonia con los recursos con los que contaban
los y las afrodescendientes en esos momentos. En ese sentido, el ser
compaiferos y compaifleras de tribulacion, el ser conscientes de que
otros y otras padecen lo que «yo estoy padeciendo», y que dicho pade-
cimiento es gratuito, injusto, se constituy6 en el mejor recurso ani-
micoy sicoldgico, aglutinador de voluntadesdesgraciadas dispuestas
aluchar porlavida.

Sin embargo, la resistencia no siempre se expresé de esta manera
tanradical, tan frontal. A menudo, el yla esclavajugaban con suamo,
aletargando su rendimiento, fingiendo ser personas negras buenas,
mientras a hurtadillas conspiraban en su contra.* En otros casos, al
ver que su destino no cambiaba, optaron por la muerte antes que se-
guirenelinfierno delaesclavitud. Esta forma derebelién, aligual que
lasanteriores, correspondia aun afdn por vivir como seres humanos,
es decir: a) perteneciendo a una comunidad; de ahi la necesidad de
formarpalenques, desarrollando relaciones sociales bajoun minimo
de horizontalidad; b) tener una familia, reproducirse libremente; c)
gozar de autonomia; d) poder vislumbrar un futuro de vida humana;
e) poder contar, construir y reconstruir su historia como ejercicio de
resistencia, deindependencia cultural frenteauna culturadominante
que en unos casos borraba su pasado y en otros lo calificaba como

45. Al respecto, resulta interesante la definicion que Michel De Certeau da a este
proceder como: «procedimientos y ardides elaborados téctica y artesanalmente
por los consumidores para crear un ambiente antidisciplinar» (2004: 245-246). El
ejemplo que De Certeau toma es el de los indios dentro del sistema colonial.
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negativo, sin ningtin esplendor, confuso, inteligible soloalaluzdeun
analisis histérico lineal, en donde tanto su pasado como su presente
eran vistos como etapas histéricas inferiores al desarrollo histérico
dela civilizacién dominante.

Una vez terminada la esclavitud en el continente americano, al
menos en su forma legal, y como fruto de las diversas formas de re-
sistencia construidas por los negros esclavizados durante el periodo
colonial, muchos de susdescendientes, al seguir sufriendolanegacién
desuhumanidadatravésdelapervivencia de los multiples prejuicios
coloniales y del ordenamiento social, politico y econémico adverso
a su existencia, continuaron reflexionando sobre el sentido de su
vida, sobre el lugar que ocupaban en la sociedad. Esta reflexién de
tipo existencial produjo cambios enla manerade sertantodelosylas
afrodescendientes como de la sociedad en su conjunto. Cambios que
podemos valorar como positivos para la humanidad y que abonaron
el camino para que el discurso de lo afro emergiera.

Dado quelaabolicién delaesclavitud no signific6 laincorporacién
delnegroalasociedad ensu calidad de personahumana, de ciudadano
enpiedeigualdad conelresto delapoblacidn, suresistencia continué
evidenciando su voluntad de vivir. En esta circunstancia, su lucha
empiezaa mutar, enlamedidaen que, de manera sorprendente, estos
seres humanosa quienes por siglos seles habia expoliado, negandoles
todolo que permitiera el desenvolvimiento de unavida digna, enun
esfuerzo titdnico se apropiaron de los elementos mas refinados de
la cultura de élite, para resistir y criticar el orden imperante, para
denunciarlasinjusticias, lasangustias que dicho ordenlesinfligia,y
paramostrar suyo. Fueasicomo enlasdiferenteslatitudes de América
surgieron personajes que desde la poesia, lamusica, lanovela, las cien-
cias sociales y el liderazgo politico no solamente desenmascararon
las realidades de una discriminacién imperante, sino que ademas
hicieron toda una reafirmacién de sus valores culturales, toda una
produccion epistémica de gran valor que por mucho tiempo ha estado
fuera de la institucionalidad.

Aunque muchasde estasluchassedieroninicialmente utilizando
la categoria de negro como autoidentificacién, considero pertinen-
te aclarar que en ese uso se estaba efectuando todo un ejercicio de
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transvaloracién, es decir, toda una mudanza de sentido, tanto de la
cosa negra como de la representacion de los seres humanos a los que
se llamaba bajo esa categoria. Es desde este paso inicial de transva-
loracién que se entienden los primeros esfuerzos por reafirmar los
valores culturales étnicos dela poblacién afrodescendiente; todauna
labor que podriamos ejemplificar aun mas a través de laletra de can-
ciones como la siguiente: «estrellita, qué linda eres, quién te pudiera
alcanzar. Dicen que lo negro es feo, yo digo que no es verdad, porque
los mejores besos se dan en la oscuridad».*®

Ahorabien, mas alld del hecho de que laletra dela cancién recién
citadafuera concebida durante la segunda mitad del siglo XX, su sen-
tido nos permite tener idea de la manera como el discurso de lo afro
tuvo sunacimiento, su punto de partida, enlosjuegos transvaldricos
que empez6 a realizar la misma poblacién negra, que, no contenta
con el discurso hegemdnico que identificaba a todo aquello que se
denominaba negro con lo malo, bajo, daiiino, impio, feo, contrapone
una postura politica que pasa a cambiar esta valoracién y configura
un discurso desde donde lo negro es considerado algo bueno, gran-
dioso, bello, digno.

Sin embargo, comoya se indicd, este juego transvaldrico es solo el
preambulo, el paso inicial de lo que es el discurso afro. Un discurso
que es el resultado de toda una serie de reivindicaciones y de actos
interpelativos; es decir, de justas exigencias y creaciones culturales
quediaadiahavenidohaciendolapoblacién afrodescendiente enlas
diferentes latitudes del mundo, expresando su voluntad de vida. Es
por eso que a continuacién trataremos de mostrar de manerasucinta
cémo este nuevo discurso se fue configurando entre la transvalo-
racién de la categoria de negro y la constante tensiéon de autodeno-
minarse negro o afro. Para ello, tomaremos como referentes clave
los planteamientos de algunos lideres e intelectuales afro, quienes
pueden ser tomados como personajes que, por la magnitud y calidad
de su pensamiento, tuvieron gran influencia en la formacién de esta
nueva forma discursiva.

46. Orquesta Recopilacion de Venezuela, Estrellita, 1982.
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Aunque la influencia de todos los personajes que trataremos ha
sido de gran importancia, hablar de influencias especiales o claves
no es descabellado, en el sentido de que los movimientos y voces que
emergieron dentro de unos lugares que por su ubicacién geopolitica
han sido catalogados como centros, en contraste con la periferia,
lograron captar la atencién del mundo entero, haciendo que el pro-
blema del racismo, la discriminacién y el colonialismo empezara a
figurar -aunque de manera muy timida, pero significativa- dentrode
laagendadelosproblemas que lahumanidad debia solucionar. De ahi
la mencién especial que debe recibir el movimiento estadounidense
delnacionalismonegro delosafios cincuenta, sesentay setenta, que,
en términos politicos, se preocupaba por mostrar la riqueza cultural
de la comunidad negra. Las acciones de muchos de estos movimien-
tos son claves para entender cuestiones como: la desacreditacién del
colonialismo;lavisién dignificante que durantela segunda mitad del
siglo XX tuvieron las personas africanas sobre si mismas; la trans-
valoracion del término negro;*” la configuracion del discurso afro-
norteamericano**como resultado de la radicalizaciéon del discurso

47. En este sentido, para tener presente un caso puntual, se puede destacar la in-
fluencia ejercida por los movimientos estadounidenses que tenian como consignas
«elorgullo negro»y «lo negro es bello» sobre el Movimiento de Conciencia Negra de
Sudafrica, liderado por Stephen Biko. Antes de morir en 1977, a causa de una brutal
paliza propinada por las fuerzas del Estado al momento de ser encarcelado por Ul-
tima vez, Biko declaré en su libro Escribo lo que me da la gana como se sentia iden-
tificado con la comunidad negra estadunidense: «recordaba la importancia que
ejercieron los ritmos del soul de la musica afroamericana que habian tenido gran
éxito y repercusion en las comunidades negras del resto del mundo, porque podian
entender el verdadero significado encerrado en dichos ritmos: ‘Dilo alto: soy negro
y estoy orgulloso de ello’» (Citado por Barrios 2002: 261).

48. También es importante destacar cémo la labor politica de personajes como
Malcolm X da forma a la configuracion de la voz continental afroamericano, comun-
mente asociada a la poblacién afro- norteamericana. Sin embargo, el 28 de junio
de 1964 en Harlem, Nueva York, Malcolm organiza la primera reunién publica de
la Organizacién de la Unidad Afroamericana (OAAU); alli, luego de pasar muchas
semanas en Africa y recibir informacién acerca de cémo las naciones africanas in-
dependientes decidieron crear la Organizacién de la Unidad Africana para combatir
el colonialismo y la explotacién, decide: «tratar de hacer lo mismo aqui en Estados
Unidos entre los afroamericanos que han sido dividido por nuestros enemigos». Es
en ese momento que Malcolm habla de afroamericano como una voz continental:
«porque cuando decimos afroamericanosincluimos a toda persona en el hemisferio
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negro. También habria que anotar que las acciones emprendidas por
este movimiento dieron un gran impulso para el surgimiento del
discurso francoantillano de la negritude. Cesaire llega a expresarlo
de este modo:

Porque hade saberse, o mejor hadereconocerse, que esaqui, en Estados
Unidos, entre vosotros, donde nacié la negritud, la primera negritud
fue la negritud estadounidense. Tenemos para con estos hombres
una deuda de reconocimiento que es necesario recordar y proclamar
(2006: 89).

Aloinmediatamente anterior se suma (yasuvez, en gran medida,
es consecuencia)latercera conferencia contra el racismo, la discrimi-
naciénracial, la xenofobiaytodaslasformas conexas deintolerancia,
que se celebr6 en Durban entre 31 de agosto y el 7 de septiembre del
2001. Esta conferencia se constituye en el momento clave de articu-
lacién global del discurso afro. Es por ello que luego de analizar los
diferentes planteamientos de algunos lideres e intelectuales afro,
reservaremos un espacio para estudiar el significado de dicha confe-
rencia dentro de lo que ha sido la formacién de este discurso.

occidental que sea de ascendencia africana. Sudamérica es América. Centroaméri-
caesAmérical...]. Cualquier persona en Sudamérica que sea de ascendencia africa-
na es afroamericana. Cualquier persona en el Caribe [...] que tenga sangre africana
es afroamericana. Si estan en Canaday tienen sangre africana son afroamericanos.
Si estan en Alaska, aunque se llamen esquimales, si tienen sangre africana, son
afroamericanos» (Pathfinder,1993: 88).



Capitulo 5

Candelario Obeso

Candelario Obeso, poeta momposino de humilde condicién, nacido
el 12 de enero de 1849, es considerado por los criticos literarios como
precursor de la poesia negra en Colombia e Hispanoamérica.

Obeso se diferenci6 de los poetas negristas o afroantillanos de la
primera mitad del siglo XX, quienes movidos por el vanguardismo
(Luis Pales Matos, Emilio Ballagas) y el influjo del marxismo (Nicolas
Guillen) tomaron como tema de inspiracién para sus nuevas creacio-
nes poéticas el mundo del negro, por considerar que poseia elemen-
tos inspiradores para crear una ruptura frente a las viejas formasy
férmulas del canon literario dominante. En este sentido, la vida de
los y las negras, de los y las africanas, se convirtié en un referente
que les permitia a estos poetas acercarse a la comprensién de lo que
para ellos era una vida sencilla, humana, autentica, en oposicién a
la artificialidad del mundo blanco civilizado. En contraste con estos
poetasnegristas, para quienes el interés por elmundo delaspersonas
negras fue una moda exdtica y pintoresca, un medio para explicar la
formacién de sus identidades nacionales y, a su vez, para explicary
denunciar los males de la lucha de clases, la poesia de Candelario
Obeso es una imagen intima del negro; representa la voz de quien
desde adentro habla colocando en primer plano su humanidad, sus
angustias, el sentimiento étnico, elementos que se constituyen en la
razén por la cual Obeso es un referente obligatorio a la hora de com-
prender el nacimiento del discurso afro.
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Lejos de serunamoda, el tema de lo negro en Candelario Obeso es
un genuino compromiso que brota de lo mas profundo de su ser: la
expresioén de una conciencia critica que confronta el discurso domi-
nante de la época, embelesado en mostrar cémo la herencia cultural
europea se habia encarnado en el modo de vida de los criollos, los
mestizos capitalinos. De ahi que Laurence E. Prescott, en su obra Can-
delario Obeso y la iniciacién de la poesia negra en Colombia, manifieste:

Como bien se puede imaginar, en su inmensa mayoria los poetas y
escritores colombianos no eran ni negros ni mulatos ni indios, sino
personas de familia procedentes de un linaje europeo y que se identi-
ficaban con la cultura espafiola trasplantada a América. Sefialaba el
critico espafiol Juan Valera (1824-1905) esta misma realidad en una de
sus famosas Cartas americanas: «lasideas, los sentimientos, el habla,
la religién, las costumbres y tradiciones importadas de Espafia por
las que vinieron a fundar la colonia, persisten, pues, y son tenidas en
gran veneracién. Son como los dioses penantes, que no ahuyentaron
nila revolucién ni la guerra de independencia contra la metrépoli,
ni las ulteriores guerras civiles». No extrafia, pues, que la vida, los
valoresy los sentimientos de la poblacién de ascendencia africanano
fueran -especialmente en la poesia- asunto comun en la literatura
colombiana. Asi, letocariaal poeta Candelario Obeso-negro, costefio,
de cunahumilde-presentara Colombia unaimagen intimadelnegro
y comunicar -con la voz autentica de este- el dolor, el orgullo y las
esperanzas del pueblo negro colombiano (Prescott, 1985: 60).

Precisamente, esto eslo quele daoriginalidad ala obrapoéticade
Candelario Obeso: ser el primer hombre de cuna humilde que desde su
punto de vista, desde su horizonte reflexivo, el de un hombre negro,
examinala sociedad colombiana, cuentalas vicisitudes de su pueblo
negroyde suyo particular, ganando en su momento cierto reconoci-
miento (masno el merecido) entre los circulosintelectuales, atal pun-
to que el erudito de lenguas antiguas y modernasllamado Venancio
Gonzalez Manrique, luego de prologarlos Cantos populares de mi tierra
(1877), junto con un periodista de la época, declar6 que: «las poesias
de Obeso eran de un género muy original y enteramente nuevas entre
nosotros» (Prescott, 1985: 64). Aunque dicho reconocimiento en rea-
lidad fue infimo: a pesar de haber sido nombrado interprete nacional
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enPanamad por el presidente Manuel Murillo Toro (1872-1874), a pesar
de haber recibido el grado de sargento mayor luego de participar en
labatalla de Garrapata (1876), a pesar de haber sido nombrado cénsul
en Francia (1881) por el presidente Rafael Nuiiez, a pesar de haber he-
cho notables traducciones del alemdn al espafiol -poesias de Johann
Wolfgang von Goethe- y del inglés al esparfiol -poesias del nortea-
mericano Jonathan Lawrence y del Otelo de Shakespeare-, a pesar
de su traduccidén al castellano de Nociones de tdcticas de infanteria, de
caballeriay de artilleria, escrita por Ledn de Sagher, teniente de infan-
teria belga, a pesar de todo ello, el reconocimiento de la aristocracia
colombiana a Candelario Obeso no fue proporcional a su gran labor.
Alrespecto, nos dice Prescott que cuando Obeso publicé su obra mas
importante (Cantos populares de mi tierra):

desafortunadamente el poeta vio nuevamente estrelladas contra el
muro delasilenciosaindiferencia,ignoranciaaristocraticayarrogan-
cia regionalista sus ilusiones de ganar un grado de reconocimiento
(social) y de recompensa digno de sus esfuerzos y talentos (1985: 65).

Es la poesia de Obeso fruto y testimonio no solo de la atribulada
existenciadeun serinvisibilizado, agobiado porla muerte prematura
de sus dos tinicos hijos y desdichado en el amor por el desdén de una
mujer blanca que no lo acept6 por el color de su piel; es también fruto
y testimonio del sentir, dela situacién vivencial del pueblo afrocolom-
biano, tanto dela costaatlantica como del pais en general. Asipues, en
unpoema como arié se puede apreciar el sentir de un hombre de origen
campesino, habituado al paisaje delamar,unhombre queademasde
extrafiar sutierranativa pondera ese modo de vida (campesino) que el
discursodominante -blanco-mestizo citadino- calificé como barbaro,
opuesto albuen desarrollo humano. Sise tiene presente que para esos
momentos un gran porcentaje de la poblacién afrodescendiente vive
enlossitios masrecénditos del pais, enlasorillas delosrios que otrora
fueron minas, en puebloslejanos que se habianido formando a partir
delos palenques, en fin, apartados de todo aquello que les recordase
los dias de esclavitud, sin duda calificaremos las palabras de Obeso
como elresultado de una coherencia poéticaadmirable, cuya reivindi-
cacién delavida campesinaylanostalgiayalegria porlatierranatal
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no son otra cosa que el simbolo de lalibertad, de afirmacién por una
vida sencilla y digna de vivir. Esto reafirma la idea de que la poesia
de Obeso es poesia negra, es una voz que recoge en su canto poético
parte del sentir del pueblo negro campesino de aquel entonces, como
bien se expresa en pasajes como los de Canto der montard (1) y Arié (2):

Etavira solitaria
Que aquillevo,
Con mijembraicon mis'hijo
I'miperros,
No la cambio poclavira
Relopueblos|...]
(2) Ya me voire aqui eta tierra
A minativa morada;
No vive er peje richoso
Fueraérma!|.. ]

Aqui er probe campesino
Vive en trijte solerd
Muy rijtante der que vive
Juntoarmal...].

Aqui er ojo se fatiga
Re un ejperto contempla
jcuanta é varia la hecmosura
Relama...

Ya me voy re aqui eta tierra
A minativa morada;

Er corazon é mé grande
Junto ar ma.

En estos pasajes se hace evidente no solo elamor porlatierranatal,
sino también la reivindicacidn de la vida campesina. Obeso es claro
en presentar la sencillez y la hermosura de la vida campesina como
elemento esencial de suidentidad, y, alavez, comounaformadevida
que brinda refugio contra la turbulencia de la vida citadina y contra
todo aquello que puede minar su paz, su tranquilidad y su libertad.
En versos como los del Canto der montard esta preocupacién se hace
mas evidente:
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;Quieren la guerra
Con lo cachacos?
Yo no me muevo,

Reaqui e mirancho;...

Siacguno intenta

Subialoarto,

Comoloindicamosenlineasanteriores, al serla esclavitud un mal
recuerdo, una herida todavia viva en la mente no solo de Obeso, sino
de todos los afrodescendientes de la segunda mitad del siglo XIX, el
vivir en paz, el resguardar su libertad, se convierte en su principal
preocupacién; preocupacion que una vez tomada la decisidén de no
abandonar la vida del rancho campesino logra ser mitigada.

