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INTRODUCCION

Rosa Campoalegre Septien y Karina Bidaseca!

Al conocer la proclamacién del Decenio Internacional de los pueblos
afrodescendientes (2015-2024), se hizo evidente que ello marcaba un
contexto complejo con la dualidad de oportunidades y retos. No solo
porque no basta un Decenio ante el genocidio histérico de los pue-
blos afrodescendientes, cuyos impactos sociales y personales calan la
modernidad, sino porque la voluntad politica de una gran parte de
los Estados para asumir los compromisos del Decenio ha sido con-
troversial. Como no podia ser de otro modo, los vinculos histéricos
entre racismo y colonialismo sustentan las bases de la colonialidad del
poder, el saber y el género.

Entendiendo con Anibal Quijano que “La historia de la construc-
cién del ‘color’ en las relaciones sociales, esta ciertamente por hacer”
(2000: 5), nos dimos a la tarea de asumir la oportunidad que repre-
senta el Decenio en clave de cimarronaje, alzando propuestas contra-
hegemonicas entre las que destaca esta Primera Escuela Internacional
de Posgrado “Mas alla del Decenio de los pueblos afrodescendien-
tes”, organizada conjuntamente por el Consejo Latinoamericano de

1 Coordinadoras académicas de la Escuela Internacional de Posgrado “Mas alla
del decenio de los pueblos afrodescendientes” (CLACSO-CIPS). La Habana, 10 al 13
octubre de 2017.



Rosa Campoalegre Septien y Karina Bidaseca

Ciencias Sociales (CLACSO) y el Centro de Investigaciones Psicol6gi-
cas y Sociolégicas (CIPS) como modo de llevar adelante las politicas
afirmativas por la inclusién racial y de género.

Si bien el libro se destina, en primer lugar, a estudiantes de esta
Escuela, se pretende que alcance a los méas amplios sectores del mo-
vimiento afrodescendiente y afrofeminista, asi como a otros aliados
estratégicos en la lucha contra las desigualdades sociales y los dere-
chos fundamentales de los pueblos, de las y los oprimidos, referentes
de politicas publicas y de todas las personas de este mundo que con-
denan el racismo.

El contenido del libro se estructura atendiendo a los presupuestos
de las genealogias criticas desde una perspectiva descolonial. Contiene
tres partes y cuatro anexos. La primera, se dedica a las afroepistemolo-
gias con el proposito de deconstruir categorias, conceptos y enfoques
claves relativos a los estudios afrolatinoamericanos y caribenos. La
segunda, toma el titulo del articulo de Sueli Carneiro “Ennegrecer el
feminismo”, y se adentra en los legados y genealogias del feminismo
negro, su potencia radical y erética al decir de Audre Lorde. La tercera,
esta destinada al movimiento afrodescendiente recatando dos aspectos
centrales: la articulacién entre academias y movimientos, y la cultura
en su vertiente de procesos de resistencias contrahegemoénicas.

En la primera parte iniciamos con el clasico texto “jQué tal raza!”
de Anibal Quijano, que nos permite redescubrir los vinculos esencia-
les entre “raza”,? racismo y colonialidad del poder/saber y del género.
Le sigue el texto “Mas alla del Decenio Internacional de los pueblos
afrodescendientes”, en el cual Rosa Campoalegre Septien desarrolla
los motivos para asumir este desafio en calidad de propuesta contra-
hegemoénica, desmontando mitos. Continda Rita Segato, quien nos
brinda valiosas estrategias epistemolégicas y practicas en su trabajo
sobre “Racismo, discriminacién y acciones afirmativas: herramien-
tas conceptuales”. Cierra el apartado Alejandro de la Fuente con
otro tema crucial al analizar los “Mitos de Democracia Racial: Cuba,
1900-1912”.

La segunda parte incluye un gran trabajo de la afrofeminista Au-
dre Lorde, “La casa del amo no se desarma con las herramientas del
amo”. Escrito en la década de 1970, este texto mantiene una vigencia
plena respecto de la interpelacién a la omisién del racismo por par-
te del feminismo blanco, y conversa con el articulo de la feminista
afrobrasilera Sueli Carneiro. Por tltimo, Karina Bidaseca presenta
su escrito “¢cDdénde estd Ana Mendieta? Estéticas afro-descoloniales
feministas y poéticas eréticas caribefias y antillanas”, sobre las per-

2 El entrecomillado destaca el distanciamiento epistémico con este término.



Introduccién

formances de la video-artista cubana exiliada a los Estados Unidos de
nifia. Simbolo del escenario de la guerra fria y victima de feminicidio,
se destaca la importancia de su legado para el afrofeminismo y los
feminismos descoloniales del sur global.

La tercera parte posiciona dos temas imprescindibles: el campo
politico afrodescendiente que se une a la cuestién cultural. El primero
de ellos presenta tres valiosos trabajos: “Cartografias del campo poli-
tico afrodescendiente en América Latina y el Caribe” presentado por
Agustin La6-Montes, “Temas y problemas recurrentes en el simposio
‘Mas alla de Santiago: el movimiento afrodescendiente y los estudios
afrolatinoamericanos”, realizado por Alejandro Campos Garcia, Rosa
Campoalegre Septien, Silvia Valero y Romero Rodriguez, seguido del
caso brasilefio con “Clandestinizacién y re-existencia diaspérica: ho-
rizontes expedicionarios e insurgencia en afroamérica” conducido por
Claudia Miranda. El segundo tema de esta tercera parte recorre las
“Comidas de esclavos, comidas de negros. Aportes de los afrocubanos
a la culinaria del Caribe y América Latina”, de la mano de Ismael
Sarmientos, para cerrar con “El Callején de Hamel: Arte, Cimarro-
naje, y Memoria Afro-Diaspoérica en Centro Habana”, presentado por
Geoffroy de Laforcade.

La cuarta y ultima parte incluye un Anexo con las Declaraciones
mas importantes. Diversos/as autores/as provenientes de Cuba, Argen-
tina, Brasil, Perti, Estados Unidos y Espafia se han unido al Grupo
de Trabajo Afrodescendencias y propuestas contrahegeménicas de
CLACSO, en este suefio de llegar a ustedes, a fin de que nos acompa-
fien cimarroniando mas alla del Decenio Internacional de los pueblos
afrodescendientes.

Carlota, esclavizada, lider de las sublevaciones de esclavos en la
provincia de Matanzas, ubicada en la mitica Cuba, es la poderosa ima-
gen de esta Escuela. En este gesto performatico, Carlota reencarna
como “La fugitiva, la que rompié las puertas de la casa vivienda y
cogi6 el monte”.? Carlota, queda mucho que hacer y ya comenzamos.

La Habana y Buenos Aires, 29 de agosto de 2017.

3 Estrofas del poema de la afrocubana Georgina Herrera, titulado “Elogia para mi
misma”.
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iQUE TAL RAZA!"

Anibal Quijano?

La idea de raza es, con toda seguridad, el mas eficaz instrumento de
dominacién social inventado en los dltimos 500 afios. Producida en el
mero comienzo de la formacién de América y del capitalismo, en el
transito del siglo XV al XVI, en las centurias siguientes fue impuesta
sobre toda la poblacion del planeta como parte de la dominacién co-
lonial de Europa.?

Impuesta como criterio basico de clasificacién social universal de
la poblacién del mundo, segun ella fueron distribuidas las principales
nuevas identidades sociales y geoculturales del mundo. De una parte:
“Indio”, “Negro”, “Asiatico” (antes “Amarillos” y “Aceitunados”), “Blan-
co” y “Mestizo”. De la otra: “América”, “Europa’”, “Africa”, “Asia” y
“Oceania”. Sobre ella se fundé el eurocentramiento del poder mundial

1 Publicado en América Latina en Movimiento N° 320. En <http://alainet.org/pub-
lica/320.phtml> acceso 22 de agosto de 2011.

2 Universidad Ricardo Palma, Lima. Investigador reconocido por su trayectoria
fundaste de escuelas de pensamiento, como la perspectiva de la “Colonialidad del
poder” cuya apariciéon supuso un giro en el horizonte de las ciencias sociales en Amé-
rica Latina y a nivel internacional.

3 Acerca de la invencion de la idea de “raza” y de sus antecedentes, ver Forgues
(1992). También Quijano y Wallerstein (1992).
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Anibal Quijano

capitalista y la consiguiente distribucién mundial del trabajo y del
intercambio. Y, también sobre ella, se trazaron las diferencias y dis-
tancias en la respectiva configuracion especifica de poder, con sus cru-
ciales implicaciones en el proceso de democratizacién de sociedades y
Estados y de formacién de Estados-nacién modernos.

De ese modo, raza, una manera y un resultado de la dominacién
colonial moderna, pervadié todos los &mbitos del poder mundial ca-
pitalista. En otros términos, la colonialidad se constituy6 en la piedra
fundacional del patrén de poder mundial capitalista, colonial/moder-
no y eurocentrado. Tal colonialidad del poder ha probado ser mas
profunda y duradera que el colonialismo en cuyo seno fue engendrado
y al que ayudé a ser mundialmente impuesto.*

1. “RACISMO” Y “RAZA”

El “racismo” en las relaciones sociales cotidianas no es, pues, la tini-
ca manifestaciéon de la colonialidad del poder. Pero es, sin duda, la
mas perceptible y omnipresente. Por eso mismo, no ha dejado de ser
el principal campo de conflicto. En tanto que ideologia, a mediados
del siglo XIX se pretendié incluso presentarla como toda una teoria
cientifica (de Gobineau: 1853-1857). En esa pretensién se apoyo, casi
un siglo después, el proyecto del Nazional-Sozialismus, mas conocido
como nazismo, de dominacién mundial alemana.

La derrota de ese proyecto en la Segunda Guerra Mundial (1939-
1945) contribuy6 a la deslegitimacién del racismo, por lo menos como
ideologia formal y explicita, para gran parte de la poblacién mundial.
Su préctica social no dejo por eso de ser mundialmente extendida, y
en algunos paises, como Africa del Sur y su sistema de apartheid, la
ideologia y las practicas de dominacién social llegaron a ser incluso
mas intensas y explicitamente racistas. Con todo, aiin en esos paises
la ideologia racista ha debido ceder algo, ante todo frente a las luchas
de las victimas, pero también de la condena universal, hasta permitir
la eleccién de gobernantes “negros”. Y, en paises como Pert, la prac-
tica de la discriminacién racista requiere ahora ser enmascarada, con
frecuencia si aunque no siempre con éxito, detras de cédigos sociales
referidos a diferencias de educacién y de ingresos que en este pais
son, precisamente, una de las mas claras consecuencias de relaciones
sociales racistas.’

4 El concepto de Colonialidad del Poder fue introducido en mi texto “Colonialidad
y Modernidad/Racionalidad” (1992). Véase también Quijano y Wallerstein (1992).
Sobre las tendencias del actual debate, Mignolo (1998).

5 Sobre la extendida perspectiva racista en el Pert, véase los resultados de una re-
ciente encuesta entre estudiantes universitarios de Lima Metropolitana (Le6n: 1998).
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iQué tal raza!

Lo que es realmente notable, en cambio, es que, para la abruma-
dora mayoria de la poblacién mundial, incluidos los opositores y las
victimas del racismo, la idea misma de “raza”, como un elemento de
la “naturaleza” que tiene implicaciones en las relaciones sociales, se
mantenga virtualmente intocada desde sus origenes.

En las sociedades fundadas en la colonialidad del poder, las vic-
timas combaten por relaciones de igualdad entre las “razas”. Quienes
no lo son, directamente al menos, admitirian de buen grado que las
relaciones entre las “razas” son democraticas, si no exactamente entre
iguales. Sin embargo, si se revisa el debate respectivo, incluso en los
paises donde ha sido mas intenso el problema, en Estados Unidos o
en Africa del Sur, solo de modo excepcional y muy reciente se pueden
encontrar investigadores que hayan puesto en cuestion, ademas del
racismo, la idea misma de “raza”.°

Es, pues, profunda, perdurable y virtualmente universal, la admi-
sién de que “raza” es un fenémeno de la biologia humana que tiene
implicaciones necesarias en la historia natural de la especie y, en con-
secuencia, en la historia de las relaciones de poder entre las gentes.
En eso radica, sin duda, la excepcional eficacia de este moderno ins-
trumento de dominacién social. No obstante, se trata de un desnudo
constructo ideolégico, que no tiene, literalmente, nada que ver con
nada en la estructura bioldgica de la especie humana y todo que ver,
en cambio, con la historia de las relaciones de poder en el capitalismo
mundial, colonial/moderno, eurocentrado.

Dos de las cuestiones implicadas en esa extrana relacion entre la
materialidad de las relaciones sociales y su dimensién intersubjetiva,
son las que me propongo discutir en esta ocasion.

2. ¢:SEXO -“GENERO” Y “COLOR”- “RAZA"?

En la crisis actual del patron mundial de poder vigente, acaso la mas
profunda de todas las que ha confrontado en sus 500 anos, las rela-
ciones de clasificacién social de la poblacién del planeta son las méas

6 En América Latina, muchos prefieren pensar que no existe racismo porque to-
dos somos “mestizos”, o porque, como en Brasil, la postura oficial es que existe una
democracia racial. Un namero creciente de latinoamericanos que residen un tiempo
en Estados Unidos, inclusive estudiantes de ciencias sociales, regresan a sus paises
convertidos a la religion del color consciousness, de la cual han sido, sin duda, vic-
timas. Y regresan racistas contra su propio discurso. Esto es, convencidos de que
“raza”, puesto que es “color”, es un fenémeno de la naturaleza y solo el “racismo” es
una cuestion de poder. Por eso, algunas gentes confunden las categorias del debate
sobre el proceso del conflicto cultural y las de ideologias racistas, y se dejan arrastrar
hacia argumentos de extrema puerilidad. En el Pert, un curioso ejemplo reciente es
el de Marisol de la Cadena (1998).
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profundamente afectadas. Esas relaciones han combinado, variable-
mente, todas las formas de dominacién social y todas las formas de
explotacién del trabajo. Pero a escala mundial su eje central fue —aun-
que en declinacion, todavia es- la asociacién entre la mercantilizaciéon
de la fuerza de trabajo y la jerarquizacién de la poblacién mundial en
términos de “raza” y de “género”.’

Ese patrén de clasificacion social ha sido largamente duradero.
Pero el agotamiento de la primera y la resistencia a la segunda, han
producido el estallido del anterior patrén de clasificacion de la pobla-
cién mundial. La reproduccién y re-expansion de formas no-salariales
de explotacion, es una consecuencia del agotamiento de las relaciones
salariales en el largo plazo. Y la resistencia creciente a las discrimina-
ciones de “género” y de “raza” es la otra dimension de la crisis.

El mundo del capitalismo es, por cierto, histérico-estructural-
mente heterogéneo y las relaciones entre sus partes y regiones no
son necesariamente continuas. Eso significa que la crisis del patrén
capitalista colonial/moderno de clasificacion social de la poblacién
mundial tiene ritmos y calendarios diferentes en cada drea del mundo
capitalista. La resistencia de las victimas del racismo avanza en cier-
tas regiones y en otras encuentra no solo menor espacio, sino abiertos
intentos de re-legitimacién en otros. Esa discontinuidad entre la resis-
tencia al racismo y su relegitimacion, puede verse, por ejemplo, en el
caso del Pert bajo el Fujimorismo.? Pero esas mismas discontinuida-
des, precisamente, hacen patente la mencionada crisis. Debido a ella,
finalmente parece haber comenzado a ser puesta en cuestion la idea
misma de “raza”, no solo el “racismo”. Pero inclusive la minoria que
avanza en esa direccién, no consigue aun desprenderse de las viejas
anclas mentales de la colonialidad del poder.

Asi, el debate sobre la cuestién del “género” y los movimientos
feministas va logrando que una proporcién creciente de la pobla-
ci6én mundial, tienda a admitir que “género” es un constructo mental

7 Las relaciones de dominacién fundadas en las diferencias de sexo son mas an-
tiguas que el capitalismo. Este las hizo mas profundas, asociandolas con las rela-
ciones de “raza” y haciendo de ambas un objeto de la perspectiva eurocéntrica de
conocimiento. Pero la clasificacién “racial” de la poblaciéon mundial llevé también
a que las mujeres de las “razas” dominantes fueran también dominantes sobre las
mujeres de las “razas” dominadas. Eso introdujo un eficaz mecanismo de fortalec-
imiento de ambas formas de dominacién, pero sobre todo de la que se apoya en la
idea de “raza”.

8 No hace mucho, reporteros de la television documentaron una abierta discrimi-
nacién de carécter racista/etnicista en algunos locales nocturnos. Fueron sanciona-
dos, en principio, por la institucién encargada de esos asuntos. Pero la Corte Su-
prema de Justicia, nada menos, dictaminé después que las empresas discriminantes
itenian derecho legal de hacerlo!

20



iQué tal raza!

fundado en las diferencias sexuales, que expresa las relaciones pa-
triarcales de dominacién y que sirve para legitimarlas. Y algunos pro-
ponen ahora que, andlogamente, hay que pensar también “raza” como
otro constructo mental, este fundado en las diferencias de “color”. Asi,
sexo es a “género”, como “color” seria a “raza”.

Entre ambas ecuaciones existe, sin embargo, una insanable diferen-
cia. La primera de ellas tiene lugar en la realidad. La segunda, en absoluto.

En efecto, en primer término, sexo y diferencias sexuales son
realmente existentes. En segundo término, son un subsistema den-
tro del sistema conjunto que conocemos como el organismo humano,
del mismo modo que en el caso de la circulacién de la sangre, de la
respiracién, de la digestion, etc. Esto es, hacen parte de la dimen-
sion “bioldgica”™ de la persona global. Tercero, debido a eso implican
un comportamiento “biolégico” diferenciado entre sexos diferentes.
Cuarto, ese comportamiento biolégico diferenciado esta vinculado,
ante todo, a una cuestion vital: la reproduccién de la especie. Uno de
los sexos insemina y fecunda, el otro ovula, menstria o concibe, gesta,
pare, amamanta o puede amamantar, etcétera.

En suma, la diferencia sexual implica un comportamiento, esto
es un rol, biolégico diferenciado. Y el hecho de que “género” sea una
categoria cuya explicacion de ningiin modo puede agotarse y menos
legitimarse alli, no deja por eso de ser visible que hay, en realidad, un
punto de partida “biolégico” en la construccién intersubjetiva de la
idea de “género”.

Asi no ocurre, de modo alguno, en las relaciones entre “color” y
“raza”. Primero que todo, es indispensable abrir de par en par la cues-
tién del término “color” referido a las caracteristicas de las gentes. La
idea misma de “color” en esa relacién es un constructo mental. Si se
dice que hay “colores” politicos (“rojos”, “negros”, “blancos”), todo el
mundo estd, presumiblemente, dispuesto a pensarlo como una me-
tafora. Pero, curiosamente, no ocurre asi cuando se dice que alguien
es de “raza blanca”, o “negra”, “india”, “piel roja” o “amarilla”. Y, mas
curioso aun, pocos piensan espontaneamente que se requiere una to-
tal deformacién de la vista para admitir que “blanco” (o “amarillo” o
“rojo”) pueda ser un color de piel sano. O que se trata de una forma
de estupidez. A lo sumo, los méas exigentes pensardn que se trata de
un prejuicio.

9 Esindispensable tener en cuenta que, a menos que se acepte el radical dualismo
cartesiano, lo “biolégico” o “corporal” es una de las dimensiones de la persona, y que
esta tiene que ser pensada como un organismo que conoce, suefia, piensa, quiere,
goza, sufre, etc., y que todas esas actividades ocurren con y en el “cuerpo”. Este no
es, pues, “biologico” en el sentido de separado y radicalmente diferente del “espiritu”,
“razén”, etcétera.
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La historia de la construccién del “color” en las relaciones socia-
les, esta ciertamente por construirse. No obstante, existen suficientes
indicios histéricos para senalar que la asociacién entre “raza” y “co-
lor” es tardia y tortuosa. La idea de “raza” es anterior y “color” no
tiene originalmente una connotacién “racial”’. La primera “raza” son
los “indios” y no hay documentacién alguna que indique la asociacién
de la categoria “indio” con la de “color”.

La idea de “raza” nace con “América” y originalmente se refiere,
presumiblemente, a las diferencias fenotipicas entre “indios” y con-
quistadores, principalmente “castellanos”. Sin embargo, las primeras
gentes dominadas a las que los futuros europeos aplican la idea de
“color” no fueron los “indios”. Fueron los esclavos secuestrados y ne-
gociados desde las costas de lo que ahora se conoce como Africa y
a quienes se llamara “negros”. Pero, aunque sin duda parezca ahora
extrafio, no es a aquellos que originalmente se aplica la idea de “raza”,
a pesar de que los futuros europeos los conocen desde mucho antes de
llegar a las costas de la futura América.

Durante la Conquista, los ibéricos, portugueses y castellanos,
usan el término “negro”, un “color”, como consta en las Crénicas de
ese periodo. Sin embargo, en ese tiempo los ibéricos atn no se iden-
tifican a si mismos como “blancos”. Este “color” no se construye sino
un siglo después, entre los britano-americanos durante el XVII, con
la expansién de la esclavitud de los africanos en América del Norte
y en las Antillas britanicas. Y obviamente, alli “white” (“blanco”) es
una construcciéon de identidad de los dominadores, contrapuesta a
“black” (“negro” o “nigger”), identidad de los dominados, cuando la
clasificacion “racial” esta ya claramente consolidada y “naturalizada”
para todos los colonizadores vy, quizés, incluso entre una parte de los
colonizados.

En segundo término, si “color” fuera a “raza”, como sexo es a
“género”, “color” tendria algo que ver, necesariamente, con la biologia
o con algiin comportamiento biol6gico diferenciado de parte alguna
del organismo. Sin embargo, no existe indicio alguno, ya que no evi-
dencia, de que algo, en alguno de los subsistemas o aparatos del or-
ganismo humano (genital o sexual, de la circulacién de la sangre, de
la respiracion, de filtro de toxinas y liquidos, tenga naturaleza, confi-
guracion, estructura, funciones o roles diferentes segtn el “color” de
la “piel, o la forma de los ojos, del cabello etcétera'® (Quijano, 1992).

Sin duda, las caracteristicas corporales externas (forma, tamafio,
“color”, etc.) estan inscritas en el c6digo genético de cada quien. Solo
en ese especifico sentido se trata de fenémenos biolégicos. Pero eso

10 Véase acerca de estas cuestiones, de Marks (1994).
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no estd, de modo alguno, referido a la configuracién biolégica del or-
ganismo, a las funciones y comportamientos o roles del conjunto o de
cada una de sus partes.

Finalmente, y contra el trasfondo de todo lo dicho, si “color” fue-
ra a “raza” como sexo es a “género”, ;de qué modo podria explicarse
que determinados “colores” son “superiores” respecto de otros? Por-
que, en la relacién patriarcal entre varén y mujer, lo que se registra es
que uno de los “géneros” es “superior” al otro. No el sexo como tal, o
solo por extensién a partir de la construccién de “género”. El sexo no
es un constructo, como “género” lo es.

Es tiempo, pues, de concluir que “color” no es a “raza” sino en tér-
minos de un constructo a otro. De hecho, “color” es un modo tardio y
eufemistico de decir “raza” y no se impone mundialmente sino desde
fines del siglo XIX.

3. ELNUEVO DUALISMO “OCCIDENTAL” Y EL “RACISMO”

Al comienzo mismo de América, se establece la idea de que hay di-
ferencias de naturaleza biolégica dentro de la poblacién del plane-
ta, asociadas necesariamente a la capacidad de desarrollo cultural,
mental en general. Esa es la cuestién central del célebre debate de
Valladolid. Su versién extrema, la de Ginés de Septlveda, que niega
a los “indios” la calidad de plenamente humanos, es corregida por la
Bula papal de 1513. Pero la idea basica nunca fue contestada. Y la pro-
longada practica colonial de dominacién/explotaciéon fundada sobre
tal supuesto, enraizé esa idea y la legitimé perdurablemente. Desde
entonces, las viejas ideas de “superioridad” e “inferioridad” implica-
das en toda relacion de dominacién, inclusive meramente burocrati-
ca, quedaron asociadas a la “naturaleza”, fueron “naturalizadas” para
toda la historia siguiente.

Ese es, sin duda, el momento inicial de lo que, desde el siglo XVII,
se constituye en el mito fundacional de la modernidad, la idea de un
original estado de naturaleza en el proceso de la especie y de una esca-
la de desarrollo histérico que va desde lo “primitivo” (lo mas préximo
a la “naturaleza”, que por supuesto incluia a los “negros”, ante todo y
luego a los “indios”) hasta lo mas “civilizado” (que, por supuesto, era
Europa), pasando por “Oriente” (India, China).!!

La asociacion entre esa idea y la de “raza”, en ese momento, era
ya sin duda obvia desde la perspectiva europea. Estaba implicada en
la ideologia y la practica de la dominacién colonial desde América

11 Es muy decidor el hecho de que la categoria cultural contrapuesta a “Occidente”
fuera tnicamente “Oriente”. Los “negros” y los “indios”, sobre todo los primeros,
estan por completo ausentes del mapa eurocéntrico cultural de la especie.
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y fue reforzada y consolidada en el curso de expansiéon mundial del
colonialismo europeo. Pero no ser4 sino desde mediados del siglo XIX
que se iniciard, con de Gobineau, la elaboracién sistematica, es decir
tedrica, de dicha asociacién.

Esa tardanza no fue accidental, ni sin consecuencias para la colo-
nialidad del poder. Sobre la base de “América”, la cuenca del Atlantico
se convirtié en el nuevo eje central del comercio mundial durante el
siglo XVI. Los pueblos y los grupos dominantes que participaban del
control de dicho eje tendieron pronto a la formacién de una nueva
region histérica y alli se constituyé “Europa” como una nueva identi-
dad geocultural y como centro hegeménico del naciente capitalismo
mundial. Esa posicién permitié a los europeos, en particular a los de
Europa Occidental, imponer la idea de “raza” en la base de la divi-
si6bn mundial de trabajo y de intercambio y en la clasificacién social y
geocultural de la poblacién mundial.

Durante los tres siglos siguientes se configuré, asi, el patrén
de poder mundial del capitalismo y su correspondiente experien-
cia intersubjetiva. Su condicién de centro hegemonico de ese mo-
derno sistema-mundo capitalista, segtin la categoria acufiada por
Wallerstein (1974), permitié a Europa tener también plena hege-
monia en la elaboracién intelectual de toda esa vasta experiencia
histérica, desde mediados del siglo XVII y la llevé asi mismo a
mitificar su propio rol como productora auténoma de si misma y
de esa elaboracion.

La modernidad, como patrén de experiencia social, material y
subjetiva, era la expresién de la experiencia global del nuevo poder
mundial. Pero su racionalidad fue producto de la elaboracién euro-
pea. Es decir, fue la expresién de la perspectiva eurocéntrica del con-
junto de la experiencia del mundo colonial/moderno del capitalismo.

Uno de los nucleos fundacionales de esa perspectiva eurocéntri-
ca fue la instauracion de un nuevo dualismo, de una versién nueva
del viejo dualismo, como uno de las bases de la nueva perspectiva
de conocimiento: la radical separaciéon -no solo diferenciacién- entre
“sujeto” y “razén” (o alma, espiritu, mente) y “cuerpo” y “objeto”, tal
como se establece por la hegemonia final del cartesianismo sobre las
propuestas alternativas (Spinoza, por ejemplo).!?

Virtualmente a todas las “civilizaciones” conocidas les es comtn
la diferenciacién entre “espiritu” (alma, mente) y “cuerpo”. La visién
dualista de las dimensiones del organismo humano es, pues, antigua.
Pero, en todas ellas, ambas dimensiones estdn siempre co-presentes,

12 Esa es la clara figura establecida en Descartes (1973). Una buena discusion de
esta ruptura en Bousquié (1997). Ver también de Michel (1965).
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activas, juntas. Es por primera vez con Descartes que “cuerpo” es per-
cibido estrictamente como “objeto” y radicalmente separado de la ac-
tividad de la “razén”, que es la condicién del “sujeto”. De ese modo,
ambas categorias son mistificadas. Se trata de un nuevo y radical dua-
lismo. Y este es el que domina todo el pensamiento eurocéntrico hasta
nuestros dias.!?

Sin tener en cuenta ese nuevo dualismo, no habria modo de ex-
plicar la elaboracion eurocéntrica de las ideas de “género” y de “raza”.
Ambas formas de dominacién son mas antiguas que el cartesianismo
y sin duda en el cristianismo medieval se encuentran las raices de tal
separacion radical entre “cuerpo” y “alma”. Pero Descartes es el punto
de partida de su elaboracién sistemética en el pensamiento europeo
“occidental”.

En la perspectiva cognitiva fundada en el radical dualismo car-
tesiano, “cuerpo” es “naturaleza”, ergo el “sexo”. El rol de la mujer, el
“género femenino” estd mas estrechamente pegado al “sexo”, al “cuer-
po” pues. Segtn eso, es un “género inferior”. De otro lado, “raza” es
también un fenémeno “natural” y algunas “razas” estdn mas cerca de
la “naturaleza” que otras y son, pues, “inferiores” a las que han logra-
do alejarse lo més posible del estado de naturaleza.

Contra ese trasfondo, es pertinente insistir que, sin desprender-
se de la prision del eurocentrismo como perspectiva de conocimien-
to, y, en este caso especifico, de la prisién del dualismo entre “cuer-
po” v “no-cuerpo”, no puede llegarse lejos en la lucha por liberarse
de modo definitivo de la idea de “raza”, y del “racismo”. Ni de la
otra forma de la colonialidad del poder, las relaciones de dominacion
entre “géneros”.

La descolonizacién del poder, cualquiera que sea el &mbito con-
creto de referencia, en el punto de partida importa la descolonizacién
de toda perspectiva de conocimiento. “Raza” y “racismo” estan co-
locados, como ningtin otro elemento de las modernas relaciones de
poder capitalista, en esa decisiva encrucijada.
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MAS ALLA DEL DECENIO INTERNACIONAL
DE LOS PUEBLOS AFRODESCENDIENTES

Rosa Campoalegre Septien’

“Natural de la noche soy producto de un viaje™

La Organizacién de Naciones Unidas (ONU) ha proclamado el De-
cenio Internacional de los pueblos afrodescendientes que trascurrira
desde el 2015 hasta el 2024. Pero, ¢qué reales lecturas y propuestas
contrahegemonicas emergen ante él y por qué? En este sentido, ser-
vird de guia el clasico cuestionamiento politico de ¢a quién beneficia?,
unida a la estratégica alerta de la feminista afroamericana Audre Lor-
de acerca de la imposibilidad de desmontar la casa del amo con sus
herramientas (2003).

A fin de deconstruir el Decenio Internacional de los pueblos afro-
descendientes, pueden seguirse diversas rutas epistemolégicas. Sin
lugar a dudas, la de identificar los mitos que se estructuran en torno a
él, resulta pertinente. Esa sera la ruta sugerida en este articulo, cuyo
propésito es analizar desde la perspectiva del pensamiento descolo-
nial el referido Decenio, en la busca de sus tensiones y alternativas.

1 Feminista cubana. Dra. en Ciencias Sociolégicas. Profesora e investigadora titu-
lar. Coordinadora del GT “Afrodescendencias y propuestas contra-hegeménicas” de
CLACSO. Coordinadora de la Escuela Internacional de posgrado CLACSO “Mas alla
del Decenio de los pueblos afrodescendientes”. Coordinadora del Grupo de Estu-
dios sobre familia del Centro de Investigaciones Psicolégicas y Sociolégicas (CIPS).
Premio Academia de Ciencias de Cuba. Orden Carlos J. Finlay.

2 De la autoria del poeta caribefio, Pedro Emir.
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“RAZAS”: :QUIEN ERES?

Para ello, es clave el desmontaje del concepto de “raza”.? Pero, ¢qué
propone la perspectiva descolonial para deconstruir la “raza” y cémo
implica una propuesta contrahegemonica? Tal propuesta es contrahe-
gemonica en tanto ruptura estructural, epistémica y discusiva con el
moderno sistema de dominacién basado en la colonialidad del poder-
saber y el género. EI punto de partida es denunciar la “raza”, asu-
miéndola, no como un hecho natural e inocuo, sino como resultante
de relaciones de poder. Constituye una realidad en tensién, de un lado
es construcciéon social* distorsionada, una invencién humana, o lo
que se ha denominado una “poderosa ficciéon” (Quijano, 2009; Segato,
2015); que ha sido ampliamente refutada por los avances cientificos,
especialmente los estudios actuales del genoma humano.

Por otro lado, tiene la capacidad de actuar en calidad de meca-
nismo de dominacién, debido a fuertes procesos de racializacion. Se
transforma en algo real, siendo objetivada, concretada, desde los pun-
tos de vista politico, econémico, ideolégico y cultural; mediante insti-
tuciones, organizaciones, instrumentos juridicos, politicas publicas e
imaginarios sociales. De modo que esa “ficcién” cala profundo en las
sociedades y afecta sensiblemente las vidas humanas. Al unisono, es
punto de partida para resistencias contrahegemoénicas. Esta dualidad
hace distinguir los conceptos de racializacién, racialidad y racismo.’

Al respecto, Anibal Quijano, a partir de una perspectiva descolo-
nial, define que “la dominacién es el requisito de la explotacién y la
raza es el mas eficaz instrumento de dominacién que asociado a la ex-
plotacioén, sirve como clasificador universal del actual patrén mundial
de poder capitalista” (2000: 24).

Esta clasificacion se basa en la comparacion con la otredad no
blanca y la jerarquizacion de los grupos humanos. Asi, se identifican
las determinantes sociales que le dieron origen y la significacién hege-
moénica que subyace en la “raza”.

Ello conduce a otra definicién clave: ¢Qué es el racismo? En tal
direccién, Quince Duncan, concibe al racismo como proceso que su-
prime y excluye a un sector de los seres humanos (2015: 210). Es una
opresién basada en la supuesta existencia de “razas” y la inferioridad

3 El entrecomillado destaca el distanciamiento epistémico y politico del autor con
este término.

4 Se ha cuestionado por diversos autores que consideran importante reconocer
debido a que “la raza deviene en una categoria naturalizada, evidente por si misma y
por lo tanto tendiente a permanecer” (Campos, 2013: 6).

5 El investigador Alejandro Campos (2015), establece una ttil distincién. Véase
Valero y Campos (2015).
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de unas sobre otras, sobre la base del modelo hegemoénico de “blan-
quitud” y la visién subalterna de la “negritud” y otras poblaciones
no “blancas”.

Se trata de un racismo estructural de larga data, que asenté el
colonialismo, el esclavismo y el sexismo, en todas las esferas de la
vida social. Un racismo que se reproduce bajo férmulas nacionalistas
“criollas” y globales. Ante él resulta insuficiente esta Declaracién del
Decenio Internacional de los pueblos afrodescendientes, en lo adelan-
te el Decenio.

MITOS ACERCA DE UN DECENIO

Son diversos los mitos del Decenio, entre ellos se destacan los con-
cernientes a los antecedentes, el alcance y el “blanqueamiento”. El
primer mito se instala en los antecedentes de la proclamacién del De-
cenio, que expresa un enfoque reduccionista, carencial de las relacio-
nes entre los Estados y los pueblos afrodescendientes, sustentado en
la colonialidad del poder, el saber y el género.

La Declaracion es presentada como un logro politico, fruto de un
supuesto consenso internacional de las Naciones Unidas, con lo que
se invisibiliza a sus agentes principales: los pueblos afrodescendien-
tes. A estos se les ubica nuevamente en calidad de sujetos subalternos,
al sefalar en su fundamentacién que:

Reconociendo los esfuerzos realizados y las iniciativas emprendidas por
los Estados para prohibir la discriminacion y la segregacién y promover el
goce pleno de los derechos econémicos, sociales y culturales, asi como de
los derechos civiles y politicos.

Poniendo de relieve que, a pesar de la labor llevada a cabo a este respecto,
millones de seres humanos siguen siendo victimas del racismo, la discrimi-
nacion racial, la xenofobia y las formas conexas de intolerancia, incluidas
sus manifestaciones contemporaneas, algunas de las cuales adoptan for-
mas violentas. (ONU, 2014)

Notese que se le reconoce a los Estados, y no a las luchas de los pue-
blos afrodescendientes, mediante sus movimientos y articulaciones
sociales. Asi recoloca la visién hegemoénica que considera a nuestros
pueblos como victimas, “vulnerables”, que deben ser depositarios de
las politicas publicas y se les omite como agente esencial de las luchas
contra el racismo. Realmente son pueblos vulnerabilizados, cuya si-
tuacién se recrudece en el moderno sistema colonial de género, con
sus multiples opresiones. Ello explica la omision en especifico de otro
tema fundamental: las mujeres negras.

Suele destacarse que anteceden a esta definicién desde el punto
de vista juridico internacional, la proclamacién del 2011 como Afio
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Internacional de los Afrodescendientes, en virtud de resolucién
64/169, del 18 de diciembre de 2009, de la Asamblea General de la
ONU. Otras declaraciones similares le precedieron: 1971 fue el Afio
Internacional de la Accién para Combatir el Racismo y la Discrimi-
nacion Racial; también las resoluciones que proclamaron los tres
Decenios de la Lucha contra el Racismo y la Discriminacién Racial.
Estas fueron las Resoluciones 3057 (XXVIII), del 2 de noviembre de
1973; 38/14, del 22 de noviembre de 1983; y 48/91, del 20 de diciem-
bre de 1993.

Tales acciones sostenidas en el tiempo, demuestran que los objeti-
vos enunciados, no se habian alcanzado y que la situaciéon de pobreza
de las comunidades afrodescendientes se agudizaba, aunque muchas
de ellas se encuentran en zonas vitales para el desarrollo de América
Latina y el Caribe.

Asi se arriba al afio 2000, que es un punto inflexién significativo,
pues tiene lugar la Conferencia Regional de las Américas, contra el Ra-
cismo, la Discriminacién Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas
de Intolerancia, celebrada en Santiago de Chile. Esta conferencia es
clave en el proceso de articulaciéon del movimiento afrodescendiente
en la Region en la Preparacion de la Conferencia de Durban. En ella,
emerge la categoria de afrodescendientes que deconstruye el término
colonial de negro(a), por un sujeto politico en resistencia, sujeto pleno
de derechos y no solo victimizado; como comunidad afrodiaspérica,
mas alla de las fronteras nacionales.

Posteriormente, la Organizacién de Naciones Unidas declara el
2001 como Ano Internacional de Movilizacién contra el Racismo.
Acontece en dicho afio, la Conferencia Mundial contra el Racismo, la
Discriminacién Racial, la Xenofobia y las Formas Conexas de Intole-
rancia realizada en el 2001, con sede en la Durban, Sudafrica, en la
cual emerge la Declaracion y el Programa de Accién que fueron objeto
de seguimiento internacional, regional y local.

Por su relevancia, es importante valorar qué representé Durban.
En primer lugar, aporta una estrategia contrahegemonica, promovida
por los movimientos sociales progresistas de las Américas y el Caribe
y de todo el mundo; a contrapelo de Estados Unidos, Israel, Inglaterra
y otros. Tal estrategia viene implementandose, entre avances y retro-
cesos hasta el presente.

Durban ratifica el concepto de afrodescendiente, consensuado en
la Conferencia de Santiago, como base para la construccién de po-
liticas publicas, creando nuevos espacios de accién politica y otros
soportes para la proteccion de los derechos de los pueblos afrodescen-
dientes. Paises como Bolivia, Ecuador, Argentina, Uruguay, Venezue-
la, Brasil y Cuba, muestran esta tesis.
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En este contexto, sigue latente la polémica acerca del uso de los
términos afrodescendientes o negros/as. El concepto de negro, desca-
lificatorio y despectivo, ha sido objeto de resignificacién como parte
de los posicionamientos identitarios que presuponen la lucha antirra-
cial, como accién politica: la “negritud” deviene en reafirmacion de
subjetividades. Este tema es recurrente en Ochy Curiel (2007).

No obstante, el concepto de afrodescendiente profundiza la
senda de deconstruccién epistémica con vistas a la accién politica,
cuando reconceptia la “raza”, ya no apelando a lo fenotipico, sino
como referente de ascendencias y descendencias vinculado al con-
cepto de auto-identificacién como pueblo afrodescendiente. En esta
direccién se ha valorado en calidad de una nueva manera de afrontar
la historia de nuestros pueblos (Valero y Campos, 2015); de enten-
derla y narrarla; de historizar y resignificar el legado africano. Sin
embargo, el concepto limita la comprensién de la diversidad étnica
cultural, y clasista; por lo que a juicio de la autora debe asumirse en
plural como afrodescendencias, dada la alta heterogeneidad social
que la caracteriza.®

Pero, Durban, también signific6 derechos en tensién y da paso
a la influencia de agencias internacionales que financian proyectos
afrodescendientes,” una ayuda que propicia el intento de retornar al
movimiento a una etapa anterior, donde predominaban los proyecto
culturales como forma de resistencia, etapa superada por la accién
politica directa.

Estos acontecimientos demuestran que la referida Declaracién
del Decenio Internacional de los Pueblos Afrodescendientes es, ante
todo, expresién del desarrollo del movimiento afrodescendiente y
sus luchas.

Paralelamente, aproximarse al segundo mito, implica analizar el
alcance de la lucha antirracial que promueve esta Declaracién y la in-
terrogante de adénde conduce. Nétese que el objetivo expreso del De-
cenio es “promover el respeto, la proteccién y la realizacion de todos
los derechos humanos y libertades fundamentales de los afrodescen-
dientes, como se reconoce en la Declaraciéon Universal de Derechos
Humanos” (ONU, 2014: 5). A todas luces, no basta un Decenio ante
este complejo tema, que sigue siendo asunto estratégico para América
Latina y el Caribe, cuya declaraciéon como zona de paz, no debe dete-
nerse a las puertas de la problematica “racial”.