No contento conlareivindicacién delavida campesina como sim-
bolo delibertad y de vida sencillay digna, Obeso se atreve a mostrar
a la sociedad colombiana de aquel entonces que los mas sublimes,
bellos y variados sentimientos en torno al amor no le eran ajenos al
negro, al boga del rio Magdalena, contradiciendo de esta manera los
prejuicios aristocraticos de la época, bajo los cuales se representaba
alnegro como un ser sumamente violento, como un semental despro-
visto delas angustias, sutilezas y rituales amorosos que acompafian
las relaciones entre el hombre y la mujer. Contrario a esta represen-
tacién, en un poema como Cancion der boga ausente, Obeso deja en
claro que los sentimientos profundos en torno al amor no les eran
ajenos a los negros.

Qué trijte que etd lanoche,
Lanoche qué trijte etd;
No hay en er cielo una ejtrella
Remad, rema

Lanegrare miarmamia,
Mientras yo brego en la ma,
Bafiao en surd por ella,
;Qué hard? ;Qué hara?
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Tar vé por suzambo amao
Doriente sujpirara,
O tar vé ni me recuerda...
iLlord! iLlora!

Con acte se abranda erjierro,
Se roma la mapana...
Cojtante y ficmej la penaj;
iNo hay m4, no hay ma!

Qué ejcura que etd la noche,
Lanoche qué ejcura etd;
Asinaejcura é la ausencia
iBogd, bogd!...

Podriamosdecir quelapoesianegra de Obeso esun claro ejemplo de
esavoz que expresasuvoluntad devidamadasalld delaincomprensién
del mundo aristocratico blanco-mestizo; una voz que valiéndose de
finos rudimentos intelectuales expresa a través de versos una viva
resistencia al discurso dominante, que desde siglos atras lo venia
definiendo cémo la encarnacién del mal, el mejor ejemplo de la bar-
barie. En franca oposicién con estas definiciones, la voz de la poesia
negraobesianaeslavoz que muestralariqueza de ese mundo proscrito
poreldiscurso hegemodnico, eslavoz vigorosa, despierta que yano se
defineasimismaapartirdelavozdelotro, sinoapartir de sus propias
experiencias, de sus sentires, de lo que ven sus ojos y dice su boca.



Capitulo 6

W. E. B Du Bois

Con un tono ya no eminentemente poético como el de Obeso, sino
mads bien con un tono que surge de fusionar de manera magistral
el andlisis de las ciencias sociales con la sensibilidad de un literato
y la entrega de un lider politico, se levanta otra voz de resistencia y
reexistencia, que se niega a ser definida bajo el discurso dominante,
que expresa suvoluntad ylavoluntad de vida de un pueblo sufriente.
Estaeslavozde W.E.BDuBois, unareferencia obligatoriaalahorade
comprender el nacimiento del discurso afro, pues en élse perciben de
maneratempranalascoordenadas hacia donde apunta este discurso.

Desde la particularidad de la sociedad estadounidense de finales
del siglo XIX y mediados del siglo XX, Du Bois (1868-1963) emprende
laloable tarea de revelar la riqueza cultural afronorteamericana. En
dicha tarea, Du Bois da cuenta de las luchas por las que el negro ha
tenido que pasar alolargo de su existencia: primero como esclavoy
luego como hombre y mujer libre.

Pese a que el horizonte reflexivo desde donde Du Bois alza su voz
eslarealidad norteamericana, masprecisamentelarealidad delnegro
surefio dedicado al cultivo de algoddn, la aplicabilidad de muchos
de sus conceptos es de escala global, ya que dan cuenta de las situa-
ciones existenciales que vivian (y, ;por qué no?, que viven) muchos
afrodescendientes en todo el mundo. Hablar de Du Bois es hablar
del padre del panafricanismo, del hombre que organizé los primeros
cinco congresos panafricanistas, desdelos cuales denuncié con mayor
resonancialoinhumano del racismoylasegregacién, lapobreza dela
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poblacién afro. Hablar de DuBouis eshablar deunhombre que en 1945
critica confirmezala CartadelasNaciones Unidas por no oponerse al
colonialismoynoser claraconrespecto alosderechosinternacionales
de los pueblos africanos. Hablar de Du Bois es hablar de un intelec-
tual, de un lider politico afro que critic6 con vehemencia la politica
internacional estadounidense manifestando que: «Ninguna nacién
nos amenaza. Nosotros amenazamos al mundo» (Du Bois, 2001: IX).
Hablar de Du Bois es hablar de ese lider afro que luego de su prolija
carrera, luego de tener didlogos con importantes lideres politicos
internacionales -como Nikita Krhruschev- en la dltima etapa de su
vida (1952), adopta claramente una posicién de izquierda.

En Las almas del pueblo negro,* Du Bois, a través de la metafora del
veloydeladoble conciencia, nos brinda unbuen ejemplo de cémo los
y las afrodescendientes han luchado por ser reconocidos como seres
humanos, como «colegas del reino de la cultura», después de haber
sido esclavizados. Unaluchallena de vicisitudes que Du Bois plantea
en estos términos:

Elnegro es una suerte de séptimo hijo, nacido con un velo y dotado de
una doble vista en este mundo norteamericano: un mundo que no le
brinda verdadero auto reconocimiento, sino que solo le permite verse
atravésdelarevelaciéon de otromundo. Esunaimpresiéon peculiar esta
doble conciencia, esta sensaciéon de mirarse a uno mismo a través de
losojos deotro[...]; uno siempre percibe su dualismo, norteamericano
y negro, dos almas, dos modos de pensar, dos luchas, dos luchas irre-
conciliables, dos ideales antagbnicos en un cuerpo oscuro (2001: 7).

Las palabras de Du Bois evidencian una de las preocupaciones
capitales sobre las que se ird construyendo el discurso de los afro-
descendientes: «el mirarse uno mismo a través de los ojos del otro»,
el haber interiorizado el discurso desde donde tradicionalmente
se le habia definido como negro, barbaro, subhumano, un ser feo y
despreciable. Aligual que muchoslideres afro del siglo XX, Du Bois
identifica este problema como un gran escollo, como algo que debe

49.Vale lapenaaclarar que este libro es la recopilacion de diversos ensayos, andlisis
o reflexiones que Du Bois hizo a lo largo de su vida.
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solucionarse a la hora de buscar un minimo de organizacién en la
lucha por los derechos civiles de la poblacidn negra en las diferentes
partes del mundo. Mirarse a través de los ojos del otro era para Du
Boislaasimilacién por parte delnegro delamiradaracista delhombre
blanco; asimilacién que conlleva al desprecio de simismo, a su auto-
destruccioén, alavergiienza de sus semejantes, aceptando de manera
pasivalaandanadade prejuicios contra si mismo, lo cual significaba
la aceptacion del orden imperante, un plegarse de manera acritica a
lasideasracistasyluego dormitar bajo el encanto de su suave canto,
parafinalmente constatar que «jsoy norteamericano, peronegro!, es
decir, jun paria en esta naciéni» Todo un sentimiento de extrafieza
y desazén que Du Bois percibié como existente en lavida delosylas
afronorteamericanas,yquedeigual maneraloirdnapercibir muchos
y muchas intelectuales y gente del comtn de diferentes contextos
afrodiasporicos.

A partir de esto, Du Bois concibe la lucha que deben emprender
losy las afronorteamericanas; una lucha fatigosa por:

Alcanzarunaadultez autoconsciente, de fusionar su doble identidad
paralograruna mejor ymasreal. Enesta fusiénno desea que se pierda
ninguna de sus antiguas identidades. El negro no africanizaria a los
Estados Unidos, ya que este tiene demasiado que ensefiar al mundo
y a Africa. El negro no blanquearia su espiritu negro en un aluvién
de norteamericanismo blanco, pues sabe que la sangre negra posee
un mensaje para el mundo. Solo desea posibilitar que un hombre sea,
alavez, negroy norteamericano, sin recibir maldicionesy salivazos
de sus congéneres, sin que las puertas de la oportunidad se le cierren
bruscamente enlasnarices. Este es, pues, el final de susluchas: serun
colega en el reino de la cultura, escapar tanto de la muerte como de
la desolacién, controlar y utilizar lo mejor de sus energfas y su genio
latente (2001: 8).

Esteanhelo del pueblo negronorteamericano del que habla DuBois
no es otra cosa que voluntad de vida que se expresa de manera similar
en las reivindicaciones de los afrodiaspéricos ubicados en otros con-
textos, quienes, unavez conscientes de suimportante participaciénen
la construccién de las diferentes naciones del continente americano
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y sus Antillas, reclaman un trato digno de todo coautor de una obra,
esdecir: serreconocidos y recibir las retribuciones materiales que les
corresponden para poder tener un buen desenvolvimiento de susvidas
como seres humanos. Ser reconocido como «un colega en el reino de
la cultura» se convierte en un acto interpelativo, puesto que es una
justaexigenciaque hacenelylaafrodescendiente,yesundeberdelos
otros reconocer su trabajo en la formacién del mundo moderno (para
ser mas preciso, en la formacién del continente americano). Frente a
lahistoria delos Estados Unidos, Du Bois lo expresa en estos términos:

Aqui trajimos nuestros tres dones y los mezclamos con los tuyos: un
don de cuentoy canto, una suave y estimulante melodia en una tierra
mal armonizada y sin melodia; el don del sudor y la fuerza muscular
paravencer los paAramos, conquistar el sueloy colocarlas bases de este
vastoimperio econémico doscientos afios antes de que tus débiles ma-
nos pudieran hacerlo; el tercero, un don del Espiritu. En nosotros se ha
centrado la historia del pais durante tres veces cien afios [...]. Tampoco
nuestrodon del espiritu ha sido simplemente pasivo. Nos hemos entre-
lazado con la propia trama y urdimbre de esta nacién: hemos luchado
en sus batallas, compartido sus penas, mezclando nuestra sangre con
la suya, y una generacion tras otra ha pleiteado con un pueblo reacio e
indiferente [...]. Nuestro canto, nuestro trabajo, nuestro regocijo y ad-
monicién han sido entregados a estanacién en hermandad de sangre.
;Novalenestosdoneslaentrega? ;Y este trabajo yestalucha? ;Hubieran
sido los Estados Unidos lo que son sin su pueblo negro? (2001: 267).

En este sentido, podriamos decir que el reclamo y la exigencia ex-
presadas por Du Bois dejan entrever una postura integracionista®® en

50. Pese a lo plausible de esta interpretacién, de acuerdo con el pasaje citado y con
otra serie de planteamientos desarrollados por de Du Bois a lo largo de este texto,
podemos decir que, dada la complejidad de su vida y el desarrollo de su pensamien-
to a través de su existencia, esta postura integracionista muchas veces fue aban-
donada; un ejemplo de ello se da en 1933, cuando Du Bois «comienza a revaluar su
posicién sobre la segregacion en The Crisis. Profundamente pesimista acerca de las
perspectiva de la integracién y preocupado por los efectos de la depresion, aboga
por confiar en las instituciones negras separadas y en medidas econémicas y so-
ciales de ayuda propia». Al parecer, debido a los constantes linchamientos y demas
maltratos a los que era sometida la poblacion afronorteamericana, para 1934 Du
Bois «continua escribiendo editoriales sobre la segregacion y la estrategia de los
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laquelaspartesimplicadas se reconocen como coautoras de unaobra
o (para utilizar los mismos términos de Du Bois) en donde «el pueblo
reacion, después de verse confrontado, debe reconocer la participacion
del otro -del negro- en la formacidn de ese vasto imperio llamado Es-
tados Unidos. Estereconocimiento debe ser rebosante en dignidad, es
decir, sin la pretension habitual de aquel que sintiéndose poderoso,
dominante, le pide al débil que se incluya en lo que ya esta establecido
por élparapoder sujetarlo a suantojo, diciéndole en qué términosvaa
serreconocido sutrabajo, yademas, pidiéndole de manera cinicaresig-
nacién ante sus pérdidasbajo el supuesto de que en el juego politicolas
pérdidas son ineludibles y que, porlo tanto, alguien tiene que perder.

Ahora bien, ;como entender la formacion de esta postura inte-
gracionista en Du Bois? Se entiende a la luz de lo que fue su agitada
vida como intelectual, académico y lider politico afro. Una vida que
sibien estuvo llena delas contradiccionesy dificultades que para este
tiempo acosaban ala mayoria delacomunidad afronorteamericanos,
también es cierto que estuvo llena de grandeslogros que suscitaronel
reconocimiento no solo de suscorraciales, sino también de la poblacién
blanca tanto de Estados Unidos como de Europa: obtuvo titulos como
licenciado en Artes delaUniversidad de Fisk en Nashville, contan solo
21 afios, licenciado en Artes cum laude en Filosofia en la Universidad
de Harvard y alcanz6 el grado de master en Artes en Historia, a los
23 afios, y el doctorado en Filosofia, a los 28 afios, en esta misma uni-
versidad; dominé perfectamente el griego, el aleman y el latin; tuvo
amplios conocimientos en literatura clasica, ética, quimica, fisica 'y
matematicas; fue profesor de las universidades de Wiberforce, Pen-
nsylvania y Atlanta -en las que promovié diversos estudios sociolé-
gicos acerca de la poblacién negra—; fue el inico miembro negro de la
NAACP (Asociacion Nacional para el Avance de las Personas de Color);
fue secretario general del Movimiento del Nidgara (dedicadoalalucha
por los derechos politicos y econdmicos de los negros); preparé la En-
cyclopedia Africana, estudio histéricoy socioldgico de la vida de los negros
en el mundo; escribi6 para varios periddicos; viajo por diversos paises

negros, que elogiaban los aspectos positivos de la segregacién voluntaria y critican
la politica resueltamente integracionista de la NAACP como irreal, e inconsciente y
carente de orgullo» (2001: 301-302).
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europeos discutiendo acerca de las teorias raciales y la situacién que
vivian el yla afrodescendiente en su pais -por ejemplo, en 1911 asistid
en Inglaterra al Congreso Universal de las Razas-; fue organizadory
secretario ejecutivo del Primer Congreso Panafricano (1919).

Todos estos logros posiblemente llevaron a que Du Bois se conven-
ciera de la viabilidad de la convivencia entre blancos y negros dentro
de la democracia. El recorrido de su vida -en el sentido amplio- fue
lo que posiblemente lo llevé a pensar que para combatir el racismo y
la segregacion se necesitaba, entre otras cosas, de la buena voluntad
del blanco y de sus gobiernos para ver en el negro un ser humano al
que se le debe reconocer sus derechos politicos, econdmicos y civiles.
Alrespecto, recordemos que Du Bois en uno de sus ensayos, «Del alba
de la libertad», muestra cémo luego de la abolicién de la esclavitud
el gran problema que se presentaba a la nacién era la incorporacién
delnegro alasociedad en calidad de hombre libre. Entre las grandes e
innovadoras soluciones, se cred la oficina de libertos, organismo que
por ley estaba encargado de prestar la ayuda econémica, educativa
y social necesaria para el progreso e incorporacién del liberto a la
sociedad. Du Bois sefiala como por falta de buena voluntad de parte
delos gobiernos de turno para combatirla corrupciény contrarrestar
los intereses de diversos duefios de tierras, deseosos de abusar de los
exesclavos, la oficina de Libertos fracaso.

Ademads de la buena voluntad del hombre y la mujer blanca, Du
Bois seflalaba que en la lucha contra el racismo y la segregacién el
negro debia correr el velo, es decir, creer en si mismo y combatir los
malos efectos de la doble conciencia a través de dos «herramientas»:
primero, através de unabuena educacién. En un ensayo titulado «De
lasalasde Atalanta», DuBois expresa su opinion frente ala educaciéon
que debiarecibirla poblacidén negra debido a sureciente incorporacién
ala sociedad en condicién de hombres y mujeres libres:

;Lesensefiamos oficios o loseducamosen lasartesliberales? Ninguno
delosdosyambos: ensefian a los trabajadores a trabajar y a los pensa-
dores a pensar; hagan carpinteros de los carpinteros y fildsofos de los
filésofos, y petimetres delostontos. Tampoco podemos detenernosaqui.
No educamos a hombres aislados, sino a un grupo activos de hombres
-esmas, aun grupo dentro de otro. Y el producto final de nuestra edu-



LUIS ERNESTO VALENCIA ANGULO {107}

cacién no ha de ser un psicélogo o un albaiiil, sino un hombre. Y para
hacerhombres debemostenerideales, objetivos de viviramplios, puros
e inspiradores- no la sérdida obtencién de dinero (Du Bois, 2001: 95).

Con estas palabras Du Bois no reivindica una educacién aristocra-
tica; lo que hace es partir de la complejidad de la vida humana, de la
diversidad del mundo afronorteamericano, paraluego plantear quela
educacién apropiada es aquella que descansa en el cultivo de ideales
amplios. Ideales comolaverdad,labellezaylabondad,los cuales,asu
parecer, son los que en tltimas preparan al hombre y a la mujer para
alcanzar suverdadero objetivo, que es el vivir plenamente en armonia
con su entorno. Esto les aleja de la sérdida y mezquina idea de que el
objetivo en esta vida es la riqueza material.

Lasegunda herramienta de la que hablaba Du Bois es la organiza-
cién politica. Una organizacidn que debia reivindicar, tanto en Esta-
dos Unidos como en otras partes del mundo, el legado africano como
recordatorio de quelahistoria del pueblonegro noinicia conlatragica
vida del esclavizado, sino con latradicional vida del africano, quien al
colocar suspies en sueloamericano trasformé este continentey setras-
formo a si mismo.5* Una vez consciente de este antecedente histérico,
Du Bois considerd que lalucha por el reconocimiento de los derechos
de la poblacién negra debe tener como base el componente histérico,
como configurador de lasidentidades de los negros norteamericanos.
Sin embargo, estalucha debia darse en términos democraticos y pro-
pendiendo por launidad nacional, lo cual se puede inferir a partir de
las siguientes palabras: «mientras dure la guerra olvidemos nuestros
agravios particulares y cerremos nuestras filas hombro con hombro
con nuestros conciudadanos ‘blancos’ y con las naciones aliadas que
luchan por la democracia» (Du Bois, 2001: 294).

51. Al respecto, en el capitulo X de Las Almas del Pueblo Negro, titulado «De la fe de
los antepasados», Du Bois hace una caracterizacion sociolégica e histérica de la vida
religiosa de los afronorteamericanos. En dicha caracterizacion manifiesta: «pode-
mos hallar estos fundamentos si recordamos que la historia del negro no se inicié
en los Estados Unidos. Fue traido de un ambiente social definido: la vida poligama
en clan con la primacia de un jefey la poderosa influencia del sacerdote» (2001: 201).






Capitulo 7

Marcus Garveys

Junto a Du Bois hubo un sinntimero de lideres y lideresas politicas
e intelectuales afro que alzaron su voz para revelarse y resistir todo
aquello que degradaba el vivir de los y las afrodescendientes. Uno
de ellos fue Marcus Garvey, quien a lo largo de su vida no escatimé
esfuerzos por subvertir aquellas verdades desde las que el afro eran
definidos por los otros. Con el &nimo que caracteriza a un ferviente
intelectual, Garvey mostré un genuino compromiso con la defensa
delo afro, haciendo grandesy particulares esfuerzos por mejorar sus
situaciones existenciales. En Garvey el discurso de transvaloracién
delo negro se radicaliza. Veamos las posibles razones de esto:

A diferencia de otros lideres ylideresas que ayudaron a dar forma
aldiscurso afro, la conciencia criticade Marcus Garvey no estuvollena
delosgrandeslogrosydelreconocimiento académico del que gozaron
personajes como Du Bois. El de Garvey fue un pensamiento critico
forjadoal calor delosafanespropios de unlider politico contrahegemo-
nico, cuyapasion, enel sentido de entregaa unacausa, suscit6 diversas
reacciones que en ciertos casos lo llevaron a granjearse enemistades
por doquier. De la misma manera, podemos decir que Garvey fue un
lider politico que no gozd, para bien o para mal, ni del tiempo, ni del

52. Todos los datos y las palabras textuales acerca de Marcus Garvey fueron toma-
dos de la pagina web: www.black-king.net/biblioteca garvey.htm.ir a: «Do you speak
english? Black-king net also». Luego ir a: Hablas espafiol? Black-king net también.
Sin embargo, en las siguientes lineas el lector tendrd como referencia el afio en el
que se consultd la pagina (Garvey, 2010).
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cumulo de conocimiento teérico que posee un académico (hombre
o mujer de ciencia) para contrastar posturas, evaluar diversas ideas
o reflexionar de manera mesurada sobre el alcance de determinada
alternativa. El pensamiento de Garvey no fue el resultado de la sintesis
entre el papel del lider politico apasionado y el académico mesurado,
como lo fue, por ejemplo, el pensamiento de Du Bois.

Sin embargo, pese a su aparente lejania respecto del mundo aca-
démico, Garvey estuvo constantemente vinculado con el medio de
comunicacién masinfluyente de suépoca, la prensa, tanto en Jamaica,
sutierranatal-en donde desde muy tempranaedad (alos14 afios) em-
pezdatrabajarenunaimprenta-, como enlos Estados Unidos (1916), en
donde cred el periddico The negroworld, uno de los masleidos en Norte-
américa, el Caribey Africa. Esta particularidad, sumada al aprendizaje
que fue teniendo acerca de la historia de las personas africanasy sus
descendientes a través de sus viajes a Inglaterra, Costa Rica, Panama,
Nicaragua, Guatemala, Ecuador, Venezuela y Colombia, le permiti6 a
Garvey desarrollarunavisién mas amplia delosproblemas que aque-
jabanalapoblacién afroentodo elmundo. En muchos de estoslugares
Garvey no solamente estuvo de visita, sino que desempefié un verda-
dero liderazgo politico a favor de los menos favorecidos. Por ejemplo,
en Costa Rica fue expulsado luego de participar y liderar protestas en
pro de las mejoras sociales de los trabajadores de las plantaciones de
platano. En otros lugares, como Inglaterra, estableci6 toda una serie
de contactosy conversaciones con lideres del movimiento panafrica-
no, lo cual le permiti6 conocer de cerca los efectos del colonialismo.

Los anteriores aspectos posiblemente ayudaron a que Garvey fue-
se concibiendo propuestas acordes con la naturaleza de su liderazgo
politico, esdecir, soluciones pragmaticas que posibilitaran una mejor
vida a las personas africanas y a sus descendientes. Estas soluciones
respondian a los suefios y esperanzas que manifestaban de manera
inmediatay que Garvey, con loslentes del comunicadory el caracter del
lider politico carismatico que era, supo captar a tal punto que no solo
logré que muchos delosnegros® que escuchaban sumensaje creyesen

53.Bajo esta categoria es que realmente seda el desarrollo del pensamiento de Garvey.



LUIS ERNESTO VALENCIA ANGULO {m}

en si mismos, sino que también logré que la confianza en su persona
fuese tal que muchos lo considerasen un profeta, el «Moisés negro».

Deeste modo, Garvey vadelineando su propuesta politica, es decir,
sunacionalismo negro basado enla creencia de quelosylasafrodes-
cendientes debianbuscarunanaciénindependientey propia, lejos de
las naciones que el negros y blancos habian construido. Para Garvey,
Africaerael espacio apropiado por ser el lugar de origen de todos los y
lasafrodescendientes;lugaral que debiavolver para colonizaryllegar
a formar un imperio negro, una gran nacién africana.

Cuando Garvey hablaba de Africa como origen comiin tanto delos
africanosnativos como de losnegros americanosy caribefios, lo hacia
desde un enfoque esencialista, creyendo que por mas que hubiesen
vivido procesos histéricos diferentes, con dindmicas disimiles, las
diferencias entre ellos no existian. Para Garvey, todos los negros han
heredado de susancestros unos elementos constitutivos que han per-
manecido intactos a pesar del dinamismo del tiempo. Por lo tanto, es
la supuesta esencia afro, junto con sus tribulaciones, la que los hace
hermanos y los impele al regreso.

Un regreso que no tiene espera, puesto que Garvey, al igual que
muchosdelosafrodescendientes de esta época, veia con gran preocu-
pacién el hecho de que en los tiltimos afios Africa se habia convertido
en el gran galarddén de las naciones colonialistas, el cual se repartia
entrelos grandesimperios europeos que pretendian atoda costaam-
pliar su dominio. Ante esta rebatifia europea, muchos afrodescen-
dientes consideraron que eraun deber hacer algo. DuBois, comoyalo
indicamos, se pronuncié enérgicamente y levanto6 su voz de protesta
desdelos congresos panafricanos, confrontandoalas Naciones Unidas
por supermisividad frente al colonialismo. Garvey, por su parte, fue
mucho més atrevido e invité ala poblacién negra a «colonizar» Africa,
a unirse para liberar a la madre patria de las garras del invasor bajo
la consigna: «Africa para los africanos».

Desde este discurso liberador, Garvey deja ver los posibles sig-
nificados que Africa posefa para los y las afrodescendientes en este
momento. Desde una perspectiva politico-materialista, Africa era el
lugar que poseia grandes recursos materiales como oro, diamantes,
petrdleo, especias, etc. En este sentido, regresar a Africa seria recu-
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perar esos bienes preciados que pertenecen alosafrodescendientesy
que estos necesitany estan en capacidad de manejar para crear unas
condiciones materiales que les permitan vivir dignamente.

Desde una perspectiva politica-sentimental, «Africa es la madre
patrian®* que aglutinaelementos dispersos, esellugar en donde unavez
reinstalados el yla afrodescendiente su espiritu de desarraigo desapa-
recera, ya no se sentiran ciudadanos de segunda mano, extranjeros,
seres humanos sin valor, pese a que se les dice que pertenecen a una
naciény selesinvita a peleary a entregar suvida por ella. En este or-
den de ideas, unirse en pro de la colonizacién de Africa por parte del
negroylanegra eslaposibilidad de obtener el pleno desenvolvimiento
delavida, esla posibilidad de sentirse perteneciente a una totalidad
en la que se va a ser respetado y en la que desaparecera eso que Du
Bois llamé «doble conciencian, es decir, el sentimiento de extrafieza
y desazoén que a diario se siente. Garvey lo expres6 de esta manera:

Hablar sobre el gobierno es poco mas de lo que nuestra gente puede
apreciaren estejusto momento. Elhombre medio no piensade esa for-
ma, solo porque se ve como un ciudadano o un sujeto de algtin pais. El
parecedecir «;por qué lanecesidad de otro gobierno? Somos franceses,
ingleses o americanos». Pero nosotros los de la U.N.I. A (Asociacién
Universal Para el Mejoramiento del Negro) hemos estudiado seriamen-
te esta cuestion de nacionalidad entre los negros-esta nacionalidad
americana, esta nacionalidad britanica, esta nacionalidad francesa,
italiana o espafiola, y hemos descubierto que no cuenta para nada
cuando esanacionalidad entra en conflicto con el idealismo racial del
grupo que gobierna, cuando nuestrosintereses chocan con aquellosde

54. Siguiendo a Stuart Hall, podriamos decir que esta clase de discurso refleja una
forma de pensar la identidad cultural como «comunidad compartida», en donde
se coloca el énfasis en las experiencias histéricas comunes y los cédigos compar-
tidos que le dan sentido y coherencia como pueblo. De este modo, dentro de la
concepcién de identidad como «comunidad compartida» se enfatiza en la unidad
que aglutina las diferencias; una unidad «sustentadora que subyace bajo el pueblo
negro que la colonizacién y la esclavitud distribuyeron en la didspora africana [...].
De manera crucial, esas imagenes ofrecen una forma de imponer una coherencia
imaginaria sobre la experiencia de dispersiéon y fragmentacion, que es la historia de
todas las didsporas provocadas por la fuerza. Las imagenes logran esto mediante la
representacién o ‘imaginacién’ del Africa como madre de estas civilizaciones dife-
rentes» (Hall, 1999:132-133).
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la faccién gobernante, encontramos absolutamente que no tenemos
ningun derecho. En tiempos de paz, cuando todo estd bien, los negros
pasan tiempos duros, donde sea que vayamos, en donde sea que nos en-
contremos, teniendo esos derechos que nos pertenecen, en comun con
otros que reclamamos como ciudadanos, teniendo esa consideraciéon
que deberia ser nuestrapor derecho constitucional, por derecho de ley,
pero en tiempos de dificultad nos hacen parte de la causa, como pasé
en la ultima guerra, donde éramos socios, éramos negros britanicos,
franceses o americanos,y nos decian que debiamosolvidar todoenun
esfuerzo por la nacién (Garvey, 2010).

De estamanera,lanacionalidad en Garvey aparece como unvalor,
un ideal a partir del cual el hombre y la mujer valen como seres hu-
manos y a partir del cual el individuo y el grupo pueden realizarse,
protegerse. En el caso del afrodescendiente, y dada la naturaleza de
los fenémenos sociales relacionados con el racismo, la segregacién,
los constantes linchamientos, la miseria y demas injusticias socia-
les que minaban su voluntad de vida, dada la frontal hipocresia y el
cinismo con que los gobiernos trataban al afrodescendiente —unas
veces haciéndolos parte de la causa de la nacién y otras tratandolos
como enemigos, como parias-, Garvey opta por considerar que el lugar
que encarna la nacionalidad afro es Africa: alli el afrodescendiente,
seglin Garvey, se sentiria en casa, sin la doble conciencia que lolleva
a sentir que no pertenece a ningin lugar existencial.

Sentirse en casaimplicabasepararse dela mujerblancayelhombre
blanco, que no han sabido reconocer los servicios que el y la afrodes-
cendiente le han brindado a la humanidad. Asi lo expresaba Garvey
recordando momentos histéricos en los que la labor de los y las afro-
descendientes ha sido clave:

Cuando tantoslos hombresblancos se rehusabanaresponderelllama-
do,yseescondian detradsde cualquier excusa, 400.000 hombresnegros
estuvieron listos sin ninguna pregunta. Fue porque nos dijeron que
eraunaguerrade democracia; una guerrapor laliberacién dela gente
més débil del mundo. Nosotros escuchamos ese llamado de Woodrow
Wilson, noporque él nos gustase, fue porquelas cosas que él decia eran
de tal naturaleza que apelaban a nosotros como hombres. En donde
sea que la causa de la humanidad se levante necesitando asistencia,
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allf encontraran al negro siempre listo a servir. Lo ha hecho desde el
tiempo de Cristohastaahora. Cuando elmundo enterole diolaespalda
al Cristo, el hombre que decia ser el hijo de Dios; cuando el mundo gri-
taba: «crucifiquenlo»; cuando el mundo se le oponia y peleaba contra
él, hubo un hombre negro, Simén el cireneo, que levanto la cruz. ;Por
qué? Porque la causa de la humanidad apelo a él. Cuando el hombre
negro vio al sufriente judio, soportando bajo la pesada cruz, él estaba
dispuesto a ir en su asistencia y el cargé la cruz hasta las alturas del
Calvario (Garvey, 2010).

Para Garvey, «separarse de la mujer blanca y del hombre blanco» no
implicabaunaautarquia, unareclusiéon de simismo; estas relaciones
entre las partes sefialadas debian continuar, pero en otros términos.
Garvey visualizaba que una vez el pueblo afro colonizara Africa, las
relaciones se darian enunplano de horizontalidad en donde lamujery
elhombreblanco reconocerianlaautonomiayautodeterminacién del
pueblo afrodescendiente, viéndolo como un socio en la construcciéon
delacivilizacién humana. En este sentido, para Garvey, elotroylaotra,
la mujer y el hombre blanco, son necesarios para la existencia de los
afrodescendientes, como se puede interpretarapartir de sus palabras:

Elhombre blanco es tan necesario para la existencia del negro como
el negro para su existencia. Hay una relacién en comun a la que no
podemos escapar. Africa tiene ciertas cosas que Europa quiere, y Eu-
ropa tiene ciertas cosas que Africa quiere, y si un justo y equitativo
tratoledaacadaunoloque quiere, esimposible paranosotros escapar
a esto (Garvey, 2010).

Me atreveria a decir que mas alld de lo inverosimil que para estos
tiempos pueda parecernos una propuesta de esa magnitud, en ella
subyaciay subyace todo un potencial transformador delamentalidad
del y de la afrodescendiente; es una ferviente invitacién a sentirse
orgulloso de si mismo, a creer en si mismo. De este modo, laidea de
orgullo negro se convertiria en una de las banderas de Garvey y de
la UNIA (Asociacién Universal para el Mejoramiento del Negro), la
organizaciénliderada porél. Garvey, aligual que Du Bois, consuidea
de doble conciencia invita alos y las afrodescendientes a creer en su
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cultura, amirarlabelleza de surostro negro con sus ojos y no con los
ojos del hombre y la mujer blanca.

Pero creer en si mismo como derivado de su postura nacionalis-
ta no implicaba una predicacion del odio racial. Si atendemos a sus
palabras, facilmente nos damos cuenta de que su pensamiento era el
resultado de valorar los derechos del hombre (ser humano)y de creer
que estos debian ser aplicados atodoslosylasafrodescendientes. Asi
lo expresé Garvey:

Deseoremover estamalinterpretacién que hasido creada enla mente
de millones de personas alrededor del mundo en relacién a la orga-
nizacién. La U.N.I.A. se levanta por la mas grande hermandad; la
U.N.LA. se levanta por los derechos del hombre, no solo para negros,
sino para todaslasrazas[...]. La UN.L.A. cree no solo en los derechos
delarazanegra, también enlos delarazablanca,larazaamarillayla
razamarrén [...]. En vista del hecho de que el hombre negro de Africa
ha contribuido al mundo tanto como el hombre blanco de Europa, y
el hombre amarillo y marén de Asia, nosotros los de UN.I.A. deman-
damos que laraza blanca, amarillay marrén den al hombre negro su
lugar en la civilizacién mundial. Pedimos nada mas que el derecho
de 400.000.000 de Negros. No buscamos, como dije anteriormente,
destruiroromperlasociedad o el gobierno de otrasrazas, pero estamos
determinadosaque 400.000.000 denosotrosvanaunirseparaliberar
nuestra madre tierra de las garras del invasor (Garvey, 2010).

Ademadsde creerenlavalidezdelos derechos del hombre, debemos
especificar que enlos planteamientos de Garvey hay una firme creen-
ciaenlavalidezdelos principios democraticos, lo cual controvierte la
acusacion de que su proyecto nacionalista era enrealidad la expresion
soterrada de una postura totalitaria que se hacia evidente en el tono
desusarengasyensussupuestasansiasdeinfluirmiedo enlosdemas
a través de sus multitudinarios desfiles cuasi militares desplegados
por las calles neoyorquinas. Considero que estas acusaciones que
circularon con gran fuerza durante la segunda mitad del siglo XX,
alentadasen gran medidaporlaspotenciasimperialistasinteresadas
enmantenerlas condiciones de sometimiento de los paisesafricanos
y de la poblacién afrodescendiente, enemigas de cualquier discurso
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emancipador, pasan poralto elhecho de que, enelafan de defenderse
delos constante linchamientos y demas ataques violentos de los que
eran victimas los y las afrodescendientes, Garvey, al igual que otros
lideres® afro, consideré valida la legitima defensa, la necesidad de
mostrarse como un grupo organizado presto a defenderse. No obs-
tante, masalla de estainterpretacién personal, lo cierto es que los dis-
cursos del mismo Garvey nos entregan los elementos para valorar su
posturadentro delacreenciaenlos principios democraticos. Veamos:

Noserfaira Africaconel fin de ejercitar un extra-liderazgo sobre los na-
tivos, sino que serd el propésito dela Asociacién Universal dela Mejora
del Negro establecer en Africa una cooperacién de hermandadla cual
hard que los intereses del nativo africano y del americano y del negro
caribefio seaigual yuno solo, esdecir, nosotros debemos entrar en una
asociacién comun para construir Africa con los intereses de nuestra
raza. [...] y cualquier negro que espera que él sera asistido aqui, alli o
dondequiera por la Asociaciéon Universal de la Mejora del Negro para
ejercitarunasuperioridad altanera sobre sus compafieros de su propia
raza, estd en un error tremendo [...]. En Américay el Caribe, tenemos
negros que se piensan por encima de sus compafleros, a causa de ello
piensan que cualquier reajuste en los asuntos de laraza se debe poner
ensusmanosparaasiejercitar un controlautocraticoy despético como
otros nos han hecho por siglos. Digo otra vez, seria recomendable que
tales negrosalejasen sus manosy mentes de la popularidea de coloni-
zara Africaparaelinterés delarazadelnegro|...]. Nosotros deseamos
ayudarles a construir Africa como Imperio Negro donde cada hombre
Negro, haya nacido en Africa o en el mundo occidental, tenga la opor-
tunidad de desarrollar sus propiaslineasbajola proteccién delas méas
favorables instituciones democraticas (Garvey, 2010).