6  Este es un debate que sigue en pie.

7  Se ha criticado desde las academias y los movimientos afrodescendientes. Esta
tendencia ha sido conceptuada como “multiculturalismo neoliberal” o simplemente
“ONGizacion”.
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Al respecto, el Grupo de Trabajo “Afrodescendencias y Propuestas con-
trahegemonicas del Consejo Latinoamericano (CLACSO) enfatiza que:

Esta perspectiva critica es esencial para entender el Decenio Internacional,
al abrir nuevas interrogantes y retos. El Decenio se orienta al reconoci-
miento, la justicia y el desarrollo, pero sin rebasar las bases socioeconémi-
cas y los fundamentos ideolégicos del sistema de dominacién.
Actualmente, tras sus diversas manifestaciones y variantes ideopoliticas,
la naturalizacion de las “razas”, sin abandonar practicas tradicionales de
opresion, transita sutilmente de la legitimacién de derechos en el discurso
politico promovido por los centros de poder, mediante la incorporacién de
nuevas acciones compensatorias de impacto desmovilizador en funcién de
frenar el fortalecimiento de la lucha contra el racismo en los movimientos
sociales. (2016: 2)

La Declaracién del Decenio Internacional de los Pueblos Afrodescen-
dientes reconoce la igualdad entre los seres humanos sin distincién
del color de la piel y, en consecuencia, de sus derechos; condena a la
concepcién de las razas e insta al programa de accién en este campo.
No obstante, abre multiples interrogantes. Cabria preguntarse: ¢por
qué el término racismo es el gran ausente de esta Declaracion? A dife-
rencia de Santiago y Durban, solo aparece como antecedente, con lo
que se desplaza el foco central de la lucha antirracial y se sustituye por
un discurso que aun enfatiza el asistencialismo.

En este sentido, la Declaracion Internacional de los Pueblos Afro-
descendientes, a pesar de sus aspectos positivos y de representar, en
términos generales, un avance en el sentido ideolégico y epistémico,
da un paso atras con respecto Durban y a Santiago. No obstante, in-
troducir el término “pueblo”, debido a la demanda del movimiento
afrodescendiente, marca un camino de resistencias.

El objetivo del Decenio no se concreta en las politicas y practicas co-
tidianas de la Regién, que vivencia una desaceleracién de los avances en
cuanto a los derechos de los pueblos afrodescendientes y el agravamiento
de sus condiciones de vida, segiin reportan sostenidamente desde CEPAL
(2016). La voluntad politica de una gran parte de los Estados para asumir
los compromisos del Decenio ha sido controversial, efimera o inexistente.
En América Latina y el Caribe, regiones de lo mas desigual del mundo, las
poblaciones afrodescendientes siguen saturando las situaciones de vulne-
rabilidad y pobreza. También, tiene lugar la desarticulacién de institucio-
nes estatales especializadas en la lucha antirracista y la fragmentacién de
acciones con apoyo de las ONG en el ambito comunitario.?

8 Un examen de esta tendencia realiz6 el Segundo Simposio “Mas alla de Santiago:
el movimiento afrodescendiente y los estudios afrolatinoamericanos, celebrado en
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El mapa politico del tema en la Regién es, también, altamente
diferenciado. Mientras que determinados paises muestran avances
con una plataforma de inclusién social, otros exhiben marcados re-
trocesos, en el contexto del proyecto de recolonizacién de América
Latina y el Caribe, siendo tipico el desmontaje de las supuestas poli-
ticas de “democracia racial”. La actualidad de Brasil ejemplifica este
comportamiento. No puede haber democracia racial, sin transformar
radicalmente las relaciones de poder, para que entonces sea afirmativa
la respuesta a la clasica pregunta ¢puede hablar el sujeto(a) subalter-
no?, formulada por Gayatri Spivak (1998), y para que también este
sujeto(a) pueda actuar en consecuencia.

Lo decisivo es que, en los paises de Latinoamérica y Caribe —tam-
bién en Estados Unidos- hay agendas sociales en mora, que inciden
o atafien directamente a la lucha contra el racismo; con problemas
no resueltos, invisibilizados o distorsionadas, unido al surgimiento
de nuevos problemas y, en consecuencia, otras agendas politicas del
movimiento afrodescendiente

El tercer mito es el blanqueamiento de las poblaciones que pro-
mueve la tesis de la gradual desaparicién de la poblacién negra, sus-
tentado en resultados censales de determinados paises de la Region,
tan disimiles como Cuba y Argentina, por citar experiencias en polos
extremos del comportamiento del tema racial. En ello influyen no solo
los instrumentos aplicados,® sino el proceso ideolégico de invisibili-
dad de la “negritud” en los imaginarios sociales, que tuvo como fun-
damento tedrico el mestizaje.

Las expresiones “blanquear la raza” o “vientres limpios”, legitima-
das histéricamente en los imaginarios sociales, contintian reflejando
esa tendencia en el vocabulario popular. ¢Saben ustedes que, en Cuba,
durante el dltimo censo, solo se auto-identificé como “negros(as)”, el
9,3 % de la poblacién? (Oficina Nacional de Estadistica e Informa-
cién, 2012). Notese que, los procesos de racializacion, se desarrollan
de manera contextual en cada pais, con caracteristicas e impactos
diferenciados a escala social y, concretamente, en la vida de las per-
sonas. No bastan politicas ptblicas universales en clave de igualdad
para la lucha contra el racismo (Campoalegre, 2016).

En torno al blanqueamiento, es ilustrativa la experiencia argenti-
na. Al respecto, Verénica Engler, analiza por qué la desaparicién afro
en la Argentina es un mito:

Cartagena, en diciembre de 2016.

9  Ver este andlisis en el estudio “Legacies of race: identities, attitudes and politics
in Brazil” (Bailey, 2009). También, “La visibilizacion estadistica de los afrodescendi-
entes en la Argentina” (Ocor6 Loango, 2016).
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¢Por qué el mestizaje va a hacer desaparecer a la poblacién afro? Porque
esta la idea del blanqueamiento, porque se supone que cuando un afro se
mezcla con un no afro, gana el no afro, y la descendencia deja de ser afro,
es esta idea que tenemos de como se va construyendo lo blanco en la Ar-
gentina. Pero estos mitos no dejan de reproducirse.

El tema de la desaparicién empieza en el colegio, en los manuales escola-
res, en como las maestras y los maestros niegan cualquier tipo de posibi-
lidad de ancestros afro en los nifios. Hay todavia chicos que en la escuela
son enviados a la Direccién por decir que son afroargentinos, porque se
supone que mienten. Entonces, son estos “otros” a los que se designan
desaparecidos, cuyos descendientes no encuentran resquicios de recono-
cimiento. (2017: 2)

En ocasiones, recordando el pasado esclavista, el blanqueamiento de-
viene en exterminio fisico, ahora por otros métodos, mas selectivos
y de alto impacto sociodemografico, como es el caso de los jévenes
negros en Brasil.!® También, otra variante es extranjerizar lo negro,
desarraigarlo, tornarlo invisible comportamiento manifiesto en paises
como Argentina, Uruguay e incluso México.

Una de las matrices de opinién que circulan en los ambitos politi-
cos y académicos, incluso progresistas -y que se relaciona con el mito
del “blanqueamiento”- es considerar que el tema afrodescendiente es
un moda. Ello promueve la tesis de que no estamos ante una situacién
de envergadura, dado la disminucién del peso de las personas negras
desde el punto de vista demografico; con lo que en la practica se le
resta impuso a las acciones del Decenio.

La ancestralidad del tema refuta esta idea, que contribuye a la
descalificacion histérica de los pueblos afrodescendientes. En el pla-
no politico, no se puede asumir una posicién contrahegemonica que
no implique la actitud antirracista, dado que el racismo es una de las
desigualdades sociales mas profundas y persistentes.

En el plano académico, si se pretende producir conocimientos, es
preciso acercarse a estos pensamientos invisibilizados, continuamen-
te silenciados, sujetos a lo que ha sido fundamentado como “epistemi-
cidio” (De Sousa, 2009).

¢UN DECENIO IDEAL?

En un ejercicio docente con estudiantes del diplomado de Sociedad Cu-
bana, provoqué el debate acerca de sus visiones sobre: ¢Cuél seria el De-
cenio “ideal” de los pueblos afrodescendientes? Emergieron motivadoras
respuestas, algunas de las cuales, comparto con ustedes seguidamente:

10 Véase al respecto el articulo “Brasil: enfrentar el exterminio de la juventud negra”
(Peixoto, 2015).
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Un Decenio no puede dejar nunca de denunciar esa historia. Y aunque
hablemos de diversidad y de singularidad entre los propios “afrodescen-
dientes”, supongo que la identidad que otorgaria un término -quizis no
este, pero otro- es pertinente (un término que identifique mas que nada
una causa social). Un Decenio ideal, en lo personal, intentaria comenzar a
unificar la lucha de todos, desde ahora y para la Historia. Y esa sea proba-
blemente la causa fundamental por la cual luchar. (Mayulis, joven socidlo-
ga, investigadora)

Un Decenio ideal, -relata Ailen, joven sociéloga, investigadora- a fin de
cuentas es uno es uno que contribuya a una mejor sociedad y al bienestar
de todos. Ir mas all4 del Decenio, entonces se hace importante porque este
es solo un periodo de tiempo. Desde un punto de vista, se puede pensar que
es muy corto para modificar relaciones, formas de pensar, que aunque va-
rian con el tiempo y el contexto, poseen siglos de legitimacién y por tanto
una carga histérica impresionante; pero constituye de cualquier manera,
un punto significativo para trazar estrategias y pensar a mas largo plazo
[...] no podemos perder de vista que los cambios que se estan operando
desbordan la temaética racial, pues impactan en todo el entramado social.
Estamos frente a la tarea de contribuir a una sociedad nueva [...] y ahi es
precisamente donde vamos mas alla del Decenio.

Un Decenio ideal —para Yaimi, joven psicéloga, investigadora y trabajado-
ra social- debe poner a los afrodescendientes como centro y reivindicar
su historia y cultura. Deben ser los protagonistas del disefio de las politi-
cas publicas. A su vez las politicas deben impulsar su desarrollo desde el
reconocimiento del punto de partida de dicha comunidad y de la hetero-
geneidad que encierran a su interior. En conclusién, el Decenio ideal debe
reconocer todo el aporte que la cultura afro ha dado a la humanidad y
apostar por un mundo mas inclusivo, donde realmente exista una articu-
lacién entre los pueblos y las entidades gubernamentales, cuando estas
altimas cumplan las promesas y pongan en practica politicas publicas
efectivas disenadas desde y con el pueblo.

En ellas, subyace la idea del Decenio como oportunidad para
repensar(se) no solo a las politicas, movimientos, activismos socia-
les, liderazgos, creencias y estereotipos sociales, sino a lo interno, a si
mismas, con lo que asumen el reconocimiento en la dimensién activa
de reconocerse. Esta valoracién tiende a ser predominante en amplios
sectores y también referentes de politica publica en este campo. Al
respecto, Mireille Fanon-Mendeés-France,!! sefiala esa oportunidad
enmarcada en la promocion, el respeto, el conocimiento, el fortaleci-
miento y la proteccién de al menos tres cuestiones fundamentales que
acotan los objetivos especificos del Decenio:

11 Grupo de Trabajo de la ONU sobre Afrodescendientes.
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- Los derechos humanos y libertades fundamentales de los afro-
descendientes.

- Ladiversidad de la herencia y la cultura de los afrodescendien-
tes y de su contribucién al desarrollo.

- Los marcos juridicos nacionales, regionales e internaciona-
les con arreglo a la Declaracion y el Programa de Accién de
Durban y la Convencién Internacional sobre la Eliminacién
de todas las Formas de Discriminacién Racial, y asegurar su
aplicacién plena y efectiva (2015: 4).

Pero, los derechos, exigen un analisis contextual, en tanto deben ar-
ticularse con las estructuras econémicas, politicas, éticas y culturales
que le sirven de base, a través de las cuales se ejercitan. Para ello no
alcanza la Declaracién del Decenio. Esta es la diferencia definitoria de
la propuesta descolonial, contrahegemoénica por naturaleza.

Resalta el imperativo de concientizar y promover la lucha contra
el racismo. Es comutn la idea de la articulacién de esta lucha con otras,
frente a las diversas formas de desigualdad y discriminacién social.
En el plano epistémico esta latente la polémica acerca del término
afrodescendientes y sus implicaciones politicas. El papel de los Esta-
dos y su débil asuncién de los compromisos del Decenio constituye
una de las apreciaciones que enmarcan los peligros del Decenio.

Justamente, esa aspiracion de unidad y articulaciones esta en la
base de la interseccionalidad, categoria con que irrumpe Crenshaw
desde el feminismo negro (1991). La interseccionalidad, en el plano
politico, representa un sistema de multiples opresiones. En el plano
teérico metodolégico, implica el entrecruzamiento de los principa-
les marcadores de desigualdad e injusticia social: “raza”, etnia, clase,
género, generacién, sexualidades, territorios y cuerpos; en busca de
reflexionar e incidir sobre los procesos de produccién de las desigual-
dades sociales, las discriminaciones, las injusticias de género y el ra-
cismo. En este sentido, constituye una deconstruccién, no solo desde
lo epistémico sino, especialmente, en lo sociopolitico, pues, como afir-
ma Bidaseca “revela lo que no se ve cuando categorias como género
y raza se conceptualizan como separadas unas de otras” (2015: 120).
En lo estratégico, la interseccionalidad es un factor contribuyente a la
construccioén de alianzas con poblaciones y grupos sociales, que son
objeto de discriminacién y opresion, cuyas luchas por una sociedad
mas justa confluyen.

Se impone la reflexion acerca de por qué es necesario ir mas alla
del Decenio. La respuesta inmediata es que el Decenio es solo un pun-
to de partida, no de llegada, pues plantea nuevos desafios:
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Hoy, ser afrodescendiente —acota Jesus Chucho- significa tener una posi-
cién politica-ideolégica hacia donde debemos marchar, entendiendo que el
racismo es apenas una parte del problema [...] no basta crear leyes ni es-
pacios publicos si no se asume una posicién de mayor trabajo social, sobre
todo en la educacién y los medios de difusién masiva”. (2011: 1)

Ir mas alla del decenio implica desafios a en las politicas publicas para
afrontar las estrategias de invisibilidad y distorsién del tema “racial”,
entre los cuales destacan:

- Construir formas para evaluar, dar seguimiento y replantear
las politicas publicas adoptadas por los estados en este tema,
con la participacién activa de los movimientos afrodescendien-
tes como agentes de cambio.

- Incluir las variables complejas y articuladas que miden las des-
igualdades en los informes, andlisis y construccién de politicas
de lucha contra el racismo sobre la base de la interseccionali-
dad de “raza”, género, sexualidades, generacion, clase, cuerpos
y territorios.

- Jerarquizar la autonomia de las mujeres afrodescendientes en
las dimensiones econémica, politica y fisica, con respecto a la
diversidad.

- Priorizar la lucha contra la violencia en todas sus variantes:
violencia de Estado, en especial la violencia policial, militar y
juridica; violencia politica, institucional, doméstica, de género,
sexual, homofdbica, racial, simbdélica. Especialmente en con-
tra la xenofobia racista ante los/las migrantes, inmigrantes y
refugiados/as.

- Proteger los territorios ancestrales de los afrodescendientes,
en vinculo con el medio ambiente y las luchas de los pueblos
originarios.

- Replantear la alianza con los organismos multilaterales, agen-
cias internacionales de cooperacién.

- Democratizar las informaciones en la lucha contra el racismo,
discriminacién racial, xenofobia y todas las formas conexas de
intolerancia —en cuanto acceso, contenidos y generacién- con
el uso de las tecnologias de la informacién y la comunicacién.
Promover las voces alternativas desde las afrodescendencias.

- La educacién en los valores de la solidaridad, el respeto y la
ciudadania plena.
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Para marchar mas alla del Decenio, es preciso rebasar sus objetivos y
hacer sostenibles en el tiempo los avances alcanzados. Requiere, ade-
mas, un trabajo también hacia lo interno de los pueblos afrodescen-
dientes y sus movimientos antirracistas, proyectados hacia una critica
que subraye la vigencia del dilema acotado por Frantz Fanon en Piel
negra, mdscaras blancas: “el colonizado escapara tanto mas y mejor de
su selva, cuanto mas y mejor haga suyos los valores culturales de la
metrépoli. Serd tanto mas blanco cuanto mas rechace su negrura, su
selva” (1973: 15).

Hoy, este dilema permanece azotando teorias y practicas, con sus
atravesamientos generacionales y de género. Asi lo vivencia otra de las
estudiantes, que aporta esta narrativa reflexiva:

Me pasa frente al concepto de raza. No puedo desligarlo de mi propia ex-
periencia, de mi negritud raigal y, sin embargo, me cuesta mirarlo con
toda la fuerza. ¢Por qué? ¢Qué revela de mi yo desconocido? No en vano,
las veces que he dejado de ser “blanca” no he transgredido el umbral de la
apariencia y, sin embargo, algo ha cambiado drasticamente en mi y en mi
relacion con los otros. Todas esas veces he sido consciente de mi “birracia-
lidad”, pero nunca del trasfondo ético, de cierto malestar de siglos, sobre el
cual he accedido a pensar, sentir y escribir bastante tardiamente. (Daymi,
investigadora social cubana)

En tanto, Yanel, joven psicéloga, investigadora y trabajadora social,
senala que:

a pesar de formar parte de mi historia, asi como lo es de cada persona, me
resulta novedoso porque no lo habia pensado [...] desde la éptica que los
autores lo reflejan en sus ensayos. En realidad, no lo habia pensado mucho
desde ninguna 6ptica porque lo asumi de manera naturalizada.

Entonces, lo importante es romper el silencio hacia y desde adentro,
enfrentar la lucha dejando atras las mascaras blancas, rebasando los
objetivos planteados para el Decenio. Un aspecto crucial es transfor-
mar el campo politico afrodescendiente. Al respecto, la autora com-
parte la opinién de Agustin Lad-Montes, cuando define que “el con-
cepto de campo politico Afrodescendiente lo hemos venido utilizando
para conceptualizar los escenarios y espacios politicos constituidos
por las articulaciones nacionales y transnacionales/translocales de las
esferas publicas negras”.!?

Esta transformacion, debe ser entendida en términos de priorizar
la unidad, que no impida reconocer la alta heterogeneidad politica,

12 Las esferas publicas negras entendidas como espacios nacionales y transnacion-
ales de expresion cultural, organizacién politica y constitucién identitaria.
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cultural y socioeconémica. El imperativo es generar nuevos c6digos
ajustados a las tendencias actuales de la lucha contra el racismo en
un contexto de mayor complejidad y con la multiplicidad de agentes
sociales que intervienen en esta lucha.

HACIA UN BREVE CIERRE: ¢ DEBATE A CONTINUAR?

Los enfoques, practicas y mitos acerca de la lucha contra el racismo,
cobran vigor a tenor del Decenio Internacional de los pueblos afro-
descendientes y reflejan realidades en tensién, por sus encuentros y
desencuentros con las relaciones de poder y, en consecuencia, su in-
cidencia en los movimientos afrodescendientes. El desafio de ir mas
alla del Decenio parte de la deconstruccién del concepto de “raza”,
entendiéndola desde una perspectiva descolonial como instrumento
de dominacién. Una perspectiva interconectada con el conjunto de
desigualdades sociales, bajo el prisma de la interseccionalidad.

No obstante, los avances de la Declaraciéon del Decenio Interna-
cional de los Pueblos Afrodescendientes, hace aflorar peligros hist6-
ricos: el principal de ellos es contrarrestar la accion politica de los
movimientos afrodescendientes. De modo, que abrir nuevos espacios
y ampliar el sistema de derechos tutelados, implica estar alertas a no
solo a los mecanismos de dominacion, sino a las estrategias de resis-
tencia ante ellos.

Identificar los mitos que giran en torno a este Decenio —antece-
dentes, alcance y blanqueamiento- no es una mera reflexién episté-
mica: es, esencialmente una necesidad estratégica para la lucha en el
nuevo contexto que promueve el Decenio Internacional de los Pueblos
Afrodescendientes.

En consecuencia, el desafio es avanzar hacia un decenio real que
se construye en la batalla politica y en las transformaciones sociales
mediante el replanteamiento de sus potencialidades y la promocién
de las subjetividades politicas en los pueblos afrodescendientes. Tal es
la propuesta contrahegemoénica en perspectiva descolonial. Es impe-
rativo no detenerse y rebasar las reformas juridicas y asistencialistas,
que privilegia la Declaracion del Decenio.
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RACISMO, DISCRIMINACION
Y ACCIONES AFIRMATIVAS:
HERRAMIENTAS CONCEPTUALES!

Rita Segato?

Cuando decimos u oimos hablar de racismo, tenemos una idea del
conjunto de actitudes y acciones a los que esta palabra suele estar aso-
ciada. Sin embargo, una mirada de mayor aproximacién (mas analiti-
ca) nos llevara, ciertamente, a percibir que dicho término engloba en
si una variedad de sentidos que vale la pena diferenciar para entender
mejor los procesos involucrados vy, de esa forma, podernos defender
mejor de sus consecuencias.

Una definicién juridica que hoy puede ser considerada como mar-
co para la comprensién y la denuncia es la que formula la Convencion
Internacional para la Eliminacién de todas las formas de Discrimi-
nacion Racial (CERD), de las Naciones Unidas. Esta convencion fue
adoptada por la Asamblea General de la ONU, en 1965, y se encuentra
vigente desde 1969. La CERD define la discriminacién racial como:
cualquier distincién, exclusion, restriccién o preferencia basada en
raza, color, descendencia u origen nacional o étnica que tenga el pro-
posito o el efecto de anular o perjudicar el reconocimiento, gozo o

1 Publicado en Ansioén, J. y Tubino, F. 2017 Educar en Ciudadania Intercultural
(Lima: Fondo Editorial de la Pontificia Universidad Catélica del Pert).

2 Dra. en Antropologia social por Queen’s University of Belfast. Investigadora de
nivel maximo de CNPQ. Universidad Nacional de Brasilia.
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ejercicio en pie de igualdad de los derechos humanos y de las liberta-
des fundamentales.

1. RACISMOS

A partir de esa primera definicion juridica, que posibilita la identifica-
cion de actos de racismo en términos del Derecho para llevar adelante
procesos, tanto en el fuero interno de las naciones que ratificaron el
Convenio como en el fuero internacional, otras definiciones se tor-
nan necesarias para poder emprender un camino de proteccién y pro-
mocion de los grupos discriminados por un camino no juridico. La
comprensién del fenémeno en sus muchas facetas, y en las formas en
que se manifiesta localmente, es fundamental para la ampliacién de
la conciencia, tanto de los que sufren como de los que operan de una
manera racista. Reflexionar sobre el tema, hacerlo parte de las mate-
rias curriculares en el terreno de la educacion y llevarlo hasta el inte-
rior de las instituciones para que estas puedan implementar medidas
capaces de corregir las distorsiones introducidas por la mentalidad y
las practicas racistas es indispensable.

1.1. ESFERAS DEL ACTO RACISTA

Un primer deslinde se refiere a la diferencia entre racismo como pre-
juicio o como discriminacion. Prejuicio es una actitud racista de fuero
intimo, de la intimidad, de las convicciones personales, generalmente
respecto de personas no blancas; en tanto que discriminacién es el
efecto de esa conviccion personal en la esfera publica, la exclusion
que resulta como consecuencia, consciente y deliberada o no, de los
miembros de la raza o grupo humano considerado inferior de recur-
sos, servicios y derechos disponibles en el espacio publico.

El prejuicio racial, para existir, necesita y se alimenta de la dife-
rencia, es decir, de la produccién de otredad a partir de trazos visibles
que puedan ser fijados como indicacion de otras —supuestas— diferen-
cias no visibles. En otras palabras, el prejuicio se nutre de la constante
otrificacion del préjimo. La discriminacién, por su parte, consiste en
ofrecer oportunidades y tratamiento negativamente diferenciados a
las personas sobre las cuales recae el prejuicio racial, lo que acaba
por restringir su acceso al pleno usufructo de recursos, servicios y de-
rechos. Es importante percibir que, en muchos casos, el tratamiento
diferenciado negativo puede reducirse simplemente a no actuar, es
decir, a no realizar ningiin gesto de atencién especifica con relacién a
una persona que necesita de esta atencién, mientras si se dispensa esa
atencion a personas del grupo no discriminado.

Algunos profesionales del derecho otorgan una gran importancia
a la diferencia entre prejuicio —conviccién de fuero intimo- y discri-
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minacién -accién de fuero publico-, y enfatizan que solo la segunda
seria efectivamente procesable y punible por la aplicacion de la ley.
Pero, sin duda, una aproximacién meramente legalista al asunto seria
bastante inocua. Si nos quedamos en el campo juridico, no podremos
ver que es el prejuicio, cultivado en la intimidad, tanto de la persona
como de su grupo inmediato de familia y amigos, el que alimenta ine-
vitablemente la discriminacién ejercida a partir de las funciones que
el particular prejuicioso desemperia en el espacio publico. Es de esa
forma que el prejuicio se transforma en una costumbre —se arraiga en
la mentalidad como si no tuviese historia- y el paisaje social estratifi-
cado racial y étnicamente que crea y reproduce se transforma en una
especie de naturaleza inamovible, también ahistérica. La reproduc-
cién de ese medio social estratificado por raza y etnia retroalimenta, a
su vez cerrando el circulo, el prejuicio personal, pues permite pensar
que la desigualdad omnipresente tiene una razén de ser en supuestas
cualidades “naturales” que determinan la inferioridad de las posicio-
nes sociales de los no blancos.

La ley, por lo tanto, no es suficiente para alterar este cuadro esta-
blecido; por ello, se hacen necesarios procesos educativos capaces de
cambiar la costumbre y los automatismos de las practicas sociales. En
este sentido, es importante hacer notar que la ley puede tener un im-
portante valor pedagégico y de eficacia simbdlica con consecuencias
mas amplias, a veces, que la propia productividad de los jueces a tra-
vés de sentencias punitivas. Las leyes que se derivan de la ratificacién
por parte de los paises de los instrumentos internacionales de dere-
chos humanos adoptados por la Organizacién de las Naciones Unidas
(ONU) v, especificamente para el continente latinoamericano, por la
Comisién Interamericana de Derechos Humanos perteneciente a la
Organizacion de los Estados Americanos (OEA), tienen un importante
papel nominativo, es decir, colocan nombre a una diversidad de su-
frimientos y sefialan la necesidad de su erradicacién. Esos nombres:
genocidio, racismo, xenofobia, discriminacién contra la mujer, tortura,
tratamiento inhumano vy cruel, abuso infantil, etc., permiten a las per-
sonas o grupos humanos perjudicados “reconocerse” al identificar en
su propia experiencia los flagelos y formas de maltrato nombrados
por la ley.

1.2. LAS VICTIMAS DE RACISMO

Es posible hablar de tres tipos de destinatarios del prejuicio y de la
discriminacion racista:

- Aquellos que conjugan una diferencia racial, un signo feno-
tipico, con un patrimonio cultural idiosincratico. Se trata,
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entonces, de un grupo étnico-racial discriminado. Es el caso,
por ejemplo, de las poblaciones negras de los palenques en Co-
lombia o de los quilombos en Brasil. Hablamos, en este caso,
de raza con etnicidad.

- Pero, también, existen aquellas personas que exhiben trazos
raciales como color de piel, tipo de cabello, formato de los la-
bios y de la nariz, etc., pero sin necesariamente ser portadoras
de un patrimonio cultural diferenciado. Es el caso de una gran
parte de la poblacién negra en Brasil, por ejemplo, profunda-
mente imbricada en la sociedad nacional en lo que respecta
a costumbres, religién, fiestas, etc., pero no por eso libre de
la discriminacién que presiona a sus miembros a permanecer
en las tareas menos prestigiosas y en los estratos sociales mas
pobres. Podemos hablar, en este caso, de raza sin etnicidad.

- Finalmente, personas pertenecientes a pueblos marcados por el
cultivo y la transmisién de un patrimonio cultural idiosincréati-
co y conductores de una trama histérica que reconocen como
propia pero que, debido a un antiguo proceso de mestizaje, no
necesariamente exhiben trazos raciales que las distinguen de la
poblacion de su region o nacioén. Esto puede ocurrir, por ejem-
plo, con miembros de la mayoria de las naciones indigenas del
continente, y podemos hablar en ese caso de etnicidad sin raza.
En este caso, son los comportamientos, el vestuario, la lengua,
el acento o el apellido lo que marca a la persona y resulta en su
discriminacién por parte de la poblacién blanca.

Dos precisiones son todavia necesarias con relacién a las nociones de
raza y de etnicidad. A pesar de lo que nos dicta el sentido comun, la
raza no es, como comunmente se piensa, un dato objetivo de la bio-
logia, sino una categoria histéricamente formada. Es por eso que, en
paises diferentes, la percepcion y clasificacion racial cambia de mane-
ra a veces dramatica. En términos generales, para los iberoamerica-
nos, la raza es una condicién de marca, es decir, visible, un dato de la
apariencia fisica; en tanto que, en los paises anglosajones, es una con-
dicién dada por el origen, o sea, la descendencia y el grupo familiar.
En el caso de la etnicidad, es muy importante entender la dife-
rencia entre dos tipos de identidad étnica: por un lado, la identidad
de pueblo separada de otros grupos étnicos y de la sociedad regional
y nacional blanca por una frontera que se fue constituyendo desde
tiempos prehispanicos y a través de los periodos colonial y nacio-
nal. Podriamos hablar en ese caso de alteridades histéricas. Por otro
lado, existe un tipo de identidad constituida a posteriori, a partir de la
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referencia a un sufrimiento comun causado por la discriminacién y de
la necesidad de concebir estrategias para la superacién de ese sufri-
miento y la eliminacién del racismo que lo inflige. Hablamos en este
caso de identidades politicas y de una politica de la identidad.

1.3. MODALIDADES DE RACISMO
Existen, por lo menos, cuatro modalidades de racismo. Entre ellas,
posiblemente, las mas conscientes y deliberadas no son las mas fre-
cuentes en el mundo iberoamericano, y esto lleva a que muchos no
tengan idea de la necesidad de crear mecanismos de correcciéon para
contraponer a la tendencia espontdnea de beneficiar al blanco en to-
dos los dmbitos de la vida social. Esto se entiende mejor cuando nos
percatamos de que el racismo muchas veces no se manifiesta en el
deseo de perjudicar al no-blanco, sino en la certeza de que este esta-
ra menos habilitado para determinadas profesiones, por ejemplo. En
otras palabras, la forma mas tipica de manifestacion del prejuicio y la
discriminacion racista es el prejuicio positivo depositado en la gente
blanca: toda exclusion es la otra cara de un privilegio.

Los cuatro tipos de actitud racista mas comunes pueden ser defi-
nidos como sigue:

a. Un racismo de conviccion o axioldgico: se expresa a través de
un conjunto de valores y creencias explicitas que atribuyen
predicados negativos (o positivos) en funcién del color, trazos
fisicos o grupo étnico al que la persona pertenece. Afirmar que
la gente negra es mejor dotada para los deportes o la musica
popular que para las actividades que necesitan de pensamiento
abstracto es un ejemplo de este tipo de racismo.

b. Un racismo politico-partidario-programaético: que sirve de base
para la formacion de agrupaciones politicas que votan man-
comunadamente y abogan por un antagonismo abierto contra
sectores de la poblacién racialmente marcados, como el Ku-
Klux-Klan (todavia existente en los Estados Unidos) y los gru-
pos anti-inmigracién de Australia (como el Australian National
Action, the Confederate Action Party y First Movement, entre
otros). En los paises de Iberoamérica, este tipo es el menos
comun y puede considerarse representado por el movimiento
de los skinheads y pequefos grupos neo-nazis en los grandes
centros urbanos que actian en Internet a través de comunida-
des virtuales como Orkut.

c. Un racismo emotivo: que se expresa a través del miedo, rencor
o resentimiento con relacién a personas de otra raza o grupo
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étnico. Es el caso de aquellos que se asustan al tener que com-
partir un elevador a solas con una persona no-blanca, o al sen-
tir su presencia préxima en la calle.

d. Un racismo “de costumbre”, automatico o “acostumbrado”:
irreflexivo, naturalizado, culturalmente establecido, que no lle-
ga a ser reconocido como atribucién explicita de valor diferen-
ciado a personas de grupos raciales y étnicos. Se opone a los
racismos fundamentados en una consciencia discursiva. Este
tipo de racismo hace parte del universo de nuestras creencias
mas profundas y arraigadas: el profesor que simplemente no
cree que un alumno negro o indigena pueda ser inteligente,
al que, por eso, no oye ni repara en su presencia dentro del
aula; el portero del edificio de clase media que simplemente no
puede concebir, espontaneamente, que uno de los visitantes del
edificio sea no-blanco; o la familia que apuesta, sin dudar, en
las virtudes de su miembro de piel mas clara.

El dltimo de estos cuatro tipos es el méas frecuente en nuestro con-
tinente y, curiosamente, a pesar de presentarse como la forma mas
inocente y bienintencionada de racismo, esta lejos de ser la mas ino-
cua. Muy por el contrario, esta modalidad de racismo es la que mas
victimas hace en la convivencia diaria y, en especial, en la vida escolar.
Es también aquella de la que es maés dificil defenderse, pues opera sin
nombrar. La accién silenciosa de la discriminacién automaética hace
del racismo una préactica establecida, acostumbrada y, por eso mismo,
mas dificilmente notificable. Solamente del otro lado de la linea, en el
polo distante y macroscoépico de las estadisticas se vuelve visible el re-
sultado social de estos incontables gestos microscépicos y rutinarios.

Este racismo, considerado ingenuo y, sin embrago, letal para los
no-blancos, es el racismo diario y difuso del ciudadano comun, del
“buen ciudadano” -cualquiera de nosotros, profesores— cuyo crimen
es, por lo menos en apariencia, el de estar desavisado sobre el asunto.
Es este racismo de los que nos consideramos bien intencionados que
constituye el filtro de los alumnos negros en la vida escolar y univer-
sitaria, impidiéndolos avanzar en el sistema educativo, haciéndolos
caer en el camino sin que siquiera puedan a veces apuntar y nombrar
aquello que los perjudica. Su accién es silenciosa, pero acaba delatan-
dose en el hecho de que en el mundo iberoamericano los espacios de
mayor prestigio y poder de la sociedad estdn siempre habitados por
personas mas blancas, y se constata, una y otra vez, la baja frecuencia
de personas no-blancas en las profesiones més valorizadas.

Es especialmente en este tipo de prejuicio y consecuente discri-
minacién, y en sus efectos en las escuelas de todos los niveles, que las
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acciones afirmativas (bajo la forma de “cuotas” o reserva de cupos o
plazas en las unidades educativas de nivel superior) llegan para de-
nunciar y corregir.

1.4. RACISMO COMO VIOLENCIA

Sin embargo, es importante observar que la costumbre que reproduce
estos aspectos de nuestra sociedad es una costumbre cruel, de fondo
violento, y que estad basada en el ejercicio sistematico y enmascarado
de la violencia psicolégica, cuando inferioriza al no-blanco por medio
del tratamiento diferenciado —que puede consistir, simplemente, en
ignorar su presencia- o del maltrato verbal o gestual, y de la violencia
moral, cuando se lanza sobre esa persona una sospecha respecto de su
moralidad, honradez o capacidad. En este sentido, el racismo es una
forma de violencia.

El trato diferenciado se manifiesta de forma particularmente
cruel en el sistema educativo y en los medios masivos de comunica-
cién. En el sistema educativo, este tipo de violencia es ejercida por
educadores, autoridades escolares y colegas, cuando asumen la infe-
rioridad cognitiva, la falta de confiabilidad o la fealdad de las personas
no-blancas. Por su parte, los medios de comunicacién incurren habi-
tualmente en su invisibilizacién, en su representacién caricaturesca y
estereotipada, y en su asociacion con las tareas menos valorizadas del
universo social.

1.5. RACISMO INSTITUCIONAL Y RACISMO ESTRUCTURAL

En los paises del continente latinoamericano, los dos ultimos tipos
referidos, el racismo emotivo y el de costumbre, producen los efectos
sociales que llamamos hoy racismo institucional y racismo estructural.
Las violencias psicolégica y moral reproducen el paisaje social en que
vivimos. El racismo, asi como también la misoginia —o atribucién de
un valor menor a las mujeres—- mantienen ese paisaje constante hasta
que llegamos a percibirlo como si fuera “naturaleza”.

Llamamos racismo estructural a todos los factores, valores y
practicas que colaboran con la reproduccién de la asociacién esta-
distica significativa entre raza y clase (definida aqui como la com-
binacién de situacién econémica e insercién profesional), es decir,
todo lo que contribuye para la fijacién de las personas no-blancas en
las posiciones de menor prestigio y autoridad, y en las profesiones
menos remuneradas.

Llamamos racismo institucional a las practicas institucionales
que llevan a la reproduccién de las desventajas de la poblacién no-
blanca. Muchas veces, lo que inhibe el acceso a los servicios y recur-
sos que las instituciones ofrecen puede resultar de las exigencias de
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la atencién al publico, que pueden no ser bien comprendidas o sa-
tisfechas: formularios complejos, un vocabulario institucional poco
familiar y el trato rispido y poco sensible de los empleados dificultan
la aproximacién. En algunos paises, especialmente los de mayoria
indigena, la barrera puede ser lingiiistica, ya que las instituciones
utilizan el castellano como lengua oficial. Por esto, es posible definir
también el racismo institucional como un mecanismo de exclusién
perfectamente legal, pero nunca legitimo o ético. Para que lo legal
se aproxime a lo legitimo y a lo ético, es necesario generar politicas
publicas y normas que impongan modificaciones en todas las practi-
cas institucionales que reproducen la exclusién y promuevan un tra-
tamiento diferenciado ahora positivo a los sectores histéricamente
perjudicados por el racismo.

Entender y utilizar estos conceptos con precisién es importante
para comprender que el fenémeno y las operaciones que llamamos
racismo varian y, de esa forma, tener argumentos para identificar sin
vacilaciones la discriminacién racial en todos los casos y formatos en
que se nos presente. Por otro lado, también permite ver claramente
que, a pesar de que constatamos una coincidencia significativa entre
raza o grupo étnico y clase, la raza y la etnicidad constituyen un pro-
blema que debe ser aislado del problema de la clase para que poda-
mos implementar estrategias capaces de eliminar los prejuicios y las
practicas racistas. Se constata regularmente que el acceso al poder
adquisitivo por parte de personas no-blancas no resuelve el problema
de su discriminacién.

1.6. FORMACIONES NACIONALES DE ALTERIDAD

El racismo es siempre un producto de la historia, es decir, de relacio-
nes que se dieron, histéricamente, entre pueblos, con sus respectivas
marcas raciales. El racismo es la consecuencia de la lectura, en los
cuerpos, de la historia de un pueblo. Es la lectura del aspecto fisico de
los pueblos en tanto que vencedores y vencidos, y la atribucién auto-
matica, prejuiciosa, de caracteristicas intelectuales y morales que, de
forma alguna, son inherentes a esos cuerpos.

La racializacién tiene dos estratos que es importante reconocer:
por un lado, sobre todas las sociedades nacionales del continente lati-
noamericano pesa una marca racial, y todas ellas, a partir de la mira-
da generalizadora y tipificadora de los paises que dominan el mundo,
son vistas como sociedades no-blancas. Por otro lado, en cada una de
estas naciones, a lo largo de su historia, se ha instalado una matriz de
construccién de alteridad racialmente marcada al interior, que sirve
de base para los mecanismos de exclusién por parte de las élites que
controlan el Estado y sus recursos.
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Es por eso que podemos decir que cada nacién debe ser entendida
como una “formacién de alteridades” particular. La nacién tiene un
papel decisivo en el hecho de moldear su diversidad y sus fracturas
internas, de forma que, si el imperio produce raza como la marca de
exterioridad con relacién a los centros mundiales del poder, la nacion,
muy a pesar de las utopias de unidad mestiza y de la ficcion juridica
de la ciudadania universal, produce raza como marca de exterioridad
con relacion a los centros del poder nacional. Ese caracter histérico del
racismo hace que tengamos que hablar de racismos, en plural, de cada
sociedad nacional, como configuracion especifica —una formacién na-
cional de alteridades- cristalizada a lo largo de una historia propia.

Es por eso también que, aunque la expresién hispanoamericana
“crisol de razas”, las luso-brasileras “cadinho de racas” (a veces susti-
tuida por “tripé das trés racas”: tripode de las tres razas) y la nortea-
mericana “melting pot” significan exactamente lo mismo -la fundicién
de los pueblos constitutivos en una nacién unitaria- al interior de
sus contextos nacionales, cada una de ellas hace referencia a procesos
diversos. En Argentina, por ejemplo, hace referencia o, mejor dicho,
tiene por objetivo generar la representacién hegemoénica de un “ser
nacional”, que nace con la fundacién de la nacién y es, en ese sentido,
un ser nuevo, constituido rigurosamente por la inteligentzia vinculada
al Estado y esculpido por tres instituciones que tuvieron a su cargo
su formacién indiferenciada, étnicamente neutra: la escuela, la salud
publica y el servicio militar. La argentinidad es, entonces, concebida
como una forma de etnicidad unitaria y es asi trabajada por las ins-
tituciones que moldean la ciudadania. En Brasil, el proyecto estatal
unificador no tuvo o no aspiré a tener (excepto en la Era Vargas) una
accion tan devastadora en lo que respecta a la diversidad cultural cons-
titutiva y, aunque la modernidad fue percibida como “blancura”, con
rostro europeo, fueron las culturas de base, y en especial la africana,
las que cimentaron la unidad de un sentimiento nacional. Asi, la fiesta,
en el futbol y en el carnaval, y la religién, en los varios espiritualismos,
actuaron como rituales de convergencia nacional. El racismo, que no
desaparecié y no perdié su virulencia, convivié de forma paradéjica
con una participaciéon de todos los sectores de la sociedad nacional
en instituciones de variados origenes étnicos. En los Estados Unidos,
raza es indistinguible de diferencia étnica y el modelo es segregado: el
ciudadano es percibido como dividido por un “guién”, “guionizado”, y
participa de la nacién a través de su pertenencia a un segmento étnico.
Asi, se habla de los euro-americanos (en la actualidad, uniendo los
que a principios del siglo XX fueron los judeo-americanos, irlandés-
americanos, griego-americanos, etc.), de los afro-americanos, de los
nativo-americanos, de los hispano-americanos, etc. Se representa la
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participacion en la nacién como mediada por afiliaciones fuertemente
jerarquizadas y percibidas como originarias.