Podriamosdecir que estas sonalgunas delasideas masrelevantes
del pensamiento de Garvey, quien desde su particular liderazgo fue
prefigurando unatendencia dentro del discurso afroamericano; una
tendencia que a menudo ha sido catalogada de radical, independen-
tista, nacionalista, revolucionaria; unatendencia que, porunlado, se

55.Unodeestos casos es el de Malcolm X, el cual trabajaremos en las siguientes lineas.
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va a ver reflejada en el pensamiento de uno de los lideres afroameri-
canos masinfluyentes de mediados del siglo XX, Malcolm Little, mas
conocido como Malcolm X, pero que, por otro lado, vaa contrastar con
los planteamientos de otro gran lider, contemporaneo suyo, Martin
Luther King. Dos lideres cuyo impacto en la trasformacion de los va-
lores y las instituciones sociales estadounidenses y de otras partes
del mundo esinnegable. Doslideres cuyas palabras, por su ubicacién
temporal —por ser parte de aquel mundo que se empez6 a configurar
después de la Segunda Guerra Mundial y los diversos movimientos
de protesta entorno al colonialismo-, pasarian a revestirse del brillo
propio de esa época, conlaimpronta particular de cadauno, pero bajo
el denominador comun de pertenecer a una época de cambios, una
épocaenlaquelavozdelosliderespolitico-culturalesylasaccionesde
los movimientos sociales pasarianalahistoria por sucapacidad dein-
fluirenlavida cotidiana de un sinniimero de generaciones venideras.

Esto fuelo que hicieronlas palabras de Martin Luther King y Mal-
colmX, influirenlavidadiaria de muchas generaciones, transformar
losvaloresylasinstituciones sociales del mundo dela segunda mitad
del siglo XX en relacién, de manera mas especifica, con el racismo,
con la mirada que se tenia hacia los afrodescendientes, y que estos
tenian hacia si mismos. Es por eso que cuando se habla de estos dos
personajes, se estd hablando de dos grandeslideres que ayudaron de
manera especial a que el sentido politico y cultural de la nocién afro
cobrara el sentido que tiene hoy dia, masalla de que inicialmente esta
nocioén se refiriera alo afro dentro del contexto afronorteamericano
(afroamericano). El papel protagénico de lideres como Malcolm y
LutherKingylostriunfos conseguidos porlos movimientosalos que
pertenecieron (reconocimiento como ciudadanos con pleno derecho
al voto; exigencia al gobierno de declarar una explicita oposicién al
racismo mediante la creacién de leyes y politicas publicas contra la
discriminaciénylasegregacion)inspiraron grandes movimientos en
otros contextos, lo cual condujo a que lo afro se desmarcara de lonor-
teamericano y se encarnara en diferentes nacionalidades, teniendo
como comun denominador la afirmacién de su dignidad e igualdad,
de su capacidad para pensar, crear y actuar como seres humanos;
reivindicando su afrodescendencia no solamente como compafieros
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de tribulacién, sino también en el sentido de herederos de un caudal
genético y cultural proveniente de Africa, que si bien no es posible
considerar en términos de pureza, todavia conserva elementos que
sonidentificables como pertenecientesalamatrizafricana, expresada
tanto en rasgos fisicos como en practicas culturales que dinamizan
de manera notoria el diario vivir enlugares como el continente ame-
ricano ylasislas caribefias, en especial.



Capitulo 8

El desobediente civilss

Porlamaneradeencararlos conflictos sociales entre afrodescendien-
tes y blancos en los Estados Unidos, me atreveria a decir que la volun-
tad de vida y la resistencia cultural como elementos caracteristicos
del discurso afro se expresan en Martin Luther King en la forma de
desobediencia civil, todo un fendmeno social que podriamos definir
a partir de las siguientes caracteristicas: ser un fenémeno politico;
ser una transgresién publica de la ley; ser un hecho que tiene como
bandera la no violencia; ser un acontecimiento que busca el cambio;
serunaaccién que descansaen el consentimiento voluntario. Veamos
quién era el doctor King y cdmo estas caracteristicas se encuentran
en el discurso.

Martin Luther King nacié en Atlanta el 15 de enero de 1929,5 en
el seno de una familia afro bautista de clase media. Su padre, un fer-
viente pastor bautista; su madre, una mujer timida que habia tenido
estudios universitarios. Pese avivir unanifiez tranquila, sin los apu-
ros econdémicos que caracterizaba a la gran mayoria de la poblacién

56. La contemporaneidad de Malcolm Xy Martin Luther King a menudo ha llevado
a que sus planteamientos sean analizados el uno en relacién con el otro, proceder
que considero valido y Gtil en la medida en que permite contrastar de manera si-
multédnea dos puntos de vista que, a pesar de ser disimiles, estan situados en el mis-
mo contexto -la Norteamérica que va de los afios treinta a los setenta del siglo XX-.
Debido a este hecho particular y siguiendo el proceder sefialado, he considerado
pertinente realizar el andlisis de sus planteamientos bajo la conceptualizacién que
Hanna Arendt (1998) hace de la desobediencia civil y del revolucionario.

57.Los aspectos biograficos de Martin Luther King fueron tomados de Shuker (1987).
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afronorteamericanadeaquel entonces, y gozando dela proteccidén de
sus padres, quienes trataron al maximo de que sudignidad y sentido
de autovalia no se vieran afectados por las leyes discriminatorias
del Jim Crow, al llegar a la adolescencia (15 afios) se va produciendo
el despertar de King. Las nuevas experiencias que tuvo que afrontar
una vez terminada la secundaria lo colocan frente a la crudeza de la
realidad, la discriminacién y el racismo.

Estedespertareslo que nos permite ver en King aun desobediente
civil, pues sudecisién de estudiar derecho es motivada por un proble-
ma eminentemente politico, un problema comunitario que atafie a
todauna pluralidad de individuos. En este sentido, lo que hace King,
mas que defender una postura personal, es defender una causa de
envergadura colosal, es decir, la lucha por los derechos civiles de los
negros en el sur de Estados Unidos.

De este modo, sus constantes entradas y salidas de la carcel no
fueron el resultado de la terquedad de un individuo excéntrico que
sentia que sus convicciones personales estaban siendo vulneradas,
como es el caso del objetor de conciencia. Las constantes entradasy
salidasdeKingdelacarcel fueron el resultado deunaaccién eminen-
temente politica en el sentido de que sus acciones vinculaban a un
grupo de personas, movilizaban a determinados individuos dentro de
la sociedad, a tal punto que cuando King hablaba y realizaba alguna
accion, no era él propiamente el sujeto de dicha accién, sino que mas
bien lo era toda una comunidad de personas. Esto se evidencia de
maneramasclaraenlamarcha pacificaporlosderechos civiles delas
personasnegras organizada por Kingy otroslideres afro. Unamarcha
en la que se movilizaron més de doscientas cincuenta mil personas
alrededor del monumento a Lincoln en Washington, yenlaqueunade
las mayores preocupaciones de King antes de que se iniciase era que:

elntimero de participantes en el mitin pudiera ser demasiado pequefio
paratenerimpacto significativo, yle preocupaba que sudiscurso-que
habria de ser televisado a todo el pais- no transmitiera con suficiente
dramatismo los profundos sentimientos que compartian los negros
norteamericanos respecto a los derechos civiles (Shuker, 1987: 15).
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Deloanterior se deduce que sutransgresiéon alaley se diferenciaba
delaefectuadapor cualquier criminal por su caracter publico tendien-
te a cuestionar abiertamente la legitimidad de la ley, la legitimidad
del orden imperante adverso a la existencia, a la voluntad de vida de
las personas afronorteamericanas.

Siuno de los elementos caracteristicos de la desobediencia civil es
la no violencia, entonces, sin duda alguna, King es un desobediente
civil, puesto que el rechazo al uso de la violencia siempre fue unos de
los elementos medulares de su pensamiento. Lano violenciano fueun
elemento de maquillaje para presentarse de manera estratégica ante
el publico y los medios de comunicacién ala hora de encarar eventos
magnos como lamarchaaWashington; no, lanoviolenciaera partede
lafilosofia del clérigo King, quien siempre estuvo convencido de quela
resistencia presentada en estos términos resultaba ser méds convocado-
ra, conmovedoray, por ende, maspoderosay efectivaalahoradeluchar
por los derechos civiles de hombres y mujeres afronorteamericanas.

La no violencia nos lleva a ver la filosofia de King como parte de
aquella concepcioén filoséfica que considera el ejercicio de la politica
como consenso, en donde ellibre juego dellenguaje, del didlogo, dela
argumentacién y la refutacién es lo que permite alcanzar salidas no
violentasparalaresolucion de conflictos. Salidas que entltimaseslo
que caracterizan al ejercicio dela politicayllevana que se produzcan
cambios sociales acordes con la democracia, con el respeto a la vida,
alajusticiayalaigualdad de todos los seres humanos.

ParaKing, cualquier cambio social que se produjese en detrimento
de estos principios democraticos era contrario al amor agape, amor
bajo el cual King, inspirado en Gandhi, concibié su gran suefio de
hermandad entre los seres humanos. Por ello, el desafio no violento
alaley, alalegitimidad de las instituciones, mas que ser un desafio
que apelara ala fuerza, trataba de conmover la consciencia nacional
através dela resistencia pacifica, del didlogo y de la argumentacion,
con el fin de hacer notar la enormidad de los crimenes cometidos
hacia las personas afronorteamericanas y luego provocar el cambio
en las instituciones, en las leyes.



{122} EXPLORACIONES

Porotraparte,ademads de ser Martin Luther King un desobediente
civilpor elhecho de portar un pensamiento politico caracterizado por
ser una transgresién publica de la ley, y portar como bandera la no
violenciayel cambio en lasinstituciones, enlasleyes, su pensamiento
fue una accién que buscaba el consentimiento voluntario.

Esta forma de consentimiento voluntario lo podriamos catalogar
de horizontal, enla medida en que permite ver al Estado, al gobierno,
alserviciodelosindividuos, y no estosal servicio del Estado. A suvez,
es de destacar que dicha forma de acuerdo voluntario, por su mismo
caracterdehorizontalidad, dejalaspuertasabiertasaldisenso,aldes-
acuerdo frente alasleyes, frente al Estado. La experiencia del pueblo
afronorteamericano, através delaluchaporelreconocimiento de sus
derechos civiles emprendida por King, es un buen ejemplo de la ma-
nera cémo se va configurando el disenso de parte de una minoria que
no fue incluida en el consenso fundacional estadounidense, porque
sele segreg0, pero que, a pesar de esa segregacion, debia cumplir con
los deberes alos que estaba sujeto cualquier ciudadano, con la peque-
fla diferencia de no gozar de los mismos derechos, ya que debido a la
naturalezadiscriminatoria de ciertasleyes, los afronorteamericanos
terminaban siendo ciudadanos de segunda categoria.

En este sentido, el pensamiento de King, en cuanto accién de di-
sentimiento, no fue un rechazo ala idea de que el gobierno debe es-
tar al servicio de los individuos como maxima que caracteriza a los
estados democraticos. Su disentimiento estuvo dirigido hacia las
normas e instituciones discriminatorias, racistas, las cuales, bajo su
punto de vista, debian sufrir una fuerte reforma para que los afro-
descendientes fuesen incluidos en la sociedad estadounidense como
ciudadanos plenos.



Capitulo 9

El revolucionario

El filédsofo William Mina Arango en su libro EI pensamiento afro: mds
alld de oriente y occidente indica que:

el imaginario religioso serd una constante imprescindible en el que-
hacer de los diferentes lideres afro a lo largo de la historia politica
norteamericana. Lamayoriadeloslideres politicos seraninfluenciados
porunaoporotradoctrinadel clero. NiKingni Malcolm X escaparfana
esaaureolaespiritual. Uno serd baptistay el otro musulman, hablando
propiamente de la religién del Islam (2006: 187).

Sibien la influencia del imaginario religioso en el quehacer poli-
tico de estos dos lideres es un elemento a tener en cuenta, considero
que no se constituye en el punto clave para entender por qué uno fue
un desobediente civil y el otro un revolucionario que comulgaba con
el uso de la violencia como recurso valido para defender la vida y la
dignidad de los y las afro como seres humanos.

Traselhecho de colocar el acento en elimaginario religioso como
punto clave para explicar la diferencia en los talantes politicos de
King y de Malcolm, existe el peligro de inducir a pensar que el con-
vencimiento del primero en cuanto a utilizar el amor (dgape) como
una fuerza politica poderosay eficaz para trasformarlasociedadyel
ejercicio de la politica se desprende del cristianismo, como si la paz
y la no violencia fuesen algo inherente a la estructura interna del
esta religion, y que, en cambio, el uso de la violencia en cualquiera
de sus formas (como defensa, como recurso legitimo en manos de
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un estado o como satisfaccién exacerbada de tendencias agresivas
personales) fuera propio de la estructura interna doctrinal de la re-
ligién musulmana, razén por la cual el primer Malcolm (antes de su
rompimiento con el fundador de los musulmanes negros y de su viaje
ala Meca en 1964) defendia el uso de la violencia como recurso para
la resolucién de conflicto.

Para evitar conducir a una posible y desastrosa interpretaciéon de
esta talla, considero que el acento debe ser colocado en la totalidad
de la historia de vida de cada uno, ponderando los momentos signi-
ficativos bajo los que cada pensamiento se fue configurando. En este
ordendeideas, el proceso formativo bajo el que Malcolm fue fraguando
su pensamiento politico resulta siendo sumamente complejo, con
caminos tan sinuosos que hacen que cualquier interpretacién de su
pensamiento politico revolucionario basada exclusivamente en el
influjo del imaginario religioso se torne un poco reduccionista, mas
aun cuando su conversién a la Nacién del Islam, como bien lo indica
Steve Clark,

no fue un acto politico, ni siquiera fue fundamentalmente un acto
religioso en el sentido comun de la palabra. Mas bien fue el camino
especifico que recorrié Malcolm, como individuo, al enderezar su
vida después de haber vivido varios afios como ladrén y delincuente
(Pathfinder, 1993: 13).

La de Malcolm fue una vida de sobresaltos.”® Naci6 el 19 de mayo
de 1925 en Omaha, Nebraska. Con tan solo seis afios de edad tuvo que
afrontarlamuerte de su padre (un pastor bautista seguidor de Marcus
Garvey) en manos de una caterva de racistas asesinos. Suvidajuvenil
estuvo caracterizada por el latrocinio, que lo condujo a la carcel. Una
vezenlacarcel, se conviertealaNaciéon delIslam,llegandoaserporlar-
gos afios uno de sus ministros principales. Tras ser expulsado de esta
organizacién en 1964, se convierte en un revolucionario y pensador
politico de estatura mundial cuyasideas evolucionaron rapidamente,
a tal punto que pasé de una visién centrada en el nacionalismo negro
como Unica solucidén al problema racial a una postura bajo la cual el

58. Los aspectos biogréficos de Malcolm X son tomados de: Pathfinder (1993).
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racismo quedaba enmarcado dentro de la lucha antimperialista y
anticapitalista a escala global; lucha para la cual considerd que las
organizaciones negras debian forjar alianza con otros grupos intere-
sados en efectuar cambios revolucionarios.

Ahora bien, considero que, dada la complejidad del proceso me-
diante el que Malcolm fue configurando su pensamiento politico,
las diferencias frente a un lider como Martin Luther King deben ser
establecidas a partir de los elementos que caracterizan su postura
revolucionaria en contraste con el desobediente civil, y de esa ma-
nera poder salirle al paso a posibles interpretaciones que conlleven
a homologar al cristianismo con la paz, con el amor, y a la religién
musulmana con laviolenciay el terror. Establezcamos dicho contraste
a partir de dos puntos.

En primer lugar, pese a que Malcolm no fue un académico® ni un
universitario como Martin Luther King, su postura politica revolu-
cionaria estaba en sintonia con la de grandes teéricos como Marx y
Weber, conocidos como teéricos realistas del poder, para quienes eluso
dela violencia esjustificable en ciertos casos.®® La idea de emplearla
violencia para evitar un mal mayor es lo que sustenta la justificacién
de su uso entendida como autodefensa. Vedmoslo de manera mas
clara en uno de sus discursos:

yencuantoalanoviolencia,esuncrimenensefiaraunhombreanode-
fenderse cuando esvictima constante deataquesbrutales. Eslegalyes
licito tener una escopetaounrifle. Nosotros creemos en obedecerlaley.

59. Factor que nos permite catalogarlo como un intelectual afrodiaspdrico cuya
formacién se va configurando a partir de las condiciones de existencia a las que
estuvo sometido. Por lo tanto, su formacién no tiene que pasar necesariamente por
un proceso de escolaridad como lo deja entrever Gramsci, para quien «la escuela es
elinstrumento para formar los intelectuales de diverso grado» (2000: 14).

60. Por ejemplo, en el caso de Max Weber, quien en su texto El politico y el cientifico
entiende la politica en los términos de mando y obediencia, la violencia es justifica-
ble desde una ética de la responsabilidad, es decir, desde una ética que califica las
acciones politicas teniendo en cuenta el contexto y las consecuencias. En este sen-
tido, la violencia, a pesar de ser mala, indeseable, perversa, es justificable en casos
excepcionales en los que usarla implique evitar una violencia mayor.
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En lugares donde nuestro pueblo es victima de la brutalidad, y el go-
bierno parece ser incapaz de protegerlo o es renuente a hacerlo, debe-
mos formar asociaciones de practica de tiro que podamos usar para
defender nuestra vida y nuestra propiedad en casos de emergencia,
tal como ocurrié en Birmingham; Plaquemine; Luisiana; Cambridge,
Maryland; y Danville, Virginia. Cuando anuestra gente lamuerden los
perros, tiene derecho a matar a esos perros.

Debemosser pacificosyrespetarlaley, perohallegadolahorade queel
negronorteamericanoluche en defensa propia siemprey donde quiera
que sea atacado injusta e ilegalmente.

Si el gobierno considera que hago mal en decir esto, entonces tiene
que empezar a desempenar sus propias responsabilidades (Pathfin-
der, 1993: 47).

La claridad de las palabras de Malcolm no da margen para una
interpretaciéon que haga de sudiscurso unainvitaciénarealizaractos
violentos por mero placer. Sus palabras coinciden con la idea de usar
laviolencia para evitar un mal, una violencia mayor, que en este caso
eslabrutalidad de los ataques perpetuados por grupos racistas como
elKuKluxKlan, el Partido Nazi Norteamericano, entre otros, que con
susacciones estaban dispuestos aacabar conlavidaylapropiedad de
la poblacion afronorteamericana. Es en este sentido que la violencia
en Malcolm es un acto de autodefensa; es, como diria Dussel (2004),
uno de los caminos legitimos a seguir -reformista o revolucionario-
ala hora de emprender una praxis que pretenda liberar al otro de la
pobreza, del hambre y de la opresién a las que se encuentra sometido
por el sistema capitalista.

Ahorabien, siquisiéramos ser mas precisos enlapresentaciéon delas
diferencias entre ambos personajes, en primerlugar, podriamos decir
que mientras que el doctor King era partidario delano violencia como
principio moral absoluto, Malcolm hablaba de autodefensa, de nunca
ser violento a menos que uno se encuentre en una situacion violenta.