La importancia del marco nacional para comprender las confi-
guraciones de alteridad que le son especificas se debe a que las es-
trategias de unificacién implementadas por cada Estado nacional y
las reacciones provocadas por esas estrategias resultaron en fracturas
peculiares en las sociedades nacionales, y es de esas fracturas peculia-
res que partieron, para cada caso, culturas distintivas, tradiciones re-
conocibles e identidades relevantes en el juego de intereses politicos.
A la sombra de este clivaje o linea de fractura principal, se constituyo,
a lo largo de una historia nacional, ese sistema o “formacién nacional
de alteridades” con un estilo propio de interrelacién entre sus partes.
Dentro de esa formacién, “alteridades histéricas” son los grupos socia-
les cuya manera de ser “otros” en el contexto de la sociedad nacional
se deriva de esa historia y se hace parte de esa formacién especifica.
Las formas de alteridad histérica propias de un contexto no pueden
ser sino enganosamente trasplantadas a otro contexto nacional. Y los
vinculos entre las mismas no pueden establecerse sin las mediaciones
necesarias, a riesgo de que caigamos en un malentendido planetario
0, lo que es peor todavia, que impongamos un régimen de clivajes
propios de un contexto especifico a todo el mundo -lo que no seria, ni
mas ni menos que subordinar el valor de la diversidad, hoy emergente,
al proyecto homogeneizador de la globalizacién-. En otras palabras,
es a partir del horizonte de sentido de la nacién que se perciben las
construcciones de la diferencia.

El circuito de la nacién y la minoria es circular, cerrado, retroa-
limentado, una doble realidad integrada: dos caras de la misma mo-
neda. Por otro lado, las articulaciones y la retérica del poder en el
interior de la nacién y sus clivajes internos en los paises de coloni-
zacién ibérica no son iguales a los del mundo anglosajén. Por eso,
solamente dentro de un cuadro de formacién nacional en tanto matriz
idiosincrasica de produccién y organizacién de la alteridad interior
de la nacion es posible hablar del racismo y de formas de prejuicio y
discriminacion étnica inherentes a ese orden particular, acufnado en
una historia propia. Ideas de una “formacién racial” generalizable,
en la que la raza es un hecho naturalizado que cruza fronteras con-
textuales, pueden llevar a fracasos irreversibles de politicas publicas
bienintencionadas aplicadas regionalmente.

Por esta razdn, si bien los racismos no difieren mucho en canti-
dad o intensidad, si lo hacen respecto de las operaciones cognitivas
que implican. Los casos paradigmaticos de Brasil y de Estados Unidos
muestran que concepciones de etnicidad variables y modalidades es-
pecificas de exclusién estan profundamente relacionadas.
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Las concepciones de raza y los racismos respectivos de Brasil y
Estados Unidos han sido repetidamente relatados como diferentes en
la literatura. Hoy se acepta, de modo general, que la raza en Brasil
estéd asociada a la marca fenotipica, mientras que en Estados Unidos
esta vinculada al origen; y que, en Brasil, depende, en las zonas de
ambigiiedad (como es el caso de los asi denominados “pardos”), del
consentimiento, mientras que, en Estados Unidos, sigue la regla obli-
gatoria de la descendencia. Por esta razén, mientras la tendencia nor-
teamericana es la de abolir el transito y la ambivalencia, en Brasil se
pretende, o por lo menos el discurso dominante asi lo formula, dejar
abierto el camino para la afiliacién ambigua, negociada y cambian-
te. Otras caracteristicas separan todavia las dos experiencias nacio-
nales. El racismo nunca se expresa, en Brasil, como un antagonismo
de contingentes, es decir, de un pueblo contra otro, ni emerge como
agresion entre grupos beligerantes, como en Estados Unidos. La for-
ma que asume es la de agresién interpersonal virulenta, de persona a
persona, en el transcurso de la interaccién social. En Brasil, la raza no
es un factor relevante en toda y cualquier situacién, mientras que, en
Estados Unidos, es una cuestién siempre presente, una dimension ne-
cesariamente visible de la interaccién, significativa y discursivamente
indicada en cualquier ambiente social. Finalmente, mientras en los
Estados Unidos, la mezcla racial, aun cuando generacionalmente re-
mota, significa la contaminacién de la sangre y la inevitable exclusién
de la persona de la categoria blanco; el blanco brasilero es resultado
de un proceso de blanqueamiento por hibridacién deliberada y, por lo
tanto, su condicién como portador del status de blanco es insegura.

Raza es signo, y su tnico valor sociolégico radica en su capaci-
dad de significar. Por lo tanto, su sentido depende de una atribucion,
de una lectura socialmente compartida y de un contexto histérico y
geograficamente delimitado. En Brasil, ser negro no significa necesa-
riamente participar en una cultura o tradicién diferenciada. Fuera de
la numéricamente pequeria poblacién negra que mantiene una exis-
tencia territorialmente distinta en las tierras de palenques, denomi-
nadas quilombos, negros y blancos coparticipan en tradiciones de am-
bos origenes. Las religiones de matriz africana atrajeron e incluyeron
eficientemente a la poblacién blanca en sus filas, lo cual constituyé
una estrategia decisiva de sus liderazgos histéricos para garantizar
su sobrevivencia: incorporar al blanco en la religion africana, crecer
por la inclusién del blanco, significé sobrevivir. En ese sentido, no se
puede decir que exista propiamente un pueblo separado afro-brasilero
dentro de la nacién (excepto en el caso restringido de los guilombo-
las), sino una etnicidad afro-brasilera de base religiosa disponible,
que se dona a la nacién y que incluye a personas clasificadas como
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blancas y como negras. De la misma forma, la afro-descendencia no
es, en Brasil, exclusividad de las personas negras. Por eso, a pesar de
que se trata de un término mas elegante que negro, afro-descendiente
no debe ser utilizado para hablar de los beneficiarios de las politicas
afirmativas basadas en principios de discriminacion positiva, porque
afro-descendientes son la mayor parte de los brasileros blancos, debi-
do a la intensa mixigenacién durante siglos en razén de la demografia
extremadamente desigual de las razas en el periodo colonial, con gran
escasez de blancos.

En una sociedad de estas caracteristicas, ser negro significa ex-
hibir los rasgos que recuerdan y remiten a la derrota historica de los
pueblos africanos frente a los ejércitos coloniales y su posterior escla-
vizaciéon. De modo que alguien puede ser negro y no formar parte di-
rectamente de esa historia —esto es, no ser descendiente de ancestros
apresados y esclavizados—, pero el significante negro que exhibe sera
sumariamente leido en el contexto de esa historia.

En un pais como Brasil, cuando las personas ingresan a un es-
pacio publicamente compartido, clasifican primero —-inmediatamen-
te después de la lectura de género- binariamente, los excluidos y los
incluidos, echando mano a un conjunto de varios indicadores, entre
los cuales el color, esto es, el indicador basado en la visibilidad del
rasgo de origen africano, es el mas fuerte. Por lo tanto, es el contexto
histérico de la lectura, y no una determinaciéon del sujeto lo que lle-
va al encuadramiento, al proceso de “otrificacién” y a la consecuente
exclusién. Por otro lado, ser negro como “identidad politica” significa
formar parte del grupo que comparte las consecuencias de ser pasible
de esa lectura, de ser soporte para esa atribucion, y sufrir el mismo
proceso de “otrificacién” en el seno de la nacién.

Por otro lado, cuando dejamos de lado la identidad del negro y
sus dilemas y nos dirigimos a la identidad del indio, los parametros
son otros vy la identidad, en Brasil, pasa a exigir contenidos de etnici-
dad sustantivos. Si, en el caso del negro, hablamos de identidad racial
(o de fundamento racial), en el caso del indio, podemos hablar mas
comodamente de identidad étnica. Esta diferencia contrasta con la
manera norteamericana de percibir de forma siempre asociada la ra-
cialidad con la etnicidad.

Ese caracter de las identidades francamente dependiente de las
culturas nacionales impacta también en la percepcion de la raza y de
la diferencia en general, modifica lo que se ve, impregna el campo de
lo que creemos que es objetivamente visible. Una variedad de eviden-
cias contradice hoy este tipo de certeza del sentido comtn. Hoy, por
ejemplo, se acepta que los griegos eran “ciegos para el color” y que
su blancura fue una invencién tardia de Occidente para consolidar
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su propio mito de origen. La reconstruccién histérica del proceso de
racializacién de los irlandeses, por ejemplo, ha demostrado que estos
comenzaron a ser percibidos muy tardiamente como blancos: oriun-
dos de la isla colonizada por los britdnicos, comenzaron a ser cla-
sificados como blancos solamente después de su masiva emigracion
para los Estados Unidos y, una vez en el nuevo mundo, por alinear-
se con los inmigrantes europeos en oposicién a los afro-americanos.
Vemos, entonces, que las variaciones de la percepcién en sociedades
muy proximas cambian de manera significativa. Incluso para los indi-
genas brasileros se puede afirmar que son, o deben haber sido, “ciegos
para el color”. Muchos de los miembros de pueblos como el Guara-
ni, el Pataxd, el Potiguar, entre otros, observados desde una mirada
externa al grupo, pueden ser percibidos como negros, o sea, como
descendientes de ancestros africanos, porque esta ancestralidad se
encuentra presente en sus rasgos fenotipicos. Debido, también en
este caso, a la intensa mixigenacién, un porcentaje significativo de
indios brasileros son indios negros, sin que eso tenga el menor signi-
ficado para las clasificaciones vigentes en el interior del grupo indi-
gena o en la nacién, o altere la fachada de representacién que estos
pueblos ofrecen vis-a-vis la sociedad nacional. La tipificacién racial
no puede dejar de resultar de un cédigo de clasificacion socialmente
relevante y lo que es socialmente significativo, en este contexto, es la
pertenencia a la sociedad indigena.

Yendo a la cercana Argentina, la situacién cambia nuevamente.
Puedo testimoniar que solamente llegué a percibir que habia convivi-
do con algunas personas mulatas cuando dejé el pais, en 1975, ya que
el rasgo afro-descendiente, tiene, o tenia, en esos afos, baja significa-
cién, a diferencia del mestizaje con el indio, que produce un formato
de ojos y una textura del cabello severamente estigmatizados. Conoci,
inclusive, a algtin miembro de familia patricia que mostraba con or-
gullo el retrato de un antepasado para afirmar que este era negro; el
significado de ese gesto debe ser comprendido a la luz del valor y de la
escasez de linajes antiguos, con muchas generaciones en el pais, pero
sin mestizaje con la raza vencida, enemiga en la guerra, que en la Ar-
gentina es la raza de los pueblos originarios. Esta formacién racial se
fue transformando a partir de la década del ochenta por la influencia
de dos factores: la inmigracién de sectores de la poblacién negra de
Uruguay y del Perti y el impacto del nuevo lenguaje multiculturalista
de la politica global. Este ultimo dio visibilidad a las pocas familias
negras aun constituidas, de larga raigambre en la sociedad nacional,
asi como a la colectividad originaria de Cabo Verde que, en la primera
mitad del siglo XX ingresé a la Argentina como inmigraciéon euro-
pea (por ser colonia portuguesa y viajar con pasaporte de ese pais) y
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permanece articulada en torno a la Sociedad de Fomento Caboverdia-
na del barrio portuario de Dock Sud.

En Chile, a su vez, es usual que solamente el apellido de raiz cla-
ramente mapuche sea la marca que permita la otrificacién étnica de
una persona, a pesar de que su fenotipo no guarde diferencias obser-
vables con la de un chileno no mapuche. En la zona andina del Per,
es el uso predominante de la lengua quechua lo que vuelve a un gran
contingente de la poblacién “otro”, estrato inferiorizado por la casta
hispanica que sent6 las bases de la colonizacién y controlé el estado
nacional. Por esa razén, ser quechua-hablante y no ser indio es lo que
demarca el limite de la poblacién discriminada.

Lo que intento enfatizar con estos ejemplos es que raza es signo
y, como tal, depende de contextos definidos y delimitados de lectura
para obtener significacion, definida como aquello que es socialmente
relevante. Estos contextos estan localizados y profundamente afecta-
dos por los procesos histéricos de cada nacién. Por ejemplo, si la idea
de un Atlantico Negro, como estrategia de construccién de una iden-
tidad politica negra transnacional, puede ser un instrumento politico
hasta cierto punto eficiente en la demanda de las diversas poblaciones
negras por recursos y derechos, no podemos dejar de advertir que, en
el escenario inmediato de nuestras interacciones, en la América Ibé-
rica, la identidad negra se constituye fuertemente modificada por el
ambiente histérico-politico y civilizatorio sub- continental, nacional
y regional. Un afro-norteamericano es un sujeto muy diferente de un
sujeto clasificado negro en el ambiente social brasilero. Todas estas
sociedades postcoloniales del continente americano estan moduladas
por una fuerte estratificacién étnico- racial, pero la ingenieria de esta
estratificacién es variable. Se observa, inclusive, que, en ausencia de
una critica adecuada a las desigualdades entre las naciones, la catego-
ria politica de un Atlantico Negro se desliza hacia los mismos proble-
mas que criticamos para las politicas universalistas, es decir, se vuelve
vulnerable a la apropiacién por parte de aquellas voces del universo
negro global que entran en esa arena de equivalencias y representa-
cién politica con una retérica mas fuerte, mas constituida y respalda-
da por recursos materiales incomparables a los de los otros acogidos
dentro de la categoria.

Lo que importa destacar aqui es que cuando el sistema (el con-
texto), primero colonial y més tarde nacional (coloco estos dos mo-
mentos en continuidad y, a los efectos de este andlisis, su diferencia
resulta irrelevante), se constituye, y en el mismo acto de su emergen-
cia e instauracion idiosincrasica, como efecto de este movimiento de
emergencia, el sistema crea sus otros significativos en su interior: todo
Estado —colonial o nacional- es otrificador, alterofilico y alterofébico,
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simultdneamente. Se vale de la instalacion de sus otros para entro-
nizarse, y cualquier proceso politico debe ser comprendido a partir
de ese proceso vertical de gestacién del conjunto entero y del arrin-
conamiento de las identidades, de ahora en adelante consideradas
“residuales” o “periféricas” de la nacién. El proceso de produccién
de alteridades como resultado de la entronizacién de un grupo en
el control de las instituciones llamadas “estatales” no significa que
elementos del repertorio de la cultura caracteristicos de aquellas
identidades subalternizadas no sean, frecuentemente, apropiados
por los grupos que se confunden con la administraciéon estatal y
con la nacién en si. Esta frecuente apropiacién que, en los paises de
Iberoamérica, resulta, en algunas épocas, de un “nativismo” de las
élites es estratégica en la simbolizacién del control que estas élites
nacionales y regionales ejercen sobre los territorios socio- politico-
geograficos que “sus otros” habitan.

2.LAS ACCIONES AFIRMATIVAS Y EL CASO BRASILERO

2.1. EL CONCEPTO DE ACCION AFIRMATIVA

Importa recordar aqui que no basta hablar de prejuicio y discrimina-
cién para hablar de racismo. Es necesario también identificar, en toda
sociedad, dénde se encuentra posicionado el poder, entendido como
una combinacién de tres factores en dosis variables: prestigio social,
poder econémico y poder politico. Porque cuando la discriminacién
se opera desde el poder, desde las posiciones de alta jerarquia en la
sociedad, las consecuencias son diferentes que cuando se discrimina
para corregir la exclusién y la desigualdad histéricamente acumula-
das como resultado de la discriminacién por parte de las élites. Esta
discriminacién compensatoria se llama discriminacién positiva, y las
acciones institucionales que se apoyan en este tipo de discriminacion,
acciones afirmativas.

El Convenio 111 de la Organizacién Internacional del Trabajo
(OIT), aprobado en 1958, ya establecia en el articulo 2 que “Todo es-
tado miembro para el cual este Convenio se halle en vigor se obliga a
formular y llevar a cabo una politica nacional que promueva, por mé-
todos adecuados a las condiciones y a la practica nacionales, la igual-
dad de oportunidades y de trato en materia de empleo y ocupacion,
con objeto de eliminar cualquier discriminacion a este respecto”. Pero
es la CERD, adoptada por la ONU en 1965 y en vigor desde 1969, la
que enuncia por primera vez en un instrumento juridico internacional
la idea de “medidas especiales” de caracter transitorio para promover
a los grupos perjudicados por el racismo y otros tipos de discrimina-
cién. Por ejemplo, en el articulo 2, paragrafo 2, se dice que:
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Los estados partes tomaran, cuando las circunstancias los aconsejen, me-
didas especiales y concretas, en las esferas social, econémica, cultural y en
otras esferas, para asegurar el adecuado desenvolvimiento y proteccién de
ciertos grupos raciales o de personas pertenecientes a estos grupos con el
fin de garantizar en condiciones de igualdad el pleno disfrute por dichas
personas de los derechos humanos y de las libertades fundamentales. Esas
medidas en ningin caso podran tener como consecuencia el mantenimien-
to de derechos desiguales o separados para los diversos grupos raciales
después de alcanzados los objetivos para los cuales se tomaron.

Y lo mismo establece, en el articulo 7, paragrafo tinico, con relacién
a la toma de “medidas inmediatas y eficaces en las esferas de la ense-
fianza, la educacioén, la cultura y la informacién”. También en la Con-
venciéon 169 de la OIT sobre Pueblos Indigenas y Tribales en Paises In-
dependientes, adoptada en 1989, obliga, en su articulo 26, a que sean
“adoptadas medidas para garantizar a los miembros de los pueblos
interesados la posibilidad de adquirir educacién en todos los niveles
por lo menos en condiciones de igualdad con el resto de la comunidad
nacional”.

Las medidas eficaces a que hacen referencia estos instrumentos
internacionales, no solo para proteger, sino también para promover
categorias sociales vulnerables, son precisamente las acciones afirma-
tivas: mecanismos para compensar y revertir formas de discrimina-
cién negativa que recayeron histéricamente sobre las categorias so-
ciales vulnerables como, por ejemplo, la poblacién negra e indigena,
en los diversos ambitos de la vida social —politica, juridica, econémi-
ca-y de las practicas cotidianas. El enunciado de estas medidas que
nos afecta directamente es el que forma parte de estos instrumentos
de derechos humanos, hoy adoptados e incorporados en la legisla-
ci6én nacional de la mayoria de los Estados. Sin embargo, debemos
reconocer aqui el mérito del intelectual hindi que las concibi6é por
primera vez: Bhimrao Ramji Ambedkar, lider de los dalits o intocables,
que luché desde la década del veinte del siglo pasado hasta conseguir
incluir, en la primera Constitucién de la India independiente, en 1948,
la ley de cupos especiales para los intocables y grupos tribales en las
instituciones de enseflanza y en el servicio publico.

2.2. ACCIONES AFIRMATIVAS COMO PARTE

DE PROYECTOS POLITICOS DIVERSOS

Uno de los aspectos que causan perplejidad con relacién a las accio-
nes afirmativas es que sus defensores y opositores se dividen de forma
no coincidente con las afiliaciones politico-partidarias u otros alinea-
mientos como pareceria previsible. En otras palabras, encontramos
defensores y opositores de estas medidas a la derecha y a la izquierda
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del espectro politico, y grupos ideolégicos aparentemente cohesiona-
dos se parten cuando se trata de discutir esta cuestién.

Los defensores de las acciones afirmativas provienen de cuatro
posturas o proyectos ideolégicos discordantes entre si. Asi, podemos
hablar de aquellos que obedecen a una razoén socialista y distributiva,
y que persiguen la supresion de las desigualdades; aquellos que persi-
guen una razén neoliberal, es decir, la expansién del mercado a nue-
vos grupos de consumidores marcados racial y étnicamente; otros que
se orientan por una razon reparadora e invocan el deber del Estado
de pagar una deuda histérica a los pueblos conquistados y explotados
en el trabajo esclavo y servil; y, finalmente, los que defienden el valor
de la nacién plural, habitada por pueblos en pie de igualdad entre si.

Cada una de estas razones tiene sus defensores y criticos. El ar-
gumento de la razén socialista desagrada a aquellos que, aun desde
una perspectiva de izquierda, afirman que las acciones afirmativas
son reformistas y distraen del verdadero objetivo: la conciencia y la
lucha de clases. La razon neoliberal desagrada a quienes temen el pa-
pel redistribuidor de esta medida y la fragilizacién del monopolio de
algunos recursos como, por ejemplo, la educacién superior, por parte
de la élite. Los criticos de la razén reparadora argumentan que las ge-
neraciones actuales no pueden reparar un crimen perpetrado por sus
ancestros. Por ultimo, los nacionalistas temen la posibilidad de una
fragmentacién de la nacién como consecuencia del ideal pluralista.

A pesar de sus diferencias, es posible ver aqui una divisién del
campo en dos grupos: uno, que reacciona a la posibilidad de ver cam-
biar el paisaje social de la nacién para encontrar la inédita presencia
de personas negras o indigenas en posiciones de autoridad y poder de
decisién; y otro, formado por aquellos que aceptan y aspiran a testi-
moniar este tipo de transformacién como una forma de progreso.

2.3.LAS ACCIONES AFIRMATIVAS EN LA EDUCACION SUPERIOR BRASILERA

El Brasil es signatario de los instrumentos mencionados mas arriba.
Por lo tanto, ha contraido compromisos con la comunidad internacio-
nal de naciones con respecto al avance de las condiciones de existencia
y oportunidades de sus poblaciones perjudicadas por el racismo. En
2000, respondiendo a la inminencia de la Conferencia Mundial contra
el Racismo, la Discriminacién Racial, la Xenofobia, y Formas Correla-
cionadas de Intolerancia (CMR), que se realizaria en Durban, Sudafri-
ca, en 2001, el entonces Presidente de la Nacién, Fernando Henrique
Cardoso, solicité a su amigo personal, Ricardo Martins, presidente
del Instituto de Pesquisa Econémica Aplicada del Ministerio de Pla-
neamiento (IPEA), que analizase y relatase los datos existentes con
respecto a la situacién de la poblacién negra con el fin de presentar
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el documento resultante a la reunién de Durban. El informe que re-
sulté de ese encargo dejo perplejas a las autoridades y a la opinién
publica: un pais que se representaba, tanto hacia el exterior como
hacia sus propios ciudadanos, por medio de una serie de narrativas
hegemonicas que hablaban de una conciliacién nacional exitosa entre
las élites blancas y los descendientes de los africanos esclavizados vio,
por primera vez, su verdadero rostro. Las estadisticas exhumaron lo
que los blancos no podian percibir el resultado de la exclusién sis-
tematica y persistente de los negros durante un siglo de libertad del
trabajo esclavo.

El develamiento de esos datos coincidié con un proceso que se
dio al interior de una universidad federal. En noviembre y diciembre
de 1999, dos profesores de la Universidad de Brasilia, José Jorge de
Carvalho y la autora de este texto, como consecuencia de un caso de
racismo que acompafiamos en nuestro medio académico, presenta-
mos en tres auditorios del campus universitario, entre ellos el Audito-
rio de la Rectoria, las versiones iniciales del primer proyecto de accién
afirmativa para estudiantes negros en una universidad brasilera. La
versién final del mismo seria finalmente aprobada por el consejo de la
universidad cuatro aflos mas tarde, en 2002:

Uma Proposta de Cotas para Estudantes Negros na Universidade de Bra-
silia. Apelo a toda a comunidade universitaria e em particular aos seus
representantes no Conselho de Ensino, Pesquisa e Extensdao (CEPE) para
que compreendam o problema da auséncia de estudantes negros no ensino
superior brasileiro e aceitem implementar, em carater urgente, medidas
que ajudem a reverter esse quadro cronico de exclusdo (com uma exor-
tacdo para que se formule em seguida uma proposta especifica de imple-
mentacao de vagas para indios). (Segato y de Carvalho, 2002)

A partir de ese momento, la reserva de plazas pasé a ser un tema cons-
tante en el debate politico y de los medios. Fue sobre las cuotas para
estudiantes negros la primera pregunta del dltimo debate previo entre
los candidatos a las elecciones que conducirian a Luiz Inacio da Silva
(Lula) a la presidencia de la nacién en 2003; y fue sobre la democra-
tizacién del acceso de la poblacién negra a la educacién superior la
dltima frase de Lula cuando se presenté como candidato a la reelec-
cién en 2006 (campaiia que culminaria con el éxito en las urnas). Esto
da un alcance de la atencién publica que el tema obtendria y del vacio
previo que existia.

En diciembre de 2006, seis universidades federales aprobaron
un programa de “cuotas” para estudiantes negros: la Universidad
de Brasilia, la Universidad Federal de Alagoas, la Universidad Fe-
deral de Bahia, la Universidad Federal de Parand, la Universidad
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Federal de Maranhio y la Universidad Federal de Sao Carlos (Estado
de Sao Paulo). Aproximadamente, 25 universidades publicas, entre
federales, estatales y municipales, ya cuentan con una medida de re-
serva de cupos que varia regionalmente de acuerdo con las proporcio-
nes de poblacién negra e indigena en cada zona. Solamente en una de
ellas, en la Universidad Federal de Alagoas, se incluye la variable de
género y ello ha sido bastante discutido, ya que la educacién, en to-
dos los niveles, es el tnico campo en que las mujeres negras superan,
sin necesidad de cuotas, a los hombres negros. En muchas de ellas,
la medida incorpora algtn tipo de cruzamiento entre ingresos de la
familia (una aproximacién a la clase social) con la pertenencia étnica
o racial. En la mayor parte de estos establecimientos universitarios,
la medida fue votada por consejos internos de la universidad, excepto
en el caso de la Universidad Estadual de Rio de Janeiro, para la cual
la medida fue votada por la Asamblea Legislativa del Estado y llegé
verticalmente a la institucién mediante la ratificaciéon de una ley por
parte del gobernador del Estado en 2003.

A este avance se le suma la implementacién del Programa Uni-
versidade para Todos (PROUNI), lanzado en 2005 por el gobierno, que
ofrece becas para cursar estudios en universidades, dando preferencia
a estudiantes negros e indigenas. Y comenzamos lentamente a hablar
de reserva de cupos en los programas de postgrado y en el profesorado
de nivel terciario.

Mientras la poblacién negra alcanza un 47% del total de la po-
blacion brasilera (de cerca de 190 millones de habitantes), haciendo
del Brasil el segundo pais africano después de Nigeria, esta poblacion
tiene una presencia de aproximadamente 2% dentro del estudiantado
universitario (los blancos y amarillos constituyen el 52% de la pobla-
cién total de nuestro pais y ocupan el 98% de las plazas de ensefianza
superior). En la Universidad de Brasilia, donde la discusién se inicio6,
antes de la implementacion de las cuotas, el 99% de los profesores y el
90% de los alumnos eran blancos.

Estos nimeros contrastan con los de la poblacién indigena, que
es aproximadamente de 1% de la poblacién total. De estos, son muy
pocos los que alcanzan actualmente una formacién que les permita
aspirar al ingreso en la universidad. Entre 1997 y 2005, el nimero de
estudiantes universitarios indigenas crecié de 100 a 2000. En el pri-
mer semestre de 2005, ingresaron aproximadamente 600, la mayoria
de los mismos a universidades particulares.

Dos tipos de acciones afirmativas que contemplan el acceso de
estudiantes indigenas a universidades publicas han sido implantadas:
en una modalidad, representada por la Universidad de Brasilia, se
han abierto cupos para estudiantes indigenas en todas las carreras;
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en la otra, se han creado cursos especificos de nivel terciario planea-
dos y adaptados exclusivamente para atender las necesidades de la
formacion intercultural de profesores indigenas que actuaran en la
educacién de nivel secundario. Entre las instituciones que implanta-
ron acciones afirmativas de este segundo tipo, la Universidad Esta-
dual de Mato Grosso (UNEMAT) creé, en 2001, el primer curso de
nivel terciario para formacién de profesores indigenas en su campus
de Barra do Bugre. Con un ingreso anual, recibi6, en su primer afio,
200 estudiantes de 36 etnias diferentes, provenientes de 11 estados de
la Federacién; en 2005, atendié a 100 estudiantes de 43 etnias, todas
ellas del Estado de Mato Grosso. La Universidad Federal de Roraima
cred, en 2003, un segundo Curso de Profesorado Intercultural Indige-
na, y el Nucleo Insikiran de Formacién Superior Indigena; y recibio,
en el primer afio, 60 alumnos y, en 2005, 180 alumnos, todos de las
etnias locales macuxi, taurepang, wapichana, waiwai y yekwana. A
partir de 2005, se crearon el curso de Formacién Intercultural de Pro-
fesores de la Universidad Estadual de Mato Grosso do Sul, el Curso
de Formacién Intercultural de Profesores de la Universidad Federal
de Minas Gerais, el Curso de Profesorado para profesores Indigenas
del Alto Solimdes de la Organizacion General de los Profesores Ticuna
Bilingiies en la Universidad del Estado de Amazonas, y nuevas pro-
puestas estan en curso.

El debate en torno de la reserva de vacantes para estudiantes
negros en la educacién superior e, inclusive, dentro del medio an-
tropoldégico, respecto de la apertura de la academia a la inclusién de
indigenas, continda, y ya no hay espacio aqui para describir las posi-
ciones y argumentos en confrontacién. La propuesta de cuotas y un
Estatuto sobre la Igualdad Racial son proyectos de ley que transitan
ya en el Congreso Nacional. Ambos cuentan con opositores y defen-
sores vehementes, que expresaron recientemente sus posiciones en
sendos manifiestos a través de Internet. Mientras tanto, la historia
reciente muestra que hablar de acciones afirmativas para la pobla-
cioén negra, asi como también para la indigena, tiene mucho sentido
para la nacion y sefiala un camino de inclusion ya irreversible. Mas
alla de sus consecuencias practicas, la fuerza de este proceso reve-
la que la nacién ha pasado a aceptar que el problema del racismo
existe, y una cantidad creciente de instituciones de educacién supe-
rior viene mostrando su determinacién para cambiar los indices de
exclusion étnico-racial. Al respecto, véase: <http://wwwl.folha.uol.
com.br/folha/educacao/ult305u18773.shtml>, entre otros sitios que
divulgan los manifiestos.
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MITOS DE “DEMOCRACIA RACIAL":
CUBA, 1900-1912

Alejandro de la Fuente!

En una forma muy real, nada puede ser mds real
que lo irreal.

Ashley Montagugu. Race, Science and Humanity
(1963)

“Prejuicio contra el prejuicio”, lo llamé el socidlogo brasilefio Flores-
tan Fernandes; un “verdadero culto” dice un estudioso norteamerica-
no. Ambos autores se refieren al llamado “mito de democracia racial”
en Brasil (Fernandes, 1965: 293; Smith, 1963: 66). En su formulaciéon
mas simple, el “mito” de democracia racial afirma que todos los bra-
silefios, cualquiera que sea el color de su piel, disfrutan de iguales
oportunidades y viven en una sociedad que es racialmente armoniosa,
incluso fraterna. No podia ser de otra manera, segiin la misma ideo-
logia, porque la grandeza y fortaleza del pais residen, precisamente,
en su extendida mezcla racial. No tiene sentido hablar de negros y
blancos en un pueblo en el que la mayoria son ambos a la vez. Varios
siglos de contactos intimos y de cruzamientos biolégicos y culturales
han producido una raza hibrida que es étnicamente brasilena.?

1 Director del Instituto de Investigaciones Afrolatinoamericanas de la Universi-
dad de Harvard. Catedrético Robert Woods Bliss de Historia Latinoamericana y
Economia y Profesor de Estudios Africanos y Afro-americanos.

2 Laideologia brasilera de democracia racial fue popularizada par Gilberto Freyre,
cuyos trabajos mas importantes son The Masters and the Slaves: A Study in the De-
velopment of Brazilian Civilization; The Mansions and the Shanties: The Making of
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La notoriedad del mito brasilefio ha sido garantizada no solo por
la grandeza de sus creadores —especialmente de Gilberto Freyre- sino
también por dos factores adicionales: ningtin otro pais del hemisferio
tiene, en nameros absolutos, una poblacién de ascendencia africana
tan grande como Brasil. Y en ningtin otro lugar esa poblacién se man-
tuvo esclavizada hasta 1888, afio en que Brasil aboli6 la esclavitud. El
que una ideologia que promueve la fraternidad racial adquiera sta-
tus hegeménico en un pais como Brasil es un hecho notable, pero no
excepcional. Desde fines del siglo XIX y principios del XX, especial-
mente en las décadas de 1920 y 1930, las elites culturales de Amé-
rica Latina articularon ideologias raciales que eran, en su propésito
y contenido, similares al “mito” brasilefio, EI mestizaje, biol6gico y
cultural, fue presentado como la esencia latinoamericana, una sinte-
sis que incorporaba —supuestamente, en condiciones de igualdad- los
mejores aportes culturales y fisicos que podian ofrecer los diversos
grupos étnicos que poblaron el continente (Morner, 1967; Graham,
1992; Wright, 1990; Wade, 1993).

En respuesta al racismo cientifico noratlantico, que justificaba la
superioridad anglosajona e identificaba las mezclas raciales como un
sintoma de degeneracion, las elites latinoamericanas se vieron forza-
das a buscar una férmula que conciliara la modernidad con el caracter
racialmente heterogéneo de sus poblaciones respectivas. Fue en esta
busqueda que lo mestizo se elevé a la categoria de simbolo nacional.
Como resultado surgi6 una férmula que, si bien rompia con el pasado,
también lo reproducia. EI discurso del mestizaje permanecié prisio-
nero de los mismos canones que el racismo cientifico habia elevado
a la categoria de verdades —por ejemplo, el cardcter primordial del
concepto “raza”-, pero revolucioné el pensamiento social de la época
al minimizar la importancia del otro pilar del racismo cientifico: el de-
terminismo biolégico.? Aunque la “raza” contintio siendo considerada
una variable fundamental en los procesos culturales, sociales y politi-
cos, se le concedi6 una importancia mayor a los factores geograficos,
culturales e histéricos.* Esta no era una distincién trivial. EI énfasis
en los factores historicos permitié a los intelectuales latinoamerica-
nos escapar del callejon sin salida en el que el racismo cientifico colo-
caba a las naciones ubicadas al sur del Rio Grande

Modern Brazil; y Orderand Progress: Brazil form Monarchy to Republic. Ver para una
discusion de las ideologias raciales en Brasil.

3 Las ideas raciales dominantes en el mundo noratlantico son estudiadas por Wil-
liam Tucker (1994), Allan Chase (1977) y Elazar Barkan (1992).

4 Este proceso es estudiado con gran cuidado por Allan Knight (1992) y Thomas
Skidmore (1985). Ver también Nancy Stepan (1991) y Peter Wade (1993: 10-12).
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El escape, sin embargo, fue solamente parcial. Mientras discutian,
o simplemente ignoraban, la premisa de que la mezcla racial conducia
a la degeneracion y a la extincion, los intelectuales latinoamericanos
aceptaron la idea de que sus poblaciones eran basicamente inferiores
y que necesitaban ser “mejoradas” racialmente. Esa inferioridad fue
explicada en términos culturales, geograficos e histéricos —en lugar de
en términos genéticos- pero la visién dominante presentaba aun lo
blanco como el ideal de civilizacién, mientras lo negro es asociado a
la invisibilizacién y la barbarie.

El mestizaje fue visto como una solucion al problema de la com-
posicion racial de las poblaciones latinoamericanas: era necesario
blanquear. El hecho de que la regeneracién fuera posible significaba
una ruptura importante con el determinismo biolégico, pero la nece-
sidad misma de impulsar la regeneracién racial implicaba la acepta-
cién de que la “raza” era responsable del “atraso” latinoamericano. El
blanqueamiento se convirtié, por tanto, en el camino para alcanzar la
modernidad”. ®

Las contradicciones existentes entre estos proyectos de homoge-
neizacién cultural y las realidades sociales de discriminacién y exclu-
sién, que afectan a los negros y otros grupos subordinados en Amé-
rica Latina, han hecho que la literatura reciente haya desarrollado
una critica demoledora de los llamados mitos de democracia racial.
En sus estudios, los criticos han sefialado el caracter elitista de es-
tas ideologias, sus efectos desmovilizadores entre los grupos raciales
subordinados, y el papel que desempefian en legitimar y perpetuar
la subordinacion de esos grupos. EI presente estudio argumenta, sin
embargo, que el enfoque de estos criticos es demasiado reduccionista
y que tiende a minimizar, e incluso ignorar, las oportunidades de mo-
vilizacién y reclamo que los grupos subordinados crearon a la sombra
de estas ideologias. Los criticos han ignorado igualmente que, una
vez creadas y aceptadas, estas ideologias restringen, a veces de forma
considerable, las opciones politicas de sus mismos creadores.

Tras una breve discusién de los argumentos de los criticos, la se-
gunda parte de este trabajo reexamina el papel de tales ideologias uti-
lizando los primeros afios de la Republica cubana como un caso de
estudio. Debemos aclarar que la discusién de la literatura se limita a
este aspecto concreto. En forma alguna el presente trabajo pretende

5 Acerca del ideal de blanqueamiento y del movimiento migratorio generado por
él, ver Skidmore (1993: 64-69; 124-144); George Reid Andrews (1991: 54-89); Wright
(1992: 43-68); Consuelo Naranjo Orovio y Armando Garcia Gonzalez (1996). Un caso
extremo, en el que el programa de blanqueamiento fue particularmente exitoso, es el
de Argentina, estudiado por George Andrews (1980); y Aline Helg (1992) en Graham
(1992: 37-96).
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evaluar los méritos y las contribuciones de dicha literatura en un sen-
tido mas amplio; lo que si pretende es discutir los parametros que defi-
nen el debate actual acerca de los llamados mitos de democracia racial.
Es necesario aclarar, ademas, que esta discusion se limita a los grupos
de descendencia africana y a aquellos paises en que el proceso de mes-
tizaje estd mas avanzado y en los cuales las poblaciones negra y mulata
se hallan mas integradas en las economias urbanas (Brasil, Venezuela y
Cuba, por ejemplo). La situacién es muy diferente en paises donde sec-
tores importantes de la poblacion negra permanecen geograficamente
concentrados y relativamente aislados de la economia nacional, como
sucede en las costas del Pacifico colombiano y Ecuador.®

CRITICANDO A LOS CRITICOS

La critica de los llamados mitos de democracia racial se ha elaborado a
partir de diferentes argumentos. En primer lugar, en vez de una fuerza
integradora, el mestizaje en sus diversas variantes ha sido presentado
como una “poderosa fuerza de exclusién”, creada por las elites blancas
para mantener a negros e indigenas en una posicién subordinada. La
literatura reciente enfatiza igualmente que estas ideologias tienen un
efecto desmovilizador entre los grupos raciales subordinados. Aunque
estos autores han estudiado en detalle las luchas y los esfuerzos movi-
lizadores de los grupos negros, esas luchas no son nunca analizadas
en el contexto de las oportunidades que las ideologias raciales domi-
nantes pudieran crear para los de “abajo”. Por el contrario, los “mitos”
son presentados como una fuerza que trae como resultado la “despo-
litizacion de la raza y que desestimula la identidad de grupo” entre los
negros.” Como sefiala Michael G. Hanchard en su provocativo estudio
sobre Brasil, “la consecuencia fundamental de la democracia racial” es
que los afrobrasilefios han sido colocados en una situacién de opresion
racial de la cual no pueden escapar (1994: 57).

La critica mas frecuente se refiere a las contradicciones existentes
entre una ideologia que proclama igualdad y fraternidad raciales, por
una parte, y la persistencia de desigualdades asociadas al color de la
piel y la discriminacién por motivos de raza, por otra. Los defensores
de las democracias raciales latinoamericanas argumentan que las re-
laciones raciales en la regién son menos tensas que en Estados Unidos
pero la realidad, argumenta otro estudioso, “no es tan bonita”.?