En segundo lugar, un claro contraste entre el liderazgo politico
de King y el de Malcolm se puede establecer teniendo presente que
mientras que el discurso del doctor King, en cuanto desobediente
civil, muestra su voluntad de vida desde una postura que busca la
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integracién plena de la poblacién afro a la nacién, reformando en
parte el marco institucional legal y confrontando el odio con el amor
como lo indic6 Cristo, en el discurso de Malcolm, en cuanto revolu-
cionario, hay un abierto rechazo al marco de laautoridad establecida
y alalegitimidad general del sistema de leyes. Hay un abierto recha-
zo a la democracia, que Malcolm tilda de hipdcrita por permitir que
se victimice al pueblo negro. Continuando en la misma linea de Du
Boisy Garvey, en las palabras y acciones de Malcolm se evidencia un
sentimiento de desasosiego que hace parte del existir afrodiaspoérico,
pues siente que no es norteamericano niafricano, pero esta dispuesto
areexistir, a crear condiciones favorables para su existencia. Veamos
cémo este planteamiento de rechazo al marco institucional se hace
evidente en un pequeiio fragmento de uno de sus discursos:

Estosignifica que yo también creo que lamejor solucién esla separacion
total, que nuestro puebloregrese a casa,anuestra propia patriaafricana
[...]. Nuestra filosofia politica serad el nacionalismo negro. Nuestra filo-
soffa econdémica y social serd el nacionalismo negro. Nuestro énfasis
cultural seré el nacionalismo negro (Pathfinder, 1993: 45).

No soy politico, ni siquiera soy estudioso de la politica; en realidad
no soy estudioso de nada. No soy democrata, no soy republicano y ni
siquierame considero norteamericano. Sitiyyo fuéramosnorteame-
ricanos no habria problemas. Esos europeos que acaban de bajarse del
barco ya son norteamericanos; los polacos ya son norteamericanos;
los refugiados italianos ya son norteamericanos. Todo el que venga
de Europa, todo el que tenga ojos azules, ya es norteamericano. Y con
todo el tiempo que llevamos aqui, tiy yo no somos norteamericanos.

Bueno,yonocreoenesode engafiarseasi mismo. Nomevoyasentara
tumesa con el platovacio paraverte comerydecir que soy un comensal.
Siyo no pruebo lo que hay en ese plato, el sentarme a la mesa no me
hace un comensal. El vivir en Estados Unidos no nos hace norteameri-
canos. El haber vivido aqui no nos hace norteamericanos. Porque si el
nacimientonoshicieranorteamericanos, no senecesitarianingunaley,
no se necesitaria ninguna enmienda a la constitucién, no habria que
bregar conlosintentos de obstruirlos derechos civilesen Washington.
Para que un polaco sea norteamericano no hace falta promulgar leyes
de derechos civiles.
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No, yo no soy norteamericano. Soy uno de los 22 millones de negros
que son victimas del norteamericanismo. Uno de los 22 millones de
negros que sonvictimasdelademocracia, que noes més que hipocresia
enmascarada. Asi que noleshablo como norteamericano ni como pa-
triotanicomo uno de esos que saluda o que hace ondearlabandera, no,
yo no, yo hablo como victima de este sistema norteamericano y veo a
EstadosUnidosconlosojosdelavictima. Noveo ningin suefio nortea-
mericano; veo unapesadilla norteamericana (Pathfinder,1993: 50-51).

Estas palabras evidencian claramente el contraste entre King y
Malcolm; un Malcolm que, ademds de ser partidario del uso de vio-
lencia como legitima defensa, planteaba no un cambio o unareforma
deintegracién oinclusiénalanacién, sino elrechazo total al sistema
norteamericano, siendo el nacionalismo negro lanica salida, es decir:
fundar comunidades afro politica, socialy econémicamente indepen-
dientes delhombreblanco, y siendo aun masradical, y como proyecto a
largo plazo, fundar unanaciénafro (retornoaAfrica) independiente de
los Estados Unidos para poder vivir plenamente como seres humanos.

Mas alld delo ilusorio que pueda parecernos la concreciéon de una
nacion afro sustentada en la idea de horizontalidad, de hermandad
de todaslas personas afrodescendientes, mdas aun con los resultados
obtenidos enLiberia durante el siglo XIX, considero quelaradicalidad
de posturas como la de Garvey, la de Malcolm y la de diversos lideres
africanosyantillanos fue proporcional alaradicalidad dela violencia
alaqueestabasiendo sometidalapoblacién afro en Norteaméricayen
todo el mundo. En contextos en los que las propuestas de los teéricos
deldeber ser** resultaban inapropiadas, ;cdmo pretender que las partes
implicadas en un conflicto, en un problema, actilen dialégicamente,
de manera concertada, si una de ellas de manera cinica cierra todas
lasposibilidades de vida ala otra, no reconociéndola como ser huma-
no? ;Con qué cara seles dice a quienes han sido deshumanizados que
hay que renunciar al uso de la violencia, dela fuerza, cuando a diario
se les aplica la violencia y la fuerza para mantenerles adormecidos?

61. Por tedricos del deber ser se entienden los planteamientos de filésofos cuyo sus-
tento tedrico reposa en la irrenunciable lucha por la bisqueda de consenso de la
ética discursiva. Filésofos como Kant, Arendt, Habermas, Appel, etc.



Capitulo 10

Contexto de lucha
por laindependencia

Eldiscurso que legitima la validez del término afro no solo se ha nu-
trido de la voz, la lucha y las reivindicaciones hechas por la didspo-
ra africana, es decir, por la descendencia de las personas africanas
secuestradas y traidas a América para ser esclavizadas, quienes en
constante resistencia de su destino infame legan a las generaciones
venideras todo un espiritu combativo, lleno de vida. En esta instan-
cia, el discurso afro es afectado directamente por las consecuencias
que la esclavitud dejé en las naciones que se independizaron de la
colonizacién europea en el continente americano. Naciones en las
que los y las afrodescendientes no fueron incluidos en el consenso
fundacional, dando como resultado toda una politica segregacio-
nista, discriminatoria que hacia de ellos ciudadanos de segunda.
De una u otra manera, el discurso de afro nace como una conciencia
critica que interpela a las diversas sociedades, exigiéndoles, o bien
ser reconocidos y retribuidos como miembros plenos de la sociedad
(integracionismo), o bien que se les permita formar una comunidad
aparte delirrespeto ylainhumanidad blanco-mestiza.

El discurso afro también se ha nutrido de las experiencias y las
reflexiones de esas mentes brillantes victimas de la dominacién co-
lonial efectuada por las potencias europeas; mentes que desde sus
particulareslugares de enunciaciéon reflexionaron como seres huma-
nos afectados por la colonizacién europea consolidada a finales del
siglo X1X. Sibienlasreivindicacionesylosactosinterpelativos delas
personas africanas en el continente americano y sus descendientes
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tienen mucho en comuin conlasluchas en favor dela descolonizacién
delos pueblos africanos, enla medida en que en ambos casos se trata
deluchas, de actos interpelativos de unos seres humanos oprimidos
sobre los que pesa una vision negativa que hacia (y hace) de su color
de piellaprueba fehaciente de suinferioridad, la diferencia estribara
en que lalucha porla descolonizacién no estaba motivada principal-
mente por la disyuntiva de optar o por el afan de integrase en pie de
igualdad ala sociedad mayoritaria blanco-mestiza o por separarse de
esta (nacionalismo), sino por la exigencia hacia la franca autodeter-
minacién como pueblos, como naciones africanas, como naciones
«negras»; por lo tanto, la voz de muchos de los lideres y lideresas na-
cionalistas, mas que estar afectada por las secuelas de la esclavitud,
estaria afectada por el colonialismo.

En 1885, en Berlin, las potencias europeas (Francia, Inglaterra,
Portugal, Espaiia, Bélgica, Alemania, Holanda) de manera cinica de-
ciden repartirse los territorios de Africa, legitimando y legalizando
con ello la colonizacién del continente africano. ;Bajo qué idea se
justifico este hecho? Bajo laidea del progreso entendido en términos
positivistas, es decir: creer que el desarrollo de la razén y la ciencia
conducirian al dominio de la naturaleza, a la emancipacion del ser
humano delasupersticiényal conocimiento delasleyes sociales que
indican quelarealidad social evolucionainevitablemente de lo simple
a lo complejo (en términos materiales); por lo tanto, las sociedades
mas complejas tendrian el deber de llevar al progreso a los pueblos
inferiores sin importar el precio que por ello se deba pagar. En este
orden de ideas, el colonialismo quedé justificado como un proceder
que debia ser entendido enlos términos de «lucha porlaexistencia» o
«supervivencia del mas apton, con lo cual todoremilgo moral quedaba
en entredicho, puesto que las leyes sociales, la naturaleza es la que
dicta, la que fundamenta la supervivencia del mas apto.

Sibien desde tiempos inmemoriales el africano venia siendo de-
finido como la encarnacién del mal, como un ser que por naturaleza
estaballamado a servir como instrumento viviente, es decir, esclavo,
con el colonialismo se consolida la idea de que la gente africanay su
descendencia diaspdrica carecen de capacidad paraliderary sostener
un proyecto que garantice la vida y el manejo eficiente y eficaz de
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los recursos naturales y humanos que hay en sus territorios. En fin,
carecen de capacidad de autodeterminacioén.

Ante esta supuesta incapacidad, se levantalavoz delos africanos
colonizadosyladelosafrodescendientes, que en territorios como los
de las Antillas lograron constituir grupos activos politica e intelec-
tualmente, para dejar en claro su voluntad de vida, su resistenciay
reexistencia, su espiritu combativo. En esta lucha por la vida surge
un discurso como el del martiniqués Aimé Césaire, un discurso dis-
colo que brindara pautas no solo para entender el devenir del mundo
cultural de las personas africanas diasporicas, sino también para
analizar problemas como el colonialismo, el progreso, lanaturaleza de
la culturaylosuniversalismos. Césaire estudiatodos estos problemas
de forma critica desde la 6ptica del dominado, del negro, para luego
proponer una manera cé6mo desde la revalorizacién de los valores
culturales, desde la identidad, desde la negritud el peso del pasado
puede ser potencializado a favor de un mejor vivir; pero en este caso,
un mejor vivir que solo serd posible en el marco de la autodetermi-
nacién. Veamos a continuacién cémo Césaire, un poeta, intelectual,
politico y dramaturgo, aborda los problemas ya mencionados. En su
Discurso sobre el colonialismo, expresa:

Y digoqueladistanciadelacolonizaciénalacivilizacién esinfinita, que
detodaslasexpediciones colonialesacumuladas, detodoslos estatutos
colonialeselaborados, detodaslascirculares ministeriales expedidas,
no se podria rescatar un solo valor humano (2006: 14).

La contundencia de estas palabras nos pone de entrada frente a
un discurso que confrontalaidea de progreso bajo el que se justifica
la empresa colonizadora, de la cual, nos dice Césaire, «no se podria
rescatar un solovalor humanon. Es por ello que Césaire la define bajo
la siguiente ecuacién: «colonizacién = cosificacidnn».

Enlugar de ver algin valor humano en la empresa colonizadora,
como equivocadamente se nos hahecho creer diciéndonos que gracias
alas colonizaciones europeas los africanos y los nativos de América
se hicieron mds racionales y conocieron y adoptaron el glamur, la
sensibilidad, la belleza de las lenguas europeas, dando a entender
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con ello que, o bien por sus motivaciones, o bien por sus resultados
dichasempresasdeben serdefinidas entérminos humanitarios, filan-
tropicos, Césaire ve como la barbarie desplegada en dichas empresas
colonizadoras contradice cualquier valor humanitario por el mismo
salvajismo, por labrutalidad propia que despliega el colonizador; bru-
talidad ybarbarie que hacen parte deunaactitud cultivada por Europa
desde hacia siglos, y que vino a incomodarle inicamente cuando se
dio la aparicién del nazismo, que en tltimas es la puesta en practica
delprocedimiento colonialista en su propio territorio. De esta manera
lo expresé Césaire:

Nosasombramos, nosindignamos. Decimos: jQué curioso! Pero, jbah!,
ies el nazismo, ya pasara!’. Y esperamos, nos esperanzamos; y nos
callamos a nosotros mismos la verdad, que es una barbarie, pero la
barbarie suprema, la que corona, la que resume la cotidianidad de las
barbaries; que eselnazismo, si, pero que antes de serlavictima hemos
sido sucomplice; que hemosapoyado este nazismo antes de padecerlo,
lo hemos absuelto, hemos cerrado los ojos frente a él, lo hemos legiti-
mado, porque hasta entonces solo se habia aplicado a los pueblos no
europeos; que este nazismo lohemos cultivado, que somos responsable
del mismo, y él brota, penetra, gotea, antes de engullir en sus aguas
enrojecidasalacivilizaciéon occidental y cristiana por todaslas fisuras
deestal[...]. Enelfondolo quenole perdonaaHitlernoesel crimen en
si, el crimen contra el hombre, no es la humillacién del hombre en si,
sino el crimen contra el hombre blanco, esla humillacién del hombre
blanco, y por haber aplicado en Europa procedimientos colonialistas
que hasta ahora solo concernian a los arabes de Argelia, a los coolies
delaindiayalosnegros de Africa.

(]

Y sin embargo, por laboca delos Sarrauty delos Barde, delos Mullery
delosRenan, porlabocadetodosaquellos quejuzgabanyjuzganlicito
aplicar a los pueblos no europeos, y en beneficio de las naciones mas
fuertes y mejor equipadas, «una especie de expropiacién por razones
de utilidad publica», jya era Hitler quien hablaba! (2006: 15-17)

Mads alld dela naturalezay el origen del colonialismo, Césaire pa-
rece contestar a todo aquel que ha catalogado este fenémeno con el
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término «contacto cultural», término encubridor de masacres, dulci-
ficador de crudasrealidades, bajo el cual de manera porfiada se sigue
hablando de «progreso cultural». Alrespecto, el contraargumento de
Césaire es el siguiente:

Ningun contactohumano, solorelacionesde dominaciényde sumisién
que transformaron al hombre colonizador en vigilante, en suboficial,
en comitre, en fusta, yalhombre nativo en instrumento de produccién.
Me toca plantear una ecuacioén: colonizacién = cosificacion.

Oigo la tempestad. Me hablan de progreso, de realizaciones, de enfer-
medades curadas, de niveles de vida por encima de ellos mismos. Yo
hablode sociedadesvaciadasde ellas mismas, de culturas pisoteadas,
de instituciones minadas, de tierras confiscadas, de religiones asesi-
nadas, de magnificencias artisticas aniquiladas, de extraordinarias
posibilidades suprimidas. Me refutan con hechos, estadisticas, kilo-
metros de carreteras, de canales de vias férreas.

Yo, yo hablo de millares de hombres sacrificados enla construccién de
lalinea férrea de Congo-Ocean. Hablo de aquellos que, en el momento
queescribo, estan cavando con sus manos el puerto de Abiyan.®? Hablo
demillonesdehombresdesarraigadosde susdioses, de sutierra, de sus
costumbres, de suvida,delavidadeladanza,delasabiduria. (2006: 20).

De estamanera, Césaire muestra como desde el otrolado, desdela
otra orilla, es decir, desde la perspectiva de hombres y mujeres afri-
canas, y de sus descendientes diasporicos, lo que para Europa eray
eselprogreso, paraelafricanoyelafrodescendiente es muchasveces
expoliacidn, violencia enmascarada, miedo, servilismo, alienacion.
En este sentido, el vivir, el experimentar las consecuencias de lo que
para Europa fue el gran desarrollo econémico, politico y cultural se
convierte en un punto importante que permite comprender la voz y
el dolor de loslas afrodescendientes, mas aun cuando enlalarga du-
racién las consecuencias de este llamado progreso siguen haciendo
delassuyasen Africa, en Latinoamérica, enlavida diaria de miles de
afrodescendientes queluchan por vivir a pesar del racismo; unracis-

62. Capital administrativa de Costa de Marfil.
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mo que para ser combatido eficazmente debe ser comprendido desde
susorigenes (;acasono fue Aristételes quien dijo que para comprender
las cosas hay que verlas desarrollarse?) sin importar que en dicho
esfuerzo comprensivo se tengan que remover huesos muertos (que no
estan tan muertos), se tengan que «sacar las calaveras del armario».

Ver las cosas desde sus origenes implica una franca toma de deci-
siones frente al pasado, para lo cual, o se hace tabula rasa de €1, o se
asume tal como fue. De esta forma, podemos interpretar que el pasado
para los y las afrodescendientes tendrd un valor que va mas alla de
la denuncia anticolonialista, de la indignacién frente a las pérdidas,
frente ala sangre derramada. El pasado también tendrd un valor po-
sitivo-motivacional en la medida en que se convierte en el punto de
apoyo paracontinuar viviendo, para continuar enlaluchadiaria, para
potencializar (impulsar)larehabilitaciéon de elementos culturales que
en alglin momento habian sido proscritos. Fue asi como Césaire lo
dejé entrever en sudefinicidon del concepto de negritud y deidentidad:

Pero lo esencial es que con ella habia comenzado una empresa de
rehabilitacién de sus valores por nosotros mismos |[...], de reenraiza-
miento de nosotros mismosen una historia, enuna geografiayenuna
cultura, traduciéndolo todono porun arcaizante apego al pasado, sino
por una reactivaciéon del pasado para propiciar su propia superacion.
(Césaire, 2006:88).

Tomando como referente reflexivo las palabras de Césaire, me
atreveria a decir que el pasado en el discurso afro se convierte en un
elemento clave para potencializar, inspirar y motivar el hacer, el vivir.
Mirar el pasado por si mismos significa ver la magnificencia de los
imperios africanos antes de la expoliacién europea, ver cémo mas alla
de la existencia asfixiante que tuvieron que vivir los descendientes
esclavizados, su lucha por la vida se expresé de diversas maneras,
llenando de 4nimo el corazon para seguir resistiendo, para cultivar
la esperanza. Por ello, frente a refutaciones como «hay que olvidar el
pasado», «;por qué ustedes los negros recalan tanto en el pasado do-
loroso?», habria que responder, siguiendo a Césaire, que el pasado no
se supera cerrando los ojos, dejandose llevar por laamnesia colectiva,
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sino reactivandolo para luego propiciar su superacién; habria que
recordarles también a los que refutan a través de estos argumentos
que «el camino mas corto hacia el futuro es aquel que pasa por el
conocimiento mas profundo del pasado» (Césaire: 2006: 48).

Ahorabien, para Césaire, una de las maneras de superarlas conse-
cuencias de ese pasado colonialista bajo el que se vendialailusién de
progreso serialaautodeterminacién como naciénindependienteyla
critica al universalismo. Partamos de la siguiente afirmacién hecha
por Césaire: «sabemos que en Europa esunlugar cominladifamacién
delos movimientosnacionalistas delospaises coloniales, presentados
como fuerzas oscurantistas empefiadas en hacer renacer formas de
vida y de pensamiento medieval» (2006: 50).

Bajo estaafirmacidn, de forma paternalista se perpetuabala colo-
nizacion, se interferia en el ordenamiento politico y social de ciertos
pueblos, reduciéndolosala condicién de minoria de edad en el sentido
kantiano, negandoles su derecho a ser independientes (libres). Por
consiguiente, se enterraba su culturay, en su lugar, se superponiala
cultura del colonizador.

En este sentido, lamejor manera de superar el pasado y dejar atrds
las secuelas del colonialismo no es hacerapologia alaamnesia colec-
tiva, sino dejar que los pueblos que luchan por su autodeterminacién
desplieguen su capacidad para trazar sus metas, para resolver sus
necesidades, puesto que en ellos mismos, en su cultura, existen los
recursos adecuados para superarse, para que el desarrollo brote desde
adentro y no desde afuera. Desde esta perspectiva no hay lugar para
ilusiones, consideraba Cesaire. No hay lugar para creer que con el
enterramiento dela cultura nativa el colonizador reemplazard dicha
perdida poruna cultura superior; elhambre, lapobrezay el analfabe-
tismo contradicen ese supuesto, acaban con dicha ilusién. De igual
manera, pero condistintas palabras, Sartre, en sulibro Colonialismoy
neocolonialismo (1968), se expresa contra los argumentos bajo los que
los neocolonialistas se atreven a hablar de buenos y malos colonos,
dandoaentender que lasnefastas consecuencias del colonialismo (en
especial para el caso de Argelia) se resuelven a través de reformas de
tipo econémico (dar pan = mitigar el hambre), social (multiplicacién
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de los médicos y las escuelas) y psicoldgico (hacer que el colonizado
abandone su complejo deinferioridad). Para Sartre, estos argumentos
no son mas que una mistificacion, es decir, un engafio, puesto que:

el neocolonialista es un necio que cree aiin que se puede arreglar el
sistema colonial, o un maligno que propone reformasporque sabe que
sonineficaces. Esasreformasvendranasutiempo: el quelashard serd
el pueblo argelino. (Sartre, 1968: 36).

Superarlas consecuencias del pasado colonialista también impli-
ca, segin Césaire, tener una postura critica frente al universalismo;
alrespecto dice: «No me entierro enun particularismo estrecho. Pero
tampoco quiero perderme en un universalismo descarnado. Hay dos
maneras de perderse: por segregaciéon amurallada en lo particular
o por disolucién en lo universal» (2006: 84). Aunque estas palabras
fueron expresadaspor Césaire en el marco de unas profundasdiferen-
cias con el Partido Comunista Francés, que lollevaron a presentar su
cartade dimisién como miembro del mismo, el valor de su concepciéon
delo particular y lo universal desborda el marco de dicha polémica,
brindando claves para confrontar hoy dia, siglo XXI, aquellas voces®
quebajolaproclamade «juniversalismo, universalismo!» le exigen al
discurso afro ser de mente abierta, dejaraunladolos particularismos
étnicosy, envez de hablardelo afro, hablar dela humanidad, puesto
que todos somos seres humanos.

Césaire nos recuerda que en el entramado social existen grupos
humanos que por sus experiencias historicas requieren recorrer ca-
minos diferentes. Estos grupos humanos con historias singulares, a
lahora de hablar de desarrollo, no pueden, bajo el pretexto de «juni-
versalismo, universalismo!», confundir alianza con subordinacién,
ya que dicha confusién significa el endoso de sus proyectos de vida,

63. Por «aquellas voces» me refiero -metaféricamente- a las posturas epistemolo-
gicas presentes en el racionalismo, el empirismo, el positivismo, etc., que han ser-
vido para legitimar el dominio de los estados hegemdnicos o colonizadores, que
desde los inicios de la modernidad han creado toda una serie de normas, practicas
y principios supuestamente neutros, objetivos, humanizadores y progresistas, bajo
los cuales el otro ha sido sometido, esclavizado, aniquilado; normas, practicas y
principios legitimados por el conocimiento cientifico.
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de sus metas, a las manos de un grupo o cultura dominante que su-
pone que solo hay un camino a la evolucidn, al desarrollo. Detras de
laproclama «juniversalismo, universalismo!», Césaire nosrecuerda,
puede existir una voluntad de dominacién por parte de una cultura
que pretende subordinar y disolver las particularidades, es decir, los
grupos con historias singulares. Dicha voluntad de dominacién puede
ser tanto de izquierda como de derecha, tal como Césaire logré cons-
tatar dentro del Partido Comunista Francés. A razén de ello expresé:

Estonoesvoluntad deluchar solonidesdén de todaalianza. Esvolun-
tad de no confundir alianza y subordinacién. Solidaridad y renuncia.
Ahora bien, es precisamente ahi donde nos amenazan algunos de los
defectos muy visibles que constatamos en los miembros del Partido
Comunista Francés: su asimilacionismo inveterado; su chovinismo
inconsciente, su conviccién apenas primaria —que comparte con los
burgueses europeos- de la superioridad omnilateral de Occidente; su
creencia en que la evolucién tal como se ha desarrollado en Europa es
latnicaposible;lainica deseable; aquella porla cual el mundo entero
deberapasar; paradecirlotodo, su creencia raramente confesada pero
real, en la Civilizacién con mayuscula; en el Progreso con mayuscula
(como muestra su hostilidad frente a lo que llaman con desdén «el
relativismo cultural», defectos todos ellos que, por supuesto, llegan
hasta la comunidad literaria que dogmatiza en nombre del partido a
propésito de todo y de nada) [...]. Queremos que nuestras sociedades
alcancen un grado superior de desarrollo por ellas mismas, por cre-
cimiento interno, por necesidad interior, por progreso organico, sin
que nada externo venga a entorpecer este crecimiento, a alterarloo a
comprometerlo [...]. Mi concepcién de lo universal es de un universal
depositariodetodolo particular, depositario de todoslos particulares,
profundizaciény coexistencia de todoslosparticulares. (2006: 81-84).

De lo anterior podemos inferir que detras del universalismo se
puede esconder unavoluntad particular que por su podery su capaci-
dad de dominacién logra expandirse de manerasigilosa, tan sigilosa
que confunde y disuelve las demds particularidades, einclusollama
aunaunidad que, como diria el filésofo Hegel, «se afirma porla com-
pleta cancelaciéon de lo opuesto» (1984: 239), por la cancelacién de la
voluntad de vida del otro.
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De manera analoga al discurso de Césaire, pero esta vez reivindi-
candolaautodeterminacién de un pueblo africano, Senegal, se levan-
ta la voz del poeta, fildsofo y lider politico Léopold Séndar Senglor,
para quien el concepto de negritud estara vinculado con la toma de
conciencia de su identidad cultural, de su historia; de una historia
que alberga unos hechos que, ademds de haber sido vividos, tienen
secuelas que se actualizan con pasién (tanto en el sentido de dolor
como en eldeinclinacién o deseo vehemente) en el hacer del presente,
locualresultaenel cultivode unaactitud frente alavida cuyo sentido
fue expresado a través del término negritud:

Mi negritud no es suefio de raza, sino sol del alma, mi negritud, vista
yvida,

mi negritud es paleta en mano ylanza en pufio,

[.]
mitrabajo consiste en despertara mipuebloalosfuturos flamboyanes,

Mi alegria es crear imagenes para alimentarlo, jfulgores ritmicos de
lapalabra! (Senglor, 1990: 407).

Palabras profundas que expresanlo que paramuchosintelectuales
francoantillanosy francoafricanos era el fenémeno de la negritud. Si
bien por un lado implicaba una lucha, una accién de rebeldia frente
a Europa, frente a la falta de humanismo que los europeos han mos-
trado en su trato hacia los negros, por otro lado implica un acto de
creacion,® en donde la victima, el negro, se autodefine y revaloriza

64. Esta actitud creativa fue resaltada por Luis Maria Ansén, para quien la negri-
tud es la defensa de la personalidad africana desde su vertiente negra -no arabe-;
vertiente que se constituye en laimpronta de la literatura y la poesia africana con-
densada en el concepto de negritud. Resulta interesante la manera en que Ansén
percibe las posibilidades de desenvolvimiento de la personalidad africana. Segin
él, este desenvolvimiento se puede dar de «buena» forma en la medida en que exis-
ta laindependencia africana en términos tanto politicos como econdémicos. Alcan-
zada esta independencia, las posibilidades de realizacion total de la cultura africa-
na serian factibles, no para establecer una comparacion con la cultura europea o
las otras en términos de superioridad o inferioridad; solamente para desarrolla su
ser, su especificidad, tal como lo sefiala Ansén en las siguientes lineas: «la negritud
tal vez no alcance nunca las formas de cultura sajonas o sinicas, pero es la cultu-
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su cultura bajo el término negritud; por eso el poeta expresa clara-
mente que «minegritud es paleta en mano ylanzaen pufio»: unacto
de defensa, de rebeldia, de lucha, como también un acto de creacién
semejante al realizado por un pintor. Un acto de creacién que paralos
intelectuales como Césaire y Senghor, entre otros, se constituye en
la condicidén previa de caracter cultural que posibilita todo cambio o
transformacion de orden politico y social, puesto que: ;cémo preten-
der ser ciudadano que vive bajo condiciones materiales dignas si no
hay una afirmacidén de respeto por la diferencia?

Esta dualidad rebelion-creaciéon presente en el término negritud
también es percibida por Sartre, quien, en dialogo con estos® poetas
e intelectuales francoantillanos y francoafricanos —en Orfeo negro,
prefacio a Antologia ala nueva poesia negra malgache-, considera quela
negritud es mas que un término de moda, es un fenémeno que surge
como una reaccion légica al dominio europeo sobre el negro; es una
reacciénnaturalaaquellasituacién histérica grabada enla memoria
ancestral con sangre y fuego. Pero ademas de dicha reaccién, que no
es mas que un momento de negatividad antitética, es decir, rebelién
por excelencia, Sartre destaca otro momento; un momento de defini-
cién enrelaciéon o conrespectoaEuropa, respectoalarepresentacién
caricaturesca, animalesca que la cultura europea ha hecho tradicio-
nalmente del negro. De manera similar podriamos comprender el
término afrodescendiente, con la diferencia de que este implicaria
una radicalidad en el ejercicio de creacidén, de redefinicién cultural,
puesto que de entrada habria un giro lingiiistico, en cuanto a que se
buscarialacancelacion del término bajo el que inicialmente se definié
alafricano, esdecir, el términonegro, por considerar que se presta para
confusiones, para encubrir posturas e intenciones racistas.

ra negra, real e inevitable» (Ansdn, 1971). Sin embargo, aunque comparto la lectura
que Ansoén tiene de la negritud en el sentido ya sefialado, para el objetivo de esta
investigacion resulta contradictoria e inapropiada su perspectiva de comprender
las reivindicaciones de los pueblos africanos colonizados desde la idea de deseo de
desquite; creo que este deseo no es lo que define ni lo africano ni lo afrodescendien-
te. Mi propuesta es comprender el discurso afro desde la idea de voluntad de vida.

65. Como fruto de este didlogo con intelectuales francoantillanos, Sartre llega a
prologar libros como: Retrato del colonizado, escrito por Albert Memmi, y Los conde-
nados de la tierra, por Frantz Fanon.
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Ahora bien, al igual que en Cesaire y Senghor, la obra escrita y
el proceder politico-revolucionario del martiniqués Frantz Fanon
también se constituyen en un referente clave para comprender la
configuracién del discurso afro. Desde el campo de la siquiatria, Fa-
non ensefid, con gran elocuencia, la importancia de la cultura en
la sicopatologia de la colonizacién; en su obra Piel negra, mdscaras
blancas, expresoé:

Todo pueblo colonizado—-es decir, todo pueblo en cuyo seno haya nacido
un complejo de inferioridad a consecuencia del enterramiento de la
originalidad culturallocal- se sitia siempre, se encara, enrelacién con
la lengua de la nacién civilizadora, es decir, de la cultura metropoli-
tana. El colonizado escapard tanto masy mejor haga suyos los valores
culturales de lametropoli. Serd tanto mas blanco cuanto masrechace
sunegrura, su selva (Fanon, 1973: 15).

Es claro que para Fanon hablar una lengua es poseer el mundo
implicado y expresado en ella. En este sentido, hablar una lengua
significa poseer una culturaque, enelcasodelasdindmicas configu-
radasapartir dela experiencia colonial, permite comprender el com-
portamiento delos seres humanosimplicados endicha experienciay,
asuvez, permite comprender las secuelas que la experiencia colonial
deja en las generaciones venideras. Fanon, al encarar la experiencia
colonial, muestra como esta va construyendo al negro y a la negra
como seres para-otro, es decir, con una desviacién existencial que les
impide reconocerse a si mismos. Propiciar un adecuado descubri-
miento del sentido de suidentidad es uno de los objetivos que Fanon
consideraba clave para que los pueblos negros pudieran conquistar
la soberania frente a las metrépolis europeas; objetivo que, como ya
se ha sefialado en lineas anteriores, puede ser interpretado como un
elementos constitutivo del discurso afro, pues hay una clararelaciéon
con la nocidn de re-existencia, que esta en sintonia con la rehabili-
tacién cultural como elemento clave para crear nuevas condiciones
de existencia digna.

Deigual forma, en el prefacio a Los condenado de la tierra, podria-
mos decir que Sartre advierte -sin ser este su propdsito- dela presen-
ciadelare-existenciaylavoluntad de vida dentro dela obra de Fanon:
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Vino otra generacién que desplazé el problema. Sus escritores, sus
poetas, conunaincreible paciencia, trataron de explicarnos que nues-
tros valores no se ajustaban a la verdad de su vida, que no podian ni
rechazarlos del todo ni asimilarlos. Eso queria decir, mas o menos:
ustedes nos han convertidos en monstruos, su humanismo pretende
que seamos universales y sus practicas racistas nos particularizan
(Fanon, 2001: 8).

El explicar al otro la justeza de sus reivindicaciones es uno de los
elementos caracteristicas del discurso afro; explicar cémo la opresion
vivida no es solo fisica, sino también cultural, enla medida en que se
han impuesto unos principios que dicen ser universales y humanita-
rios, pero enlapractica son particulares einhumanos, siendo sumas
claro ejemplo la terca pervivencia del racismo. Sin embargo, son las
propias palabras de Fanon las que nos permiten identificarlo como
una de las fuentes nutricias del discurso afro:

Cadageneracién, dentrodeunarelativa opacidad, tiene que descubrir
sumisién, cumplirlaotraicionarla. Enlos paises subdesarrollados, las
generaciones anteriores hanresistido lalabor de erosiénrealizada por
el colonialismo y, al mismo tiempo, han preparado el camino para la
maduracioén de las luchas actuales (2001: 188).

Palabras profundas que explican el devenir generacional de los
y las afrodescendientes. Paso a paso, grano a grano, generacion tras
generacién, mediante acciones de dignaresistencia, losylasafrodes-
cendientes han ido creando una re-existencia, es decir, nuevas con-
diciones de vida digna que implican un compromiso para las nuevas
generaciones. Fanon pareceria decirnos que cada generacion esta
llamadaaluchar por condiciones devida, de existencia, que superen
las anteriores, pero, a suvez, invita a tener una postura estratégicay
dignificante frente al pasado:

Dentro de los partidos politicos, casi siempre lateralmente a estos,
aparecen hombres de cultura colonizados. Para estos hombres, la rei-
vindicacién de una culturanacional, laafirmacién dela existencia de
esa cultura representa un campo de batalla privilegiado [...]. Incons-
cientemente quizaslosintelectualescolonizados,antelaimposibilidad
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deenamorarsedelahistoria presente de su pueblo oprimido, de mara-
villarse ante la historia de sus barbaries actuales han decidido ir mas
lejos, descender mdasy es, nolo dudemos, con excepcional alegria como
han descubierto que el pasado no era de vergiienza sino de dignidad,
de gloria y de solemnidad (Fanon, 2001: 192).

Estapostura frente al pasado, comoya se sefialo, va a ser constituti-
vadeldiscurso afro, puesimplicatodo un esfuerzo porrehabilitarun
seraturdido porlamiseriadelaactualidadyel desprecio de si mismo.
Con Fanon, el papel delos y las intelectuales u hombres de la cultura
—-como él les llama- es situarse en la historia de manera estratégica
para responder enérgicamente a la teoria colonialista, la cual, para
justificar la practica colonial, pretende presentar como barbarie el
periodo anterior ala colonia. Elllamado de Fanon frente a la historia
se convierte en toda una apuesta politico-académica que exige la va-
lorizaciéon del pasado para develar la racializacidn del pensamiento,
o para ser mas preciso, del ejercicio de la escritura de la historia.®®

La escritura o rescritura de la historia en Fanon no es un acto
provinciano, local, es un ejercicio de escala mayor; sus palabras asi
lo indican: «El Intelectual colonizado que ha partido de la cultura
occidental y que decide proclamar la existencia de una cultura no
lo hace jamas en nombre de Angola o de Dahomey. La cultura que
se afirma es la cultura africana» (Fanon, 2001: 193). El pensar y ac-
tuar en escala mayor es el llamado que hace Fanon, el cual no es en
solitario, pues reconoce que este mismo llamado esta presente en el
concepto de negritud:

La respuesta del colonizado serd también, de entrada, continental.
En Africa la literatura colonizada de los tltimos veinte afios no es
una literatura nacional, sino una literatura de negros. El concepto
de la «negritud», por ejemplo, era la antitesis afectiva si no légica de
ese insulto que el hombre blanco hacia a la humanidad. Esa negritud
opuesta el desprecio del hombre blanco se ha revelado en ciertos sec-
tores como la tinica capaz de suprimir prohibiciones y maldiciones.
Como los intelectuales de Guinea o de Kenya se vieron confrontados

66. Un ejemplo de una obra escrita en este sentido es La Invencién de Africa del fi-
lésofo africano
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antes que nada con el ostracismo global, con el desprecio sin crédito
del dominador, sureaccion fueadmirarsey elogiarse. Los cantores de
lanegritud opusieronlavieja Europaalajoven Africa,larazén fatigosa
alapoesia, lalogica opresiva ala naturaleza piafante.

-]

Los cantores de la negritud no vacilardn en trascender los limites del
Continente. Desde América, voces negras vanarepetir esehimno con
una creciente amplitud. El «mundo negro» surgird y Busia de Ghana,
Birago Diop de Senegal, Hampaté Ba de Sudan, Saint-Clair Drake, de
Chicago, no vacilaran en afirmar la existencia de lazos comunes, de
lineas de fuerzas idénticas. (Fanon, 2001: 194).

Son estos lazos comunes captados por Fanon los configuradores
del concepto de la negritud, uno de los elementos constitutivos del
discurso afro; elemento que aglutina a aquellos seres dispersos porla
tratanegrera, de quienes surgieron nuevas generaciones que hoy dia
bajoeldiscursoafrotrazanlaslineasde fuerzaidénticas que permiten
hablar de historias, de experiencias comunes.