6 Para el caso de Colombia, ver los estudios de Jaime Arocha (1992: 28-31; 1998;
1993: 159-173).

7  Whitten y Torres (1992: 16-22); y John Burdick (1992).

8 Burdick (1992: 40); Hanchard (1994: 74); Whitten (1974: 199); Rout (1976: 318);
Hasenbalg (1985); y do Valle Silva (1985: 25-55).
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De esta forma, desde que los estudios patrocinados por la
UNESCO en la década de 1950 demostraron que Brasil no era el pa-
raiso racial que se suponia, la percepcién de que las ideologias de
democracia racial eran solo un mito comenzé a ganar aceptacion.
La conviccion de que dichas ideologias eran mascaras destinadas a
encubrir groseras desigualdades sociales se incrementé junto a cada
estudio que document? la persistencia de discriminacién racial en la
regién particularmente en Brasil.’ El activista afrobrasilefio Abdias
do Nascimento ha dicho incluso que Brasil es como Sudafrica, pero
sin apartheid (1991). No hay duda de que la “raza” contintia desempe-
fiando un papel fundamental en la identificacion y las oportunidades
sociales de las poblaciones latinoamericanas. Es igualmente valido el
sefialamiento de que las ideologias raciales dominantes han servido
para minimizar el papel que importantes grupos étnicos y raciales
tienen en la vida de la regién. Los criticos han demostrado hasta la
saciedad que la discriminacién persiste y que limita las oportunidades
de ascenso social de los miembros de grupos étnicos y raciales subor-
dinados. Esta subordinacién frecuentemente se explica en la regién
en términos de clase social (educacion, ingresos, estructura familiar),
pero estudios recientes han demostrado que aun teniendo en cuenta
esas variables, subsisten las desigualdades segtin el color de la piel.'°

Si bien las realidades sociales latinoamericanas no son “bonitas”,
para usar la expresion del autor mencionado antes, las ideologias que
exaltan la integracién racial no son siempre negativas. Los criticos mo-
dernos tienden a ignorar que estas ideologias fueron creadas en condi-
ciones muy dificiles —en respuesta al racismo cientifico noratlantico-.
No es sorprendente que las elites culturales latinoamericanas hayan
adoptad ideas que gozaban de un enorme prestigio cientifico en la épo-
ca. Lo sorprendente, como apunta Skidmore, es que no lo hayan hecho
de manera acritica (1992: 11-12).!! La exaltacién del mestizaje implica-
ba que, al menos en un nivel retorico, la inclusién —-no su contrario- se-
ria el eje central de la construccién nacional en gran parte de América
Latina. Estas ideologias podian operar como puertas que los grupos
subordinados podian abrir para participar en la vida politica y social de
naciones que esas mismas ideologias presentaban como suyas.

9  Fernandes (1965); Cardoso y Ianni (1960); Van den Berghe (1967); Hasenbalg
(1979); Wood y Magno de Carvalho (1988); Lovell (1991); Andrews (1992: 229-263).

10 do Valle Silva (1985); y Wood y Lovell (1992: 703-724). Lovell discute el tema en
otras contribuciones frecuentes como The Geography of Economic Development and
Racial Discrimination in Brazil (1993: 83-101), y Race, Gender, and Development in
Brazil (1994: 7-35).

11 Para un argumento similar, ver Morner (1967: 140-142).
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En ciertas condiciones, estas ideologias han limitado también
las opciones de las élites. Prisioneros de su propia creacion, las elites
blancas no han tenido la libertad de estructurar un sistema en el que
los grupos subordinados sean excluidos, sistemaética y legalmente, del
proyecto nacional. Los mitos se hacen realidad en la medida en que la
segregacion racial se convierte en un proyecto politicamente imposi-
ble al sur del Rio Grande.

Podria argumentarse que, en la practica, esto no establece dife-
rencia alguna, pero en realidad esta no es, como dice George Reid
Andrews, una distincién trivial (1991: 4). En sistemas en los que la
subordinacién racial no esta rigidamente codificada es al menos posi-
ble el ascenso social.

Al analizar las ideologias de democracia racial como una fuerza
unilateral que tiende a la desmovilizacién de los grupos subordinados,
los criticos han ignorado igualmente la capacidad de esos grupos para
usar dichas ideologias en beneficio propio. Para empezar, la forma-
cién de estas ideologias es estudiada a través de los escritos de un gru-
po de intelectuales selectos, no; como un proceso contradictorio en
el que los grupos de ascendencia africana tienen voz propia (Wright,
1990: 39).12 Ademés, aunque las ideologias de democracia racial han
dificultado la movilizacién politica racialmente definida, han abier-
to oportunidades para otras formas de accién social.’* Los criticos
operan frecuentemente bajo la creencia de que la movilizacién defi-
nida en términos raciales es la tnica forma de lucha legitima contra
la discriminacién. Esta creencia se sustenta en las mismas ideologias
noratlanticas que los criticos atacan (la “raza” como esencia, no como
construccion social) y estd basada en la experiencia histérica de la
segregacion racial en Estados Unidos.

Finalmente, es necesario cuestionar si las incongruencias que
median entre el ideal (democracia racial) y la realidad (desigualdad
racial) transforman estas ideologias en meros mitos. Hay un proble-
ma metodolégico fundamental en dicha asociacién: si la desigualdad
racial invalida el ideal de la democracia racial, otras formas de des-
igualdad social debian producir un efecto similar en la nocién general
de democracia politica. Segun la visién de los criticos, la democracia

12 Este problema es reconocido por Skidmore (1992: 29). La necesidad de estudiar
la formacién de estas ideologias como un proceso contradictorio es senalada por
Knight (1992: 71) y por Wade (1993: 19-20). Para un ejemplo de un estudio que in-
corpora las voces negras en el proceso, ver Helg (1995).

13 En particular, han facilitado la formacién de alianzas interraciales en el mov-
imiento obrero, un tema que no ha recibido suficiente atencién en la historiografia.

Para una sintesis reciente, ver Andrews (1997: 7-29) especialmente, entre las paginas
20y 22.
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no existe en el mundo de hoy. Ademas, los regimenes politicos que se
han acercado mas al ideal de la igualdad racial son considerados fre-
cuentemente como regimenes autoritarios que han logrado disminuir
las desigualdades sociales a través de una redistribuciéon masiva de
recursos.'* En el pensamiento occidental, la nocién de democracia no
se identifica con igualdad de resultados.

Seleccionar la formacién de la Reptiblica cubana (1900-1912)
como caso de estudio para hacer una interpretacién alternativa del
mito de la democracia racial, se considera apropiado por varias ra-
zones. Primero, se trata de uno de los casos mas significativos en las
Américas, aunque de los menos estudiados, de una construccién na-
cional racialmente inclusiva.’®> En 1899, de acuerdo con cifras censa-
les, no menos de un tercio de la poblacién cubana de la Isla tenia algtin
tipo de ascendencia africana (“negros” y “mulatos” o “mestizos”).!®

Segundo, el colonialismo espafiol habia sido derrotado por una
alianza interracial en la cual los afrocubanos estaban muy bien re-
presentados entre los oficiales y soldados. Sin embargo, la Republica
nacia bajo la direccién econémica y politica, y la influencia ideolégica
de Estados Unidos, el escenario menos indicado para la existencia y
operacion del mito de la democracia racial. Tercero, solo diez afios
después de la instauracion de la Republica, la Isla fue testigo de una
de las masacres raciales més sangrientas que se registran en la histo-
ria del siglo XX en el hemisferio, la llamada “Guerra Racial” de 1912.
En un contexto como este, no seria de esperar la existencia de una
ideologia de fraternidad racial y mucho menos que esta operara, en
forma alguna, para ventaja de los negros. Por ultimo, y no por eso
menos importante, los estudios mas recientes han criticado las ideo-
logias cubanas de democracia racial sobre bases similares a aquellas
empleadas en otros paises de América Latina Helg (1995: 6-7; 16-17,
106).'7 Este trabajo se centra en la politica, porque es mediante un
proceso politico que las ideas se convierten en principios de gobierno,
adquiriendo un caracter hegemonico.

14 Este seria el caso de la Cuba después de 1959, donde las desigualdades asociadas
al color de la piel disminuyeron sensiblemente en una serie de indicadores impor-
tantes; ver mi articulo Race and Inequality in Cuba, 1899-1981 (1995: 131-168).

15 Este proceso ha sido estudiado con gran cuidado por Ada Ferrer (1995). Ver
también, Jorge Ibarra (1967).

16 War Department of the United States of America 1899 Report on the Census of
Cuba (Washington) p. 900.

17 Una critica similar, para un periodo posterior, fue elaborada por Vera Kutzinski
(1993).
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LA “DEMOCRACIA RACIAL” CUBANA
Como en otras partes de América Latina, la ideologia de inclusién ra-
cial se desarroll6 en Cuba a partir de necesidades politicas concretas.
Aungque la élite blanca estaba preocupada por la diversidad racial de la
poblacién de la Isla, resultaba evidente que la independencia politica
de Espafia no podria ser obtenida sin la formacién de una alianza in-
terracial nacionalista, aun con todas las consecuencias imprevisibles
que este proceso pudiera acarrear. Los lideres blancos de la primera
guerra independentista -la Guerra de los Diez Afios- se desplazaron,
cautelosamente, de una defensa oportunista de la esclavitud hacia un
abierto abolicionismo. Después de 1871, cuando las autoridades re-
volucionarias anularon la dltima ordenanza que habia sido aprobada
con relacion los libertos, la abolicion y la igualdad racial se convirtie-
ron en temas dominantes de la retérica nacionalista. Aun antes, la pri-
mera Constitucién de Cuba Libre (1869) habia estipulado que todos
los habitantes de la Republica eran libres e iguales. Ademas, la guerra
facilit6 el eventual ascenso de los negros a posiciones de liderazgo en
el Ejército Libertador, lo cual tendia a reforzar la imagen de que la
Cuba independiente seria igualitaria e incluyente.!®

Fue para atraer a los negros al campo de la independencia que se
continué desarrollando y sistematizando una ideologia que proclama-
ba la fraternidad racial. Al frente de estos esfuerzos se encontraba el
intelectual y activista nacionalista José Marti cuya camparia militante
por una republica “cordial”, “con todos y para el bien de todos” se con-
virtié en el evangelio de la ideologia nacionalista. Marti argument6
que la identidad nacional subsumia las diferencias raciales—“hombre
es mas que blanco, més que mulato, més que negro (Marti, 1975: 298-
300) y condend cualquier intento de clasificar o separar a los hombres
de acuerdo con su “raza” como un “pecado contra la humanidad” y
una violencia contra la “naturaleza”. En “Nuestra América” (1891),
incluso impugno la legitimidad del concepto de raza en si mismo:

No hay odio de razas, porque no hay razas. Los pensadores canijos, los
pensadores de lamparas, enhebran y recalientan las razas de libreria, que
el viajero justo y el observador cordial buscan en vano en la justicia de la
naturaleza, donde resalta, en el amor victorioso y el apetito turbulento, la
identidad universal del hombre. (1975: 15-23)

Tras su muerte en 1895, Marti se convirtié, en breve tiempo, en el
“Apéstol” de la independencia cubana y su credo en la piedra angular
del nacionalismo cubano. Sin embargo, su pensamiento en cuanto a

18 Este proceso ha sido estudiado por Rebecca Scott (1985); Ratl Cepero Bonilla
(1976); y Ada Ferrer (1991: 37-56; 1995: 101-125).
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las razas y otras cuestiones quedo abierto a interpretaciones opues-
tas, todas las cuales podian reclamar alguna legitimidad ideolégica.
Con el objetivo de disminuir los miedos raciales y combatir la pro-
paganda colonialista que caracterizaba la guerra como un esfuerzo
de los negros por crear otro Haiti, Marti enfatiz6 también la llamada
“gratitud” de los negros hacia aquellos que supuestamente les ha-
bian otorgado la libertad. El insistia en que los afrocubanos habian
participado en las guerras anteriores en una forma “ordenada”, esto
es, sin intentar subvertir la nocién de orden de la élite blanca. Llegd
incluso a plantear que los insurgentes nunca habian hablado en tér-
minos de blancos y negros desde la primera Constitucién de Cuba
Libre, y mantenia que ni blancos ni negros debian identificarse a
partir de criterios raciales.

Aunque en esta construccién de la nacionalidad quedaba poco
espacio para las identidades raciales, la existencia misma de los gru-
pos “raciales” no fue negada. Dado que Marti no intent6 crear un
tipo de grupo racial hipotético o mestizo que caracterizara la cu-
banidad, es la coexistencia y no la sintesis el concepto que mejor
define su visién de la nacionalidad. “Blancos”, “negros” y “mulatos”,
participarian todos en plano de igualdad, en calidad de cubanos,
en la republica que imaginaba. Su discurso asumia la existencia de
diferentes “razas”, pero enfatizaba que la identidad nacional debia
situarse por encima de las mismas. Hasta el renacimiento cultural
y cientifico de la década de 1920 no fue totalmente instrumentada
una ideologia que defendiera el surgimiento de una mezcla, caracte-
rizable como “raza cubana”, resultado de varios siglos de contacto y
mestizaje cultural y biol6gico. Ya en ese momento, los intelectuales
cubanos crearon la imagen de una nacién mulata, con su propia ver-
sion del mestizaje latinoamericano.

El discurso fundacional martiano era susceptible de ser apropia-
do y manipulado por grupos diferentes con muy diversos propdésitos.
Asi, aquellos que buscaban mantener el statu quo y marginar el tema
racial en el discurso publico podian argumentar, citando a Marti, que
hablar acerca de diferencias raciales constituia un contrasentido y un
pecado de lesa humanidad. Cualquier esfuerzo de los afrocubanos por
articular demandas de igualdad racial podia ser calificado de “racista”
y antinacional. Finalmente, también era posible afirmar que la frater-
nidad racial cubana habia sido forjada —en tiempo pasado- durante la
lucha por la independencia y que los negros debian estar agradecidos
por su libertad, como fue enunciado en un editorial de La Discusién:

No existe otro pais en el mundo donde los blancos hayan hecho tan-
to por los negros, para que los negros fueran libres [...] muchos blancos
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prominentes lucharon y murieron [...] Los negros, por si solos, nunca hu-
bieran alcanzado la libertad.”

El politico y veterano blanco Manuel Sanguily (1910) ampliaba: No-
sotros “fuimos a la ruina en su favor [de los negros], sufrimos tan-
to como ellos, de hecho, mas que ellos y luchamos bravamente por
nuestra propia libertad y por la manumisién”. Seguin esta visién, los
cubanos blancos tenian derecho, como testimoniaba un periédico, a
recibir “cierta gratitud”.?®

En la actualidad, algunos estudiosos, siguiendo la tendencia cri-
tica generalizada acerca de los mitos de democracia racial en Améri-
ca Latina, han interpretado estas argumentaciones como una cons-
truccién de la elite que enfrentaba a los afrocubanos a un “dilema
insoluble”. Supuestamente, los negros tenian solo una opcién entre
dos alternativas. Si aceptaban el “mito” renunciaban, en nombre de
la unidad nacional, al derecho a movilizarse, a presionar por sus
demandas particulares y a obtener su “justa porcién” en la sociedad
republicana. Alternativamente, ellos podian oponerse al mito, pero
solo para ser estigmatizados como “racistas” que ponian sus propios
intereses sectoriales por encima de los de la nacién como un todo
(Helg, 1995: 7).

De hecho, como demuestran los propios autores que critican los
mitos de igualdad racial, los negros encontraron una solucién al “dile-
ma insoluble” que les planteaba esta ideologia nacionalista: interpre-
taron el mito en beneficio propio y presentaron la reptblica martiana
de fraternidad racial no como una conquista, sino como una meta
para ser alcanzada. Siguiendo a Marti, ellos proclamaron que como
cubanos tenian el derecho inalienable de participar en todas las dreas
de la vida nacional. De no ser asi, el discurso sobre una “Cuba de
todos y para todos” era simplemente una “cantilena” desprovista de
cualquier contenido real. En 1929, una mujer negra articulaba cohe-
rentemente este punto de vista: “Nosotros hablamos y trabajamos en
la practica para que los ideales del Apéstol de nuestras libertades, José
Marti, que sofiaba y deseaba una republica cordial con todos y para el
bien de todos se conviertan en una realidad y no en un mito” (Cepeda,
1909: 9-22) 2!

19 La Discusién 1908 (Cuba) 23 de septiembre.

20 El discurso de Sanguily estd reproducido en The Charge d’Affaires to the Secretary
of State, Havana, February 23, 1910 del United States National Archives (en adelante,
USNA); La Discusion 1908 (Cuba) 13 noviembre. Para un discurso similar, ver La
Lucha 1907 (Cuba) 3 de septiembre.

21 Alvarez, I. 1929 “Lo que somos” en Diario de la Marina (Cuba) 10 de febrero.
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No es por casualidad que periddicos como EI Nuevo Criollo
(1904-1906), editado por el intelectual y patriota negro Rafael Serra,
dedicara regularmente una columna a reproducir y analizar los escri-
tos de Marti. Los negros impugnaron la nocién de la elite de que la
libertad era un producto de la generosidad de los blancos y la presen-
taron como una “conquista” de los insurgentes negros. Como planteé
el coronel negro Lino D’Ou: “restituir no es ceder”.?? Los afrocubanos
merecian una participacion equitativa en la Republica, dado que la
Republica misma era, en gran medida, fruto de su propia creacién”.

Historiadores anteriores han documentado ampliamente las lu-
chas de los afrocubanos por su igualdad plena y sus esfuerzos por
generar un contradiscurso que acentuara su contribucién a la inde-
pendencia, pero estos estudiosos han enfatizado también el “sorpren-
dentemente estrecho margen de accién social” de los afrocubanos
(Helg, 1995: 7). En contraposicion, en este trabajo argumentamos que
el discurso sobre la nacién racialmente fraterna podia operar en am-
bos sentidos: como una fuerza de exclusién y subordinacién o como
un arma para legitimar la inclusién y participacion de los afrocuba-
nos en la sociedad. Asi, en tanto proveia a los negros de herramientas
retéricas para exigir su plena pertenencia a la nacién, abria oportu-
nidades para legitimar sus movilizaciones y demandas. Al proclamar
que todos los cubanos eran iguales, la ideologia de democracia racial
limitaba las opciones politicas de la elite blanca, independientemente
de cuan racista esta pudiera ser. Tales limitaciones se hicieron expli-
citas cuando, reunidos en la Convencién Constituyente de 1901, los
miembros de esa elite se enfrentaron a la tarea concreta de definir la
ciudadania de la Reptblica de Cuba. Era tiempo de dilucidar que que-
ria decir realmente una “reptblica con todos y para todos”.

DEFINIENDO LA CIUDADANIA

La Convencién fue convocada por el gobierno de ocupacién nor-
teamericano (1899-1902).2* El gobernador militar, general Leonard
Wood, maniobré intensamente para que la asamblea estuviera com-
puesta por lo que el definia como “la gente de bien” de la Isla. En
esto fue al menos parcialmente exitoso; aunque los antiguos revolu-
cionarios estaban bien representados en la convencién, solo dos que
no eran blancos, Juan Gualberto Gémez y Martin Mortia Delgado,

22 Lino D’Ou: “Restituir no es ceder”, en Labor Nueva 1(4), p, 6.

23 Los estudios anteriores sobre la Convencién se han centrado en la discusién de
la Enmienda Platt y en las relaciones Cuba-Estados Unidos. Los mejores estudios
generales sobre la Convencién son los de Louis Perez (1983: 316-327; 1986: 37-55).
Thomas Orum discute las implicaciones raciales de la Enmienda Platt (1975: 76-82).
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participaron en ella.?* Las autoridades norteamericanas estaban
opuestas abiertamente a cualquier definicién de ciudadania que otor-
gara derechos politicos a “a la masa de gente analfabeta”, un grupo
que ellos definian como “los hijos e hijas de los africanos importados
a la isla como esclavos”.?> “Estamos tratando con una raza”, escribid
Wood a Mckinley, “que ha venido decayendo durante cien afios y en
la cual tenemos infundir una vida nueva, nuevos principios y nuevos
métodos de hacer las cosas”. Esta 6ptica era consistente con la creen-
cia, arraigada entre algunos soldados norteamericanos, de que habian
encontrado en Cuba “una raza de salvajes ignorantes”.?

Los salvajes no votan. En una reunién con “los personajes mas
importantes de la politica cubana”, Wood defendi6 la necesidad de
privar a los analfabetos de los derechos politicos. Los cubanos se en-
contraban divididos con respecto a esta cuestiéon. Los miembros de
la elite tradicional se alinearon con el gobernador militar, mientras
que los veteranos, tales como el general y anterior presidente de Cuba
Libre, Bartolomé Masé, sostenian que para los revolucionarios nada
que no fuera el sufragio universal (masculino) era aceptable. Habia,
sin embargo, un “firme” consenso en cuanto a que los miembros del
Ejército Libertador, sin distinciones, debian disfrutar de los derechos
electorales, una concesién que Wood consideraba como un “mal in-
evitable” (Martinez Ortiz, 1929: 113-114).%7

Las primeras elecciones municipales (1990) y las de la Conven-
cién Constituyente, se llevaron a cabo bajo la ley electoral aprobada
por el gobierno militar norteamericano. En pocas palabras, la ley es-
tipulaba que solo los hombres que tuvieran los siguientes requisitos
podrian votar: tener 21 afios o mas; nativos o espafioles que no hu-
bieran declarado explicitamente su lealtad a la Corona de Espaia y
residentes en las municipalidades por lo menos durante treinta dias.
Adicionalmente a estos requisitos generales, los votantes deberian
cumplir con alguna de las siguientes exigencias: saber leer y escribir;
poseer una propiedad con un valor de 250 pesos oro norteamericanos;

24 Diario de la Marina 1900 (Cuba) 15 de agosto. Entre los sustitutos electos habra al
menos otro afrocubano, el general Agustin Cebreco, de Oriente; ver Rafael Martinez
Ortiz (1929: 179).

25 Wood Papers 1900 (La Habana) 8 de febrero. Wood a Root, La Habana,
8l:1efebrero de 190] (Library of Congress’, Manuscript Division, Leonard Wood Pa-
pers -en adelante; Wood Papers-- nos. 28 y 29).Ver también Louis Perez (1983: 303-
314).