Capitulo 11

El discurso afro dentro
del multiculturalismo

Enlaactualidad, el discurso afro viene siendo afectado por los debates
en torno a las exigencias de reconocimiento juridico-politico hacia
las minorias étnicas que tradicionalmente han sido maltratadas por
la cultura mayoritaria. Veamos a continuacién si desde el paradigma
politico multiculturalista, que se presume antidiscriminatorio, iden-
titario y comunitarista, lavoluntad de vida que caracteriza al discurso
afrohaencontrado de manera efectivalas condiciones adecuadas que
le permitan el digno desenvolvimiento de su existencia.

TraslaSegunda Guerra Mundial, unadelastantas preocupaciones
que embargé alatradicidn politicay filosoéficaliberal de occidente fue
la manera de abordar los derechos de las culturas minoritarias, pues
con la invasién de Alemania a Polonia y Checoslovaquia quedé al
descubiertolafragilidad delostratadosbilaterales como mecanismos
utilizados porlospaises para proteger minimamente a sus conciuda-
danos en suelo extranjero. La fragilidad de dichos tratados se hacia
ver en el momento en que cualquiera de las partes podia justificar
una accién de hecho, es decir: una agresion o invasion a otro pais,
argumentando el maltrato que sus conciudadanos habian sufrido
en calidad de extranjeros; tal fue el argumento con el que Alemania
invadié a Polonia y Checoslovaquia (Kymlicka, 1996).

Debido a problemas como estos, muchos pensadores, al igual que
un sinnimero de gobiernos, consideraron que la mejor manera de
solucionar los conflictos entre culturas mayoritarias y minoritarias
estaba en los Derechos Humanos, en la aceptacién plena de unos de-
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rechos universales de caracter individual como prenda de garantia
paratramitarlasdiferencias culturalesyevitarlosabusos. Deacuerdo
con el filésofo Will Kymlicka:

Muchosliberales crefan que el nuevo énfasisenlos‘derechoshumanos’
resolveria los conflictos de las minorias. Dicho de otra manera, mas
que proteger directamente alos gruposvulnerables mediante derechos
especiales para los miembros de grupos concretos y explicitados, las
minorias culturales se protegerian indirectamente garantizando los
derechos civilesy politicos basicosatodoslosindividuos, conindepen-
dencia de sufiliacién o grupo de pertenencia. Los derechos humanos
bdasicos—comolalibertad de expresién, asociaciény conciencia-, sibien
se atribuyen a los individuos, se caracterizan por ejercerse en comu-
nidad con otros individuos; de ahi que pueda afirmarse que protegen
lavida del grupo. Los liberales dieron por supuesto que, alld donde se
protegieran dichos derechos individuales, no era necesario atribuir
derechos adicionales de minorias étnicas o especificas (1996: 15).

Sin embargo, el mismo Kymlicka manifiesta que con los conflic-
tos enla Europa Oriental y enla Unién Soviética la necesidad de una
teoriadelos derechosdelasminoriassehizo perentoria, enlamedida
en que dichos conflictos exigian colocar sobre el tapete problemati-
cas como: la disputa sobre la autonomia, el trazado de fronteras, los
derechos lingiiisticos y la politica de nacionalizacidén. Ante estas
realidades, se hizo necesario «complementarlos principios tradicio-
nales delos Derechos Humanos con unateoria de los derechos de las
minorias» (Kymlicka, 1996: 18).

Ahorabien, en parte podriamos decir que dicha complementarie-
dad entrelos derechos humanosylosderechosdelasminorias eslaque
han seguido los estados®” en occidente, que desde la segunda mitad

67. A manera de ejemplo podriamos citar casos, empezando por el de la Consti-
tucion de Guatemala de 1986, en los articulos 66 y 76. En el primero se reconoce,
respeta y promueve la diversidad étnica; en el segundo, se reconoce la necesidad
de una educacion descentralizada y bilingie en las zonas indigenas. También el de
la Constitucion de Canada, la cual, a través de la ley de multiculturalismo de 1988
(Act for the Preservation and Enhancement of Multiculturalism in Canada), reconoce la
importancia de preservar el patrimonio multicultural de los canadienses; reconoce
los derechos de los aborigenes; reconoce y promueve la interaccién de individuos
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del siglo XX, siendo conscientes de su diversidad cultural, han deci-
dido manejar dicha diversidad en el espacio ptblico a través de unas
politicas publicas que responden a cada una de sus especificidades y
sus realidades internas, sin perder el comtn denominador de hacer
justica a aquellas minorias culturales que tradicionalmente han sido
vulnerables al maltrato de la cultura mayoritaria.

En Colombia, la especificidad del debate multiculturalista se en-
marc6é inicialmente en la necesidad de reconocer quién o quiénes
eran los otros, en calidad de minorias étnicas merecedoras de un
reconocimiento juridico-politico que les permitiese tener una vida
mas digna; un punto clave a la hora de comprender el discurso afro,
mas aun -como bien lo plantea el historiador y experto en estudios
culturaleslatinoamericanos Santiago Arboleda-cuando traslareto-
rica del multiculturalismo se puede comprender la historia reciente
de las personas afrocolombianas, sus luchas y «sus esperanzas por
dignificar su existencia, a partir de la exigencia del reconocimiento
juridico en el Estado multicultural que nace con la constitucién de
1991» (Arboleda, 2007: 213).

En Colombiala fuente principal de diversidad cultural se encuen-
tra en las comunidades indigenas y afrocolombianas asentadas a lo
largo y ancho del pais. Ambas (junto con la herencia europea) han
aportado un importantisimo caudal genético y cultural sin el cual
no habria sido posible la construccién de esta nacién. Sin embargo,
alahora de hablar de justicia social, de reconocimiento social, en el
sentido deuntrato digno que permita el libre ybuen desenvolvimien-

de diversos origenes; y preserva y realza el uso de otras lenguas ademas del inglés
y el francés, fortaleciendo al mismo tiempo el uso de los idiomas oficiales. En la
Constitucion de Brasil de 1988 la diversidad étnica fue reconocida por primera vez
y el Estado dice asumir las diversas culturas como conformadoras de la identidad
nacional; se emprenden politicas de accién afirmativa relacionadas con becas para
el ingreso a las universidades, cuotas para el empleo en el sector publico, etc.; el
racismo pasa a ser considerado un delito no excarcelable; con el articulo transito-
rio 68 se abre el camino para que el Estado reconozca titulacién a los quilombos
-comunidades que fueron conformadas por esclavos fugitivos—. Finalmente, la
Constitucién de Ecuador de 1996-1998, en el articulo 1, reconoce que el Estado es
soberano, democrético, pluricultural y multiétnico; igualmente, en los articulos 84
y 224, instaura la circunscripcién indigena y reconoce a las autoridades indigenas
para ejercer funciones de justicia.
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to delavida, las comunidades indigenas y afro no han recibido una
retribucién materialy simbdlica acorde contoda esalabor creativa que
dioysiguedandovidaalasestructurasdelanacién; o, parautilizarlos
términos de Edward Du Bois, no han recibido un trato digno a partir
delo que hansido: «colegas del reino de la cultura». No obstante, con
la Constituciéon de 1991 y su consiguiente legislacién especial hacia
lasminorias étnicas se hace evidente la diferencia enla manera como
el Estadoy la sociedad miran a estos dos grupos humanos, potencia-
lizando -minimamente- o reteniendo el florecer de las respectivas
voluntades de vida de cada uno de ellos.

Ahora bien, se me podria objetar que hablar de potencializar la
voluntad de vida de uno de estos dos grupos humanos histérica y
sistemdaticamente maltratados es exagerado. Sin embargo, me atrevo
a decir, de acuerdo con las investigaciones realizadas por algunos
especialistasinteresados en estas problematicas, que hay elementos
que, alahoradeestablecerunbalance en términos delreconocimiento
que el Estado yla sociedad han hecho de ciertos derechos a estos dos
grupos humanos a lo largo de la historia de Colombia, permitirian
mostrar como la balanza se ha inclinado ligeramente a favor de los
grupos indigenas. En este sentido, cabe recordar la denuncia de Fray
Bartolomé de Las casas, citada en pdginas anteriores, acerca de cémo
la encomienda estaba matando alosylasindigenas, debido a que en
ella estos eran tratados «como si fuesen africanos». Esta particular
defensa de los y las indigenas en detrimento de la vida de los africa-
nos, retratada por Nina Friedemann y Jaime Arocha en su libro De
sol a sol, se convierte en una clara evidencia de esta ligera inclinacién
hacia el reconocimiento de ciertos derechos de los pueblos indige-
nas. De igual manera, el sociélogo Carlos Agudelo, en su libro Retos
del Multiculturalismo en Colombia, Politica y poblacién negra, hace una
apreciacion similar en cuanto ala disposicién del Estado ylasociedad
de reconocer, antes de la Ley 70 de 1993, al indio, y no al negro, como
representante de la alteridad:

A partir de estas disposiciones se desprenderian otras en materia de
educacion, territoriosy participacién dirigidaa garantizarlos derechos
deesos «otros culturalmente diversos» que parala gran mayoria delos
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constituyentes,y podemosdecir que delasociedad en general, eranlos
indigenas. Como veremos mas adelante, a pesar del reconocimiento
de las poblaciones negras como el otro representante de la alteridad
cultural colombiana con derechos especificos, no lograban aun tras-
cender de circulos restringidos de la sociedad (Agudelo, 2005: 175).

Siendo aun mas critico que los anteriores, Santiago Arboleda con-
sidera que en Colombia tanto el Estado como la sociedad en general:

Senieganareconoceryvivirladiferenciayladiversidad de concepcio-
nes de mundo que entrafia el paisy que insiste por variados cauces en
encontrar sumatriz mestiza, esto esblanquearse, en detrimento de sus
otras vertientes genéticas y culturales y, cuando més reconoce hasta
ciertopuntoalosindigenassusderechos consuetudinarios, con cierto
sentimiento de lastima y culpabilidad, mientras a los descendientes
de africanos se les niega cualquier posibilidad, incluso de que sean
considerados grupos étnicos (2007: 214).

Mas alla de esta matizacién -que permite apreciar una delas tan-
tasdiferencias entrelas histéricasluchasporlareivindicacién delos
derechos de estos dos grupos étnicos sistematicamente maltratados-,
Arboledaaportaunosdatosyunanalisisde dichos datos desde donde,
de forma contundente, se puede apreciar como -a pesar de que en
1993, como producto del discurso multiculturalista, se da toda una
legislacién (Ley 70) mediante la cual se reconoce a la poblacién afro-
descendiente como grupo étnico digno de ciertos derechos especiales
(reconocimiento dela titulacién de sus tierras ancestralesy creacién
delacatedrade estudios afrocolombianos, entre otros)-, en términos
reales, tanto el Estado, desde sus diferentes gobiernos de turno, como
losactoresarmados pertenecientes al conflicto colombiano, sumados
alracismo fuertemente arraigado en lasociedad, han conspirado para
menguar la voluntad de vida de la poblacién afrocolombiana.

Es en plena resonancia del discurso multiculturalista, de acuer-
do con Arboleda, que se rearticulan nuevas formas de maltrato e
invisibilizacién hacia la poblacién afro de nuestro pais, poniendo
en entredicho la incidencia de las politicas multiculturalistas en la
trasformacion concreta delacalidad de vida de los afrocolombianos.
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El espiritu critico con que este historiador analiza los datos sobre ca-
lidad de vida de la poblacién afrocolombiana desde 1991 hasta 2006
nosrevela «el daltonismo estadistico del Estado», que a través de sus
particulares censos hace un mal conteo de la poblacién afro, con el
fin de disminuir el presupuesto correspondiente:

Segtn el censo de 1993, el 1,5 por ciento del total de la poblacién na-
cional, es decir 502.343 personas, se autoreconocieron como pertene-
cientes a esta etnia, mientras que los lideres del movimiento social
apoyados por las apreciaciones de algunos académicos sefialaron [...]
que por lo menos debia oscilar entre 20 y 25 por ciento, lo que corres-
ponde a cerca de unos 10 millones de personas [...]. El censo del 2005
arrojaunapoblacién total para el paisde 41.468.384 habitantes, de ellos
el 10,5 por ciento, es decir, 4.354.180.32 personas, se autoreconocie-
ron como Raizales, palenqueros, negros, mulatos, afrocolombianos o
afrodescendientes, frente a un 3,4 por ciento de la poblacién indigena
(Arboleda, 2007: 215).

A estos datos se suman los siguientes:

El Consejo Nacional de Politica Econémicay Social (CONPES) [...] 2909
de 1997, sefiala que en el contexto nacional se puede observar que la
mayor parte de los nticleos de poblacién a los que pertenecen las co-
munidades negras se encuentran con indices de necesidades basicas
insatisfechas superiores al promedio nacional (Arboleda, 2007: 217).

Ante esta situacion, el Estado ha creado unos planes de desarro-
llo de acuerdo con su mirada reducida acerca de la existencia de la
poblacién afro, cuando en realidad se estima que son el 10%°® de la
nacidn, de los cuales su mayoria se encuentran viviendo en la po-
breza. De igual manera, se presenta la insensibilidad de los actores
armados, que con acciones violentas colocan en el fuego cruzado a
las minorias étnicas, ocasionando el destierro masivo en unos terri-
torios donde la Ley 70 pretendid asegurarlas contra los abusos de la
sociedad mayoritaria. La intencién de los grupos armados de hacer

68. Este porcentaje es de acuerdo con el analisis estadistico realizado por el DANE,
pero puede variar dependiendo de la fuente.
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de las tierras del Pacifico colombiano un punto estratégico para sus
actividades ilicitas (siembra de coca y trafico de armas) ha corrido
parejo con la ambigiiedad estatal, que primero dice titular tierras
para proteger esa herencia cultural afro constitutiva de la identidad
nacional y luego, en una abierta e inhumana contradiccién, decide
impulsar la siembra de palma africana, beneficiando a los grandes
empresarios delaindustriaagricola, fumigarlos cultivos de coca sin
tener en cuenta el impacto en la salud de la poblacién y dar rienda
suelta a una concepcién de desarrollo basada en la modernizacién
infraestructural; es decir, la construccidn de carreteras. Al respecto,
Arboleda da varios ejemplos:

El canal seco Atrato-Truandé y sus conexiones carreteables y ferro-
viarias, lastrasversales Medellin-Urrao-Bahia Solano, Medellin- Bue-
naventura, conexioén Pereira-Animas-Tribuga, carretera Uraba-Ma-
racaibo [...], intercomunicacién rio Orinoco-Meta-Buenaventura,
Transversal Santander-Antioquia-Buenaventura, intercomunicacién
rio Plata-Amazonas-Napo-Putumayo-Tumaco (2007: 219).

En fin, toda una serie de elementos que en pleno momento de
efervescencia del discurso multiculturalista tratan de minar la vo-
luntad devida delosylasafrodescendientes en Colombia, dejando al
descubierto la ineficacia que en lo concreto ha tenido el marco legal
multiculturalistabajo el que se cre6 lanueva Constitucién colombia-
na; una constitucién que en diversos articulos (7, 8 y 13) dice que es
deber del Estado reconocer y proteger la diversidad étnicay cultural
delanaciény «adoptar medidas a favor de los grupos discriminados
o marginados». Sin embargo, con el destierro masivo al que viene
siendo sometida la poblacién del Pacifico, con el fenémeno delibe-
rado de repoblacién no afro que se viene presentando en ciudades
como Buenaventura, al igual que en diversos territorios chocoanos
y caucanos y en zonas narifienses como Barbacoas, Boca de Telembi
y Roberto Payan, entre otras, y con las continuas masacres que se
presentan en dichas zonas, me atreveria a decir que es un gran ci-
nismo calificar el discurso afro cémo un discurso dogmatico, como
lloriqueo étnico, como una reaccién vengativa de un grupo humano
queloinico quebuscaes pagar conlamisma moneda conque seleha
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pagado.®®En este sentido, considero que todo discurso que califique el
discurso afro bajo los argumentos ya sefialados debe tener en cuenta
la manera c6mo a lo largo de la historia los y las afrodescendientes
han mostrado su capacidad para reinventarse, para sobreponerse a
las adversidades, en fin, para vivir, mas alld de estar por fuera de las
instancias de poder (de tipo econémico, politico, social y cultural)
desde donde se toman las decisiones, desde donde estratégicamente
se puede crear las condiciones para someter al otro.

69. Este argumento, que se fue configurando dentro del ambiente de las socieda-
des coloniales, tiene sus raices en el miedo que sentia la poblacién blanco-mestiza
cuando deliberaba acerca de la abolicién de la esclavitud; muchos crefan que una
vez libres negras y negros, se vengarian de los amos.



Capitulo 12

Un momento de gran
significado

La III Conferencia Contra el Racismo, la Discriminacién Racial, la
XenofobiayTodaslas Formas ConexasdeIntolerancia, que se celebrd
en Durban entre el 31 de agosto y el 7 de septiembre del afio 2001,
fue sin duda alguna el momento clave para la articulacién global
de todos los esfuerzos que han respaldado el discurso afro desde
décadas atras en diversos contextos. Durban sirvié como indicativo
através del cual se puede apreciar la manera en que el discurso afro
estd en sintonia con las problematicas actuales, puesto que en dicha
conferencia los paises miembros de la ONU tuvieron que dialogary
proponer medidas para combatir las formas actuales y complejas en
que sepresentanladiscriminacién lay exclusidén en el mundo entero;
esto evidencié que la herida producida por el colonialismo y la trata
negrera contintia vertiendo sangre.

Ante la permanencia histdrica de estos problemas, la Asamblea
General delas Naciones Unidas convocd en 1998 a estados, organiza-
cionesinternacionales, organizaciones no gubernamentalesy regio-
nales para que en Durban dialogaran acerca de las diversas medidas
convenientes para combatir el racismo, la discriminacién racial, la
xenofobia y las formas conexas de intolerancia. Entre las medidas™

70. Estas mediadasy otras puede ser cotejadas en: Declaraciény programa de accién
de Durban. Conferencia Mundial contra el Racismo, la Discriminacion Racial, la Xe-
nofobiay las Formas Conexas de Intolerancia (Durban, 2002).
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que surgieron estd el reconocimiento de las acciones afirmativas™
como mecanismo para eliminar los niveles de injusticia social que
padecen aquellos grupos histéricamente maltratados.

Estas acciones afirmativas o especiales estan destinadas:

acorregirlas condiciones que menoscaban el disfrute delos derechos
y a introducir medidas especiales para alentar la participaciéon igual
de todos los grupos raciales y culturales, lingiiisticos y religiosos en
todos los sectores de la sociedad y para situarlos en pie de igualdad
(Durban, 2002: 34-35).

Aunque muchas de estas medidas ya venian siendo implemen-
tadas en diversos paises (como es el caso de Colombia, a partir de la
constitucién del 1991y la consiguiente Ley 70 de 1993, referente a la
titulacién de tierras), su funcionamiento no haarrojado los resultados
esperados en términos de mejoramiento real de las condiciones de
vida de estos grupos en condicién de vulnerabilidad. En todo caso,
el reconocimiento de estas acciones afirmativas como mecanismo
por implementar es un gran paso en el sentido de posibilitar la ar-
ticulacion de medidas aceptadas y respaldadas a escala planetaria
que favorezcan la lucha contra la discriminacién y la exclusion. Es-
tas acciones afirmativas estan en consonancia con las exigencias de
reparaciones o afro-reparaciones,’? que si bien después de Durban
se han actualizado con gran fuerza, hacen parte de la historia de

71. Por acciones afirmativas también pueden ser entendidas aquellas politicas
publicas destinadas a «dar paso positivo para el incremento de la representacién
de minorias en las areas de empleo, educacion y negocios de las cuales han estado
histéricamente excluidos por diversas razones» (Fullinwinder, 2005, citado por
Almario, 2007).

72. Ver el texto de Lao (2007), en el que se plantea cémo las afro-reparaciones se
constituyen en un requisito ético-politico para poder hablar de democracia racial,
de justicia social. Las afro-reparaciones, dice Lao, conjugan —-a la manera de la pro-
puesta de Fraser y Honneth (2003)- redistribucién y reconocimiento; se convierten
en una serie de exigencias «sustentadas en una politica de memoria de esclavitud,
con sus consecuencias y con la relaciéon que este pasado de opresion tiene con el
presente de desigualdad y con posibles futuros de liberacién». En el mismo com-
pilado, Almario (2007) introduce un debate interesante en cuanto a si se debe con-
siderar o no las acciones afirmativas en Colombia como parte de las reparaciones.
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las luchas que los diferentes movimientos afrodiaspoéricos han em-
prendido en el continente americano. Recordemos las exigencias de
lideres como Du Bois, Garvey y Malcolm, quienes hablaban de pago,
de indemnizacién, de retribucién a los afrodescendientes por todo
lo que ellos habian hecho por estas tierras, y por las injusticias y el
trabajo no remunerado.

Por otra parte, también se destaca el reconocimiento de la escla-
vitud y la colonizacién como crimenes de lesa humanidad (Durban,
2002); un justo reconocimiento que, en términos de derechos huma-
nos, difunde la sana idea de que la comunidad afrodescendiente ha
sido victima de una serie de injusticias escalofriantes en la historia
delahumanidad. Porlotanto,la creacién deun marcolegal de escala
mundial que permita la reparacién a dicha comunidad es un deber,
una necesidad urgente, si se quiere combatir las condiciones de po-
breza y de discriminacién que los y las afrodescendientes padecen
en diversos contextos.

En relacién con el sentido de este trabajo, podemos destacar el
hecho de que fue en Durban donde por primera vezla ONU incorpord
dentro de sulenguajela categoriaafrodescendiente como elemento que
permite establecer un lenguaje comtn desde donde las personas de
descendencia africana se identificarian politica y culturalmente. En
estaocasién, no fueun «capricho» ola «tozudez» de unos movimien-
tos que desde diferentes contextos validaban el uso de este término,
sino que se traté de alrededor de 189 estados -cifra para nada des-
preciable-, miembros de la ONU en ese momento, que reconocieron
la legitimidad del término, cuya creacién se la reclaman tanto los
movimientos afrouruguayos como los afrobrasileiios.

Durban evidencié el giro lingiiistico de negro a afrodescendiente
como categoriaidentitaria parahablardelaspersonasque conforman
ladidsporaafricanaimpulsadaporlatratanegrera. Estanueva’forma

73. La cursiva se debe al hecho de que no se puede olvidar que el reconocimiento
que hace la ONU es posterior al reconocimiento hecho por los movimientos y lide-
res afro en diferentes contextos.
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de hablar, que en gran medida no dejaba de ser una «sugerencia»”lan-
zadadesdeuna plataformaintercontinental de gran peso, en cuantoal
significado que tiene la ONU, busca convertir alas personas afrodes-
cendientes en ciudadanos plenos, en sujetos de derechos internacio-
nales, portadores de unas historias y unas identidades dignas de ser
difundidas, protegidasy reparadas. De ahique ellider afrouruguayo
Romero Rodriguez, manifestara que:

Acella[lalll Conferencia Mundial contra el Racismo, la Discriminacién
Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de Intolerancia] entramos
negrosysalimosafrodescendientes; conidentidad|[...]. Parami, hombre
viejodelahistoria (de clases) de mipais, esel hechomasimportante en
lapresenciadel negroenlahistoriade AméricaLatina (Romero, 2009).

74. Elreconocimiento del valor del término afrodescendiente no deja de ser una «su-
gerencia» bien argumentada, que no pierde su valor cientifico por mas que muchas
personas prefirieran seguir utilizando el término negro como denominacion y auto-
denominacién. Sin embargo, el hecho de que las Naciones Unidas ponderen el valor
de este término es de un significado especial, en el sentido en que sirve de indicativo
para medir el nivel de aceptacién que ha venido adquiriendo a nivel internacional la
categoria de afrodescendiente. Una aceptacién que no ha sido acompafiada por los
resultados esperados en cuanto a mejoramiento de la educacién, ingreso salarial,
necesidades bdsicas cubiertas, desaparicién o disminucion del destierro o desarrai-
go de losy las afrodescendientes de sus tierras, etc.; mas atin cuando en esta misma
conferencia un pais como Estados Unidos se niega a hablar de indemnizacién hacia
los que sufrieron el colonialismo.



Conclusiones

Lareflexiénalrededor del simbolismo cromdtico no esunargumento
bajo el que se pretenda entronizar una postura determinista que per-
mita excusar el racismo ni la visién negativa que se tenia y se tiene
haciaelafricanoysusdescendientes diasporicos. Mostrar cémo desde
los cimientos de la cultura occidental existieron elementos de caréc-
ter simbolico que abonaron el camino para que en la modernidad se
diera el desprecio hacia las personas africanas y afrodescendientes,
expresado en latratanegrera, la esclavitud y las teorias raciolégicas,
no puede ser leido como un esfuerzo de malabarismo argumentati-
vo que, queriendo construir una interpretaciéon novedosa, paraddji-
camente termina construyendo una interpretaciéon que no permite
imputar cargos a todo aquel que justific6 y practicé cualquier acto
inhumano hacia las personas africanas, bajo el supuesto de estar
determinado. La reflexién no tiene por qué llevar a este cauce, ya
que el proposito es mostrar coémo el elemento cultural permite tener
una mirada mas amplia del momento de concepcién y nacimiento
del negro, en cuanto forma discursiva, dando razones de por qué es
una invencién premoderna en la que el elemento cultural no es algo
de pocamonta, sino mas bien un elemento que ala hora de haceruna

75. La cursiva tiene la intencion de resaltar lo complejo que en ocasiones resultan
los prefijos pre como referencia cronoldgica, puesto que es dificil trazar de dénde a
dénde empiezay termina una época. Sin embargo, me he valido de este prefijo para
indicar la época anterior a acontecimientos como el Descubrimiento de América, EL
Renacimiento, La Reformay la La Ilustracion.
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indagacién genealdgica tiene, junto con el andlisis de las condicio-
nes materiales, un gran valor epistemoldgico que permite tener una
mirada mucho mas compleja de la realidad; una mirada que le sale
al paso al reduccionismo interpretativo.

Ahorabien, mésalld delhecho dedejarenclarolaimportanciadel
factor cultural, en cuanto orden simbdlico, en lo personal considero
inapropiadalalectura del serhumanobajolaideadel determinismo;
sibien hasta cierto punto los seres humanos estamos condicionados
pornuestro entorno, este mismo entorno siempre dejaunos margenes
para hacer, transgredir, conspirar, criticar, crear, inventar. El mejor
ejemplo de ello es el fenémeno de la transvaloracién: el reajuste o
la mudanza de ciertos valores que los individuos van haciendo de
acuerdo con sus necesidades. Por lo tanto, siempre existio y existe
la posibilidad de asignarle otro valor moral a la cosa negra; siempre
existid y existe la posibilidad de no proyectar en el africano y en el
afrodescendiente las miserias, las fobias que circulan dentro de las
sociedades; por ende, siempre existi6 y existe la posibilidad de no
tener una visiéon negativa del otro.

Por otra parte, el Ministerio de Educaciéon Nacional publicé en
el 2001 una cartilla titulada Serie lineamientos curriculares, Cdtedra
de Estudios Afrocolombianos, en la que expresé: «el concepto afroco-
lombiano utilizado cotidianamente para identificarse, es paraddji-
camente polémico y poco debatido». Si tenemos presente que este
reproche es derivado de uno de los tantos reparos con que a menudo
sedescalificaal concepto afro por considerdrsele ambiguo, demasiado
general eimpreciso,”*he aquiun esfuerzo por contribuir con el debate

76. El sentido con el que habitualmente es utilizado el término afrodescendiente no
es unareferencia desde donde se pretenda dar cuenta de la historiay descendencia
del género humano, tampoco es utilizado para referirse a otro tipo de africanos:
blancos de paises como Sudafrica, Namibia o Zimbabue, o los magrebies (berberes
y arabes), sino que se constituye en un término que remite a un hecho histérico par-
ticular: la expoliacion del continente africano por parte de Europa durante los afios
de crecimiento capitalista, en el que Africa nutrié con la sangre de sus individuos
mas jovenes y vigorosos el comercio esclavista. En este sentido, cuando se utiliza
el término afrodescendiente no se hace para incluir a todo el género humano, sino
a aquellos seres humanos cuya procedencia es posible vincular como parte de la
didspora africana en cuanto tronco comdn que ayuda a entender no solo el porqué
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y enfrentar lo paraddjico e impreciso que dicen hay en el manejo de
dicho concepto.

En este sentido, si hacemos un ligero andlisis alrededor de las
dindmicas sociales y culturales cotidianas, de los juegos represen-
tacionales, se observara que quien da validez al término afro o afro-
descendiente, si bien en ocasiones se autoidentifique como negro,
por lo general, es una persona que tiene o hace el esfuerzo por tener
una posturadigna, una postura de respeto frente a todos los elemen-
tos constitutivos de su mundo cultural; también una postura critica
frente a todo aquello que trata de ver sus rasgo fisicos y su modo de
vida como sinénimos de fealdad, brutalidad, tirania o barbarie, tal
como la demostraron lideres intelectuales como Candelario Obeso,
W. E. B Du Bois, Marcus Garvey, Martin Luther King, Malcolm X,””
Aimé Cesaire, Leopold Sendar Senglor, entre otros. Lideres que ape-
lando alatransvaloracién de lo negro batallaron por el bienestar del
grupo humano al que pertenecian. Es esta historia de lucha por la

de ladiversidad cultural del continente americano, sino también las consecuencias
negativas de la sociedad esclavista, que, en términos materiales y simboélicos, si-
guen pesando sobre la poblacién negra de la actualidad.

77. Considero que uno de los intelectuales que mas han proporcionado elementos
para entender la diferenciacion entre estos dos tipos de discurso -negro y afro- fue
Malcolm X, quien desde su propuesta de nacionalismo negro, pronunciada el 10 de
noviembre de 1963, planted: «Habia dos clases de esclavos: el negro domestico y el
negro del campo. Los negros domésticos vivian en la casa del amo, vestian bastante
bien, comian bien porque comian de sus comidas: las sobras que él le dejaba [...].
Si el amo decia: ‘Buena casa la nuestra, el negro domestico decfa: 'Si, buena casa
la nuestra’ [...]. Y si tu le decias al negro domestico: 'Vamos a escaparnos, vamos a
separarnos, el negro domestico te miraba y te decia: ‘'Hombre, estés loco. ;Qué es
eso de separarnos? ;Dénde hay mejor casa que esta? ;Dénde voy a encontrar me-
jor ropa que esta? ;D6nde puedo comer mejor comida que esta? Ese era el negro
domeéstico [...]. En esa misma plantacion estaba el negro que labraba los campos:
ellos eran las masas [...]. EL negro del campo vivia un infierno. Comia sobras [...]; era
un come tripa. Al negro del campo lo apaleaban desde la mafiana hasta la noche;
vivia en una choza, en una casucha; usaba ropa vieja, desecho. Odiaba al amo. Digo
que lo odiaba alamo. Erainteligente [...]. Cuando el amo se enfermaba, el negro del
campo rogaba para que se muriera [...]. Si ibas con el negro del campo y le decias:
‘Vamos a separarnos, vamonos de aqui, él no preguntaba: ‘;adénde vamos?’ Solo
decia: ‘cualquier lugar es mejor que este’[...]. Yo soy un negro del campon. (Pathfin-
der,1993:29-42).
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dignificacién de la existencia la que estd condensada en el término
afro, afrodescendiente.

Posiblemente, luego de haber leido esta investigacidn, el lector
se hard la pregunta: «y en bisqueda de la precisién conceptual, jcual
es el término que debemos utilizar?» Ante esta pregunta solo puedo
decir queno dejo de pensar enlos nifios, alos que después de escuchar
reiteradamente frases como: «jhoy esun dianegro!», «lalistanegran,
«aguas negras», «la muerte y la maldad se visten de negro», «jnegra
suertela que metocd!», seles dice: «jhay que respetar alosnegros!» Lo
mismo aplicaparalosnifiosafroalos que, después de escuchar frases
como las anteriores, se les pide: «jsiéntanse orgullosos de ser negro!»

Dada la existencia del simbolismo asociado alo negro, considero
que la pertinencia de un término diferente a este para denominar
y autodenominarse no es una bagatela,’® pues se constituye en una
invitacién no solo a dejar de usar un término, una palabra, sino tam-
bién a asumir una actitud critica frente a toda esa serie de teoriasy
practicas prejuiciosas y racistas desde las que se ha descrito, domi-
nado y controlado a las personas africanasy a sus descendientes. La
pertinencia del término afro, entendido como forma discursiva, se
hace mucho mas notoria cuando se resalta su valor en cuanto forma
narrativa identitaria. Si tenemos presente que toda forma narrativa
identitaria se caracteriza por la no renuncia a su historia, al valor de
sus experiencias, de sustradiciones culturales, memorias, lenguajes,
saberes perdidos y marginalizados, saltara a la luz la coherencia y
validez del prefijo afro dentro de los esfuerzos por crear condiciones
de vida mas dignas y mas respetuosas para el existir de todos las
personas afroamericanas.

Asi como hay formas discursivas que encubren realidades -por
ejemplo, considerar los colonialismos como empresas filantrépicas,
evangelizacién y contacto cultural-, hay otras que resultan ser mds

78. Tampoco es un mero juego de palabras, puesto que el lenguaje (como bien lo
han mostrado desde la filosofia del lenguaje autores como John Austin, en Como ha-
cer cosas con palabras, y Pierre Bourdieu, en ;Qué significa hablar?, al igual que pen-
sadores de otras areas, como Humberto Maturana, en El sentido de lo humano) tiene
la capacidad de crear la realidad, de herir, alagar, bendecir, maldecir, etc.
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apropiadas para describir realidades o fenémenos. Cuando se habla
de afro, afrodescendiente, se estd utilizando un término que esta en
sintonia con el renacer de un hombre (y una mujer), de un grupo hu-
mano que hadecidido interpelaral otro por una posturade respeto, de
reconocimiento frente atodoslos elementos constitutivos de su ser, de
sumundo cultural. Unaposturaque enningunadelasversionesde sus
personajes, delos intelectuales vistos alo largo de este trabajo, puede
ser identificada como revanchista, vengativa o de lloriqueo étnico;
por el contrario, en cada uno de ellos siempre existié una voluntad
de vida que podemos considerar como el resultado de dos momentos.

El primero es un momento de resistencia hacia cualquier condi-
cion existencial cosificadora, negadora de la libertad y de la vida.
Este momento es derechazo, dereaccion, de oposicion, deinminente
lucha fatigosa. El segundo momento es de re-existencia, es decir, de
esfuerzo por crear condiciones de vida radicalmente diferentes a las
existentes, y en donde apelar al pasado no es una denuncia trillada,
sino que se convierte en un punto de apoyo, en un elemento inspira-
dor para continuar viviendo, para continuar en la lucha diaria, para
potencializar (impulsar) la rehabilitacién de elementos culturales
proscritos. Es desde este segundo momento que podemos apreciar
la capacidad creativa de un personaje como Candelario Obeso, quien
a pesar de vivir en el contexto de la sociedad colombiana racista de
la segunda mitad del siglo XIX, tuvo la suficiencia para apropiarse
de los elementos mas refinados de la cultura de élite, en especial la
poesia, y desde alli expresar la particularidad de su pensamiento,
que eslo que me permite considerarlo uno de los referentes iniciales
de la invencién del discurso afro. Esta capacidad creativa, de una u
otra manera, la encontramos en todos los personajes afro abordados
en este escrito. Entre los casos ya estudiados podemos retomar dos
amanera de ejemplo que nos permita comprender la re-existencia o
capacidad creativa: primero, el caso de Du Bois, quien a través de su
metdfora del «veloyladoble conciencia» plantea como elnegro, luego
de fusionar sus antiguas identidades -norteamericanay africana-y
de correr el velo que lo llevaba a mirarse a través de los ojos del otro,
surge como un nuevo ser capaz de utilizar lo mejor de sus energiasy
de su genio, lo cual no es otra cosa que potencializar su capacidad
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creadora para propiciar nuevas condiciones de existencia. Segundo,
elcasode Malcolm, quien masalld del mero reconocimiento cultural
hacia el valor de la tradicidn afronorteamericana, planteaba como
féormula de re-existencia el nacionalismo negro (Pathfinder, 1993: 69-
78.), toda una filosofia que entre sus componentes tenia aspectos
politicos, sociales, econémicos, religiosos y culturales; aspectos que
cambiarian radicalmente las condiciones de existencia de todas las
personas afroamericanas.
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Los avatares de las formas discursivas aludidas seran abordados bajo unos
interrogantes problematizadores que controvierten algunas de las formas
como han sido planteadas tematicas como el prejuicio racial hacia los y las
afrodescendientes y sus reivindicaciones politicas y culturales. En lo que se
refiere a lainvencién del negro, esta serd abordada desde dos interrogantes:
1) hablar de negro, en cuanto forma discursiva bajo la que se ha definido a
un ser humano, jnace con la modernidad, con la dispersién forzada de los
africanos que acompafié el descubrimiento de Américay la colonizacién de
este continente, o es anterior a estos hechos histéricos? 2) ;Qué significo el
posicionamiento de la razén occidental para los seres humanos de la dias-
pora africana? En cuanto a la invencion del afro, esta forma discursiva sera
abordada desde los siguientes interrogantes: 1) ;Es la invencion del afro una
forma discursiva motivada por la voluntad de poder, de dominacién sobre el
otro?2) ;Es producto de una sed de venganzay envidia hacia la cultura domi-
nante? 3) ;Es la voz rencorosa, atavica y dogmaética de la queja, del lloriqueo
étnico?4) ;es laapelacién trillada e innecesaria hacia un pasado remoto que
al ser puesto en escena obstaculiza cualquier intento por sanar las heridas
del pasado colonial discriminatorio, deshumanizante?
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