26 Wood Papers 1900 (La Habana) N° 28, 12 de abril; La Lucha 1899 (Cuba) 7 de
septiembre.

27 La Unién Espariola 1900 (Cuba) 3 de enero, edicion de la tarde; Wood Papers 1900
(La Habana) N° 28, 23 de febrero.
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o haber prestado servicio, honorablemente en el Ejército Cubano con
en fecha previa 18 de julio de 1898.

En opinién del secretario de la Guerra, Elihu Root, esta ley res-
trictiva tenfa la gran ventaja de excluir del proceso politico cubano a
una “gran [...] proporcién de los elementos que han acarreado la ruina
a Haiti y Santo Domingo”.?8

Estas restricciones dificilmente eran compatibles con lo que la
prensa nacionalista catalogaba de principios democréticos y tradicio-
nes del pueblo cubano.?” Quedaba, entonces, en manos de la Conven-
cién, casi absolutamente blanca, la tarea de restablecer estos princi-
pios a pesar de la clara oposicion de las autoridades norteamericanas.
No obstante, aunque una amplia declaracién de igualdad -"todos los,
cubanos son iguales ante la ley”’- cont6 con la aprobacién undnime,
en la cuestion del sufragio, los cubanos se vieron divididos. La sesion
vespertina del 29 de enero de 1901 se dedic6é completamente a la dis-
cusion de este punto.®

Las dificultades para alcanzar un consenso claro de cémo se confir-
maria la ciudadania cubana se evidenciaron en la propia comisién encar-
gada de preparar el proyecto constitucional, la cual se declaré incapaz de
lograr una férmula para ser elevada a la asamblea. No obstante, las cua-
tro proposiciones que circularon en la camara, sin excepcion, reconocian
el principio del sufragio masculino universal y divergian solo en aspectos
de importancia secundaria. El general José B. Aleman, autor de una de
las mociones, articulaba la posicién revolucionaria dominante arguyen-
do que este era un “derecho adquirido”, una “conquista” popular que no
podia ser ignorada por ningtin cuerpo electo que pretendiera representar
al pueblo cubano. Fl también reprochaba a la comisién preparatoria el
hecho de no incluirlo en su proposicién: “ces que acaso temen que el
pueblo cubano pueda hacer un uso inadecuado de este derecho? [...] Yo
le digo a la comisién que sus temores son futiles”.

El vigor del discurso nacionalista limitaba considerablemente las
oportunidades de desconocer la nocién “patriética” de participacion

28 Wood Papers 1900 (La Habana) N° 28, 23 de febrero; Wood Papers 1900 (La Ha-
bana) N° 28, 20 de junio; Diario de la Marina 1900 (Cuba) 25 de enero, edicién de la
tarde.

29 Diario de la Marina 1900 (Cuba) 12 de enero, edicién de la mafiana. Varios ayun-
tamientos y el Circulo de Veteranos protestaron contra el sufragio limitado; ver Dia-
rio de la Marina 1900 (Cuba) 21 de marzo, edicién de la manana; Diario de la Ma-
rina 1900 (Cuba) 23 de marzo, edicién de la tarde; el telegrama de Severino Oviedo,
alcalde de Cartagena, a Wood en Wood Papers 1990 (La Habana) N° 21, p. 1, 23 de
febrero.

30 Esta discusion esta basada en Cuba, Convencion Constituyente: Diario de Sesiones
(1901: 272-286).
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popular. Era virtualmente imposible reconciliar la idea de una repu-
blica inclusiva, con todos y para todos, con la idea de que el “pueblo”,
de cualquier color que fuera, no estaba preparado para ejercer los
derechos esenciales por los cuales habia luchado durante tanto tiem-
po. La democracia y la participaciéon popular se habian convertido en
elementos claves del imaginario revolucionario y habian sido inclui-
dos en los documentos programaéticos y legales de Cuba Libre. Es de
destacar que ningun delegado se atrevié a poner en tela de juicio el
principio del sufragio universal en si mismo. Las objeciones, por el
contrario, versaron sobre si era conveniente o apropiado incluir tales
previsiones en el texto constitucional. Uno de los oponentes mas elo-
cuentes del principio se sintié compelido a declarar a la Convencién
-y al publico- que “él no temia el sufragio universal” ni estaba “preo-
cupado con el ejercicio de este derecho por parte del pueblo cubano”.
Miguel Gener, electo por la provincia de La Habana, fue el vocero de
un tipo bien distinto de oposicién al reclamar que la Convencién esta-
ba discutiendo un sufragio universal “falso”, dado que este no incluia
a las mujeres.

“Si nadie se opone al sufragio universal, ¢entonces cudl es el pro-
blema?”, pregunté6 Manuel Sanguily. El argumentaba que el problema
subyacente y no declarado era si los analfabetos debian votar o no.
Aquellos que se oponian al sufragio universal, continuaba Sanguily,
temian que tal proceder abriera las puertas del gobierno a “la can-
tidad” y con ella a la “ignorancia”. Pero Sanguily afirmaba que, con
la excepcién de unas pocas e “ilustres” individualidades, ni la clase
media, ni los remanentes de la aristocracia, eran de mayor valia que
el “pueblo” cubano, y apoyaba el argumento del general alemén de
que este derecho ya habia sido reconocido previamente por las auto-
ridades revolucionarias, e incluso por el gobierno colonial espariol.
Limitar los derechos electorales, concluia Sanguily, era introducir un
“privilegio repugnante”. En definitiva, la Convencién aprobé la inclu-
sién del sufragio universal en el texto constitucional, con solo tres
votos en contra.

Estos mismos “principios democraticos” fueron invocados cuan-
do Wood intento crear en la Isla un cuerpo de artilleria compuesto
solo por blancos. Representando al Consejo de Veteranos, dos oficia-
les blancos visitaron al Gobernador Militar para quejarse de que la
exclusién de los negros era contraria a “la justicia” y a las “tradiciones
democraticas y revolucionarias” del pueblo cubano.?! Los veteranos
insistieron en que blancos y negros habian combatido juntos por la in-

31 Diario de la Marina 1901 (Cuba) 11 y 17 de octubre, edicién de la mafnana;
El Mundo 1901 (Cuba) 16 de octubre.

78



Mitos de "Democracia Racial": Cuba, 1900-1912

dependencia, a menudo bajo el mando de “jefes de color” y sefialaron
la existencia de flagrantes contradicciones entre estas “tradiciones”
y las practicas segregacionistas que el gobierno de ocupacién estaba
tratando de introducir en la Isla.3

En su momento, el establecimiento del sufragio universal afa-
di6 nueva fuerza y visibilidad al discurso integracionista y abrié vias
concretas de participacién de los afrocubanos en la politica cubana.
Como enunciaba La Lucha, “en un pais con sufragio universal no es
posible ignorar los sentimientos populares”.?* En sus campanas elec-
torales, los candidatos tenian que proclamar constantemente su ape-
go al ideal de la reptblica martiana con todos y para todos, y frecuen-
temente se fustigaban unos a otros por no prestar la debida atencién
a los problemas de los afrocubanos.?*

Todas las campanas presidenciales durante la primera década de
la Republica (1901, 1905 y 1908) se concentraron, en gran medida,
alrededor de la cuestién de cudl de los candidatos era el verdadero
representante de una cubanidad inclusiva. Durante la primera cam-
pana, el candidato Masé subray6 la necesidad de atraer, con “respeto
y consideracién”, a la “clase de color” que el catalogaba como una “fa-
milia de héroes”, “un factor esencial de nuestra existencia social” que
debia obtener “el lugar que merece en nuestra personalidad politica”.
Declaré, ademas, su oposicién a cualquier privilegio que contradijera
el legado conjunto de Marti y Antonio Maceo y llamaba a la unidad de
todos los cubanos. Al arribar a La Habana a fines de octubre, el primer
lugar que visit6 fue la sociedad negra Centro de Cocineros, donde se
habia establecido la sede de su propio comité electoral.®

Junto a Masé se agruparon también la mayoria de las figuras pu-
blicas negras mas prominentes del periodo, entre los que se puede
destacar a Juan Gualberto Gémez y los veteranos Quintin Bandera,

32 Contra la exclusion de los afrocubanos protestaron, también, varios periddicos
y ayuntamientos (Orum, 1975: 62). La solucién de Wood, sin embargo, fue crear un
batallén separado solo para negros (Diario de la Marina, 1902); Civil Report of the
Military Governor (Military Governor of Cuba, 1902: 191).

33 “El programa conservador” en La Lucha 1907 (Cuba) 29 de agosto.

34 En este aspecto, mi trabajo sigue el estudio de Orum sobre el papel de la raza en
la politica electoral cubana de principios de siglo (1907). Para un estudio que va mas
alla de 1912, ver mi trabajo With All and for All: Race, Inequality, and Politics in Cuba,
1900-1930 (1996).

35 Ver “Asuntos varios. Por Maso” en Diario de la Marina 1901 (Cuba) 29 de octubre,
edicion de la manana; “La llegada del General Maso” en La Discusién 1901 (Cuba)
28 de octubre; “Al Pais” en Diario de la Marina 1901 (Cuba) 31 de octubre, edicién de
la tarde; “El programa de Mase” en La Discusién 1901 (Cuba) 30 de julio. Segtin The
Havana Post, el manifiesto de Masa habia sido escrito por Juan Gualberto Gémez.
Ver “Maso Throws Down the Gauntlet” 2 de noviembre 1901.
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Silverio Sanchez Figueras y Generoso Campos Marquetti, como
miembros del comité electoral de Masé. Gémez y Sanchez Figueras
hablaron en numerosas demostraciones, visitaron sociedades negras
y explicitamente llamaron a los afrocubanos a votar por su candidato
en el espiritu de la republica con todos y para todos que Marti habia
sofiado.?® Atn maés, recordaron a los votantes negros que el candidato
de oposicion, Toméas Estrada Palma, habia vivido en Estados Unidos
por largo periodo de tiempo y que bajo su gobierno los negros serian
tratados “como se trata a los negros norteamericanos”. Por consi-
guiente, varios periédicos anticiparon que la totalidad del voto negro
favoreceria a Mas6.%’

Lo que es necesario destacar, sin embargo, es que Estrada Palma
y sus seguidores reaccionaron frente a esta camparia proclamando su
apoyo total al mismo discurso nacionalista que estaba siendo esgri-
mido en su contra. En lugar de cuestionar los términos del debate,
ellos aseguraron que su candidato no hacia distinciones entre negros
y blancos, que todos los cubanos pertenecian a “la misma familia” y
que €l seria el méas indicado para construir la Republica “cordial con
todos” vislumbrada por Marti. Estrada Palma y no Masé, decian, era
el legitimo heredero del legado de Marti.®®

Este debate politico se reiterd en elecciones subsiguientes, siem-
pre en el marco de los parametros definidos bajo el concepto de una
nacionalidad racialmente inclusiva. En la campaifia de 1905, el Parti-
do Liberal acusé a Estrada Palma y su Partido Moderado de ser anti-
negros. Juan Gualberto Gémez, en mitines politicos a lo largo de toda
la Isla, senal6é que Estrada Palma “despreciaba” a los negros, mientras
que un grupo de liberales afrocubanos publicé una carta en la que afir-
maban que el Presidente “no queria a los negros ni para limpiar sus
zapatos”.*® Para atraer el voto negro, los liberales incluso utilizaron

36 Ver “Asuntos, varios. El General Bandera”; “Llegada del General Mas6”; “Asuntos
varios. Por Masé”; y “Asuntos varios. Los partidarios de Masé en Cardenas” en Diario
de la Marina 1901 (Cuba) 24 y 28 de octubre, edicion de la tarde; y Diario de la Marina
1901 (Cuba) 20 de octubre y 12 de diciembre, edicién de la mafiana.

37 Ver “Game of Politics Becoming Mixed” en The Havana Post 1901 (Cuba) 2 de
noviembre; y “La Prensa” en Diario de la Marina 1901 (Cuba) 7 de noviembre, edicion
de la manana.

38 “La presidencia de la republica: el programa de Estrada Palma” en La Discusién
1901 (Cuba) 23 de septiembre; “Las elecciones” en La Unién Espaiiola 1900 (Cuba) 18
de junio, edicién de la tarde; “Los partidarios de Estrada Palma” y “La nota del dia”
en Diario de la Marina 1901 (Cuba) 25 y 27 de noviembre, edicién de la tarde; “Algo

mas sobre razas” en La Discusién 1901 (Cuba) 23 de noviembre.

39 Ver “El mitin de Remedios” y “En tierra camagiieyana” en La Lucha 1905 (Cuba)
31 de julio y 7 de agosto; “La de Guantdnamo” y “La propaganda del insulto, en
Baracoa” en El Cubano Libre 1905 (Cuba) 4 y 15 de septiembre; Castillo, Roja, Fail-
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las danzas y los ritmos afrocubanos en la camparia y asistieron a ac-
tividades funerales y sociales de los Congos Libres, una organizacién
cultural y de ayuda mutua de antiguos esclavos de origen congo y sus
descendientes.*

En 1908, los liberales acusaron nuevamente al Partido Conser-
vador, heredero del Partido Moderado de Estrada Palma, de intentar
introducir en la sociedad cubana una “divisién de castas” mediante su
oposicién al sufragio universal. Se les recordé a los votantes negros
que el candidato conservador a la vicepresidencia, Rafael Montoro
-un antiguo y destacado miembro del Partido Liberal Autonomista
de tendencia pro colonial-, se habia negado a trabajar en beneficio de
los afrocubanos en el tiempo en que fue representante al parlamento
espanol en la década de 1880.

Los liberales negros también destacaron que, en 1897, Monto-
ro habia felicitado publicamente al capitan general Valeriano Weyler
por la muerte de Antonio Maceo.*! Sintomaticamente, tanto los mo-
derados como los conservadores acudieron al argumento usual de que
eran ellos los verdaderos representantes del ideal de una republica
racialmente integrada, mientras que acusaban a los liberales de pro-
mover el odio racial entre la poblacién.

“Aquellos que tratan de explotar la raza de color [...] deberian saber
que ellos son, antes que todo, cubanos; que negros y blancos, juntos,
crearon [...] esta republica”, este era el argumento que esgrimian para
oponerse a la propaganda liberal. En 1908, reiteraron nuevamente que
el Partido Conservador “no reconoce razas, colores o jerarquias” y reba-
tieron la acusaciéon de que estaban tratando de introducir “privilegios
odiosos” mediante el establecimiento de limitaciones al sufragio. En la
ceremonia inaugural de la campafia presidencial en el Teatro Nacional,
se le pidi6 a Montoro que abrazara en publico al general Jests Rabi. El
abrazo, saludado por la prensa conservadora como la consumacién del
suefio martiano de la republica con todos y para todos, también estaba
dirigido a proyectar la imagen de que los veteranos negros del més alto
rango se habian alineado con el Partido Conservador. En la presidencia

de; Vazquez y Sanchez a Jorge Valera [s.I.], 18de mayo de 1906 (ANC, Esp., Leg. 7,
no. 114)

40 Ver “La Concha me dio licencia” en El Nuevo Criollo 1905 (Cuba) 11 de marzo;
“Las claves” y “Apunta pueblo” en El Nuevo Criollo 1905 (Cuba) 27 de mayo.

41 Ver “EI porque [sic] de la necesidad” en La Lucha 1908 (Cuba) 16 de octubre;
“War or Free Nation. Intervention Must End” en The Havana Post 1906 (Cuba) 19 de
noviembre; de Julidn Betancourt, ver “Réplica a mis adversarios” y “Los veteranos y
Montoro” en El Mundo 1908 (Cuba) 11y 25 de septiembre; “!Alerta raza de color!” en
El Triunfo 1908 (Cuba) 20 de septiembre; y “De Colén” en La Lucha 1908 (Cuba) 9 de
septiembre.
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del acto se encontraban otros prominentes generales afrocubanos como
Pedro Diaz, Higinio Vazquez, Florencio Salcedo, Prudencio Martinez y
Juan Eligio Ducasse. Agustin Cebreco, que no pudo asistir, también ha-
bia dado su respaldo a la lista de los conservadores.*?

Mientras que, en el nivel retoérico, esta feroz contienda politica
por el voto negro reforzaba la nocién de una nacionalidad racialmente
inclusiva, en el nivel practico abria oportunidades concretas para la
participaciéon de los afrocubanos en la politica nacional. Los partidos
politicos no solo eran incapaces de ignorar totalmente las demandas
y necesidades de sus seguidores negros, sino que se veian forzados a
hacer algunas concesiones a cambio de su respaldo. En particular,
durante las elecciones —en “esta hora de lisonjas politicas”, como las
llamé el periodista negro Pedro Portuondo Calas- los candidatos de
todos los partidos se veian precisados a realizar incontables promesas
con el fin de atraer el respaldo del electorado negro. “Es nuestra oca-
sién de ser halagados y de recibir tributos, es el periodo electoral”, de-
clar6 Lino D’Ou durante la campana de 1916.% La contienda electoral
también ofrecia oportunidades a los profesionales y figuras publicas
afrocubanas para su avance politico y social, lo cual, a su vez, permitia
la incorporacién de algunos de sus clientes y seguidores en la adminis-
tracion, la Guardia Rural y el ejército.

Ya en 1931, la presencia de negros y mulatos en el sector ptblico,
incluyendo el ejército y la policia, se aproximaba al porcentaje que
representaban en la poblacién total. Por la misma fecha, la brecha
que existia en la alfabetizacién de blancos y negros habia descendido
a 4 % vy la participacién de los negros y mulatos en las profesiones
liberales se habia duplicado, comparada con 1907 (de la Fuente, 1995:
149-156). Incluso los detractores y criticos del sistema politico cuba-
no admitian que la competencia por el voto de los afrocubanos habia
forzado a los partidos politicos a realizar concesiones a sus electores
negros e incluir a lideres negros entre sus candidatos.

Como lo expresé un oficial del ejército norteamericano, “los ne-
gros ven una oportunidad para su avance en la forma republicana de

» o«

42 De Eligio Hernandez, ver “A la raza de color”, “Ecos de Banes” y “Movimien-
to politico en la isla” en La Discusién 1905 (Cuba) 12, 15 y 16 de septiembre; “La
obra del engafio” en El Nuevo Criollo 1905 (Cuba) 30 de septiembre; “Movimiento
conservador” y “Digamos la verdad” en El Cubano Libre 1907 (Cuba) 20 de julio
y 1908 (Cuba) 9 de septiembre. Ver de Mario Garcia Menocal “Manifiesto al pais”
en La Lucha 1908 (Cuba) 23 de octubre. Sobre el abrazo a Rabi, ver la camparia de
prensa en La Discusion, El Cubano Libre y Avisador Comercial 1908 (Cuba) 11 y 12
de septiembre.

43 Ver de Pedro Portuondo Calas “Palabras” en Renovacién 1932 (Cuba) 20 de mar-
z0; de Lino D'Ou, ver A iguales esfuerzos iguales consecuencias (1916: 4-5).
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gobierno y la estan aprovechando”.** En un panfleto antinegro publi-
cado en 1912, el autor reconocia que solo aquellos que no necesitaban
solicitar votos podian expresar ciertas “verdades incuestionables”. En
otras palabras, los politicos cubanos no podian darse el lujo de ser
abiertamente racistas (Mustelier, 1912: 30). Como resultado, la parti-
cipacién de los negros en el gobierno nacional tendi6 a crecer durante
la primera década de la Republica, aunque la proporcién alcanzada
fue bastante inferior a su porcentaje dentro del electorado.

En 1905, solo 4 miembros de la Camara, de un total de 63, eran ne-
gros o mulatos, pero al menos 14 negros y mulatos fueron electos al Con-
greso en 1908 (Riera, 1955: 57-66; 78-81).% La proporcién de congresistas
negros (incluyendo el Senado y la Camara de Representantes) estaba en el
entorno de 13 a 15 % del total.* Los negros atin estaban pobremente re-
presentados en el cuerpo legislativo, pero esta proporcién era mas del do-
ble del 6 % obtenido en las elecciones parciales de 1904. Adicionalmente,
segtin Lino D’Ou —el mismo representante por la provincia de Oriente-,
46 % de los consejeros provinciales, 9 % de los alcaldes municipales y 40
% de todos los concejales de los pueblos de la Isla eran negros o mulatos.

Con el fin de garantizar una representacion afrocubana en el Con-
greso, los partidos politicos llegaron, incluso, a reservar en su can-
didatura un cierto namero de posiciones para los aspirantes negros.
En Oriente, la asamblea provincial del Partido Conservador discutié
14 nominaciones de las 18 posibles en 1908; las otras 4 habian sido
reservadas para candidatos negros y mulatos. Aunque este sistema
garantizaba al menos una participacién minima de los afrocubanos
entre los candidatos —una especie de programa de accién afirmativa-
no trabajaba necesariamente en ventaja de los candidatos negros, ni
estaba sustentado por el principio de igualdad racial que todos los
partidos defendian. Los candidatos afrocubanos se veian forzados a
competir entre ellos por estas limitadas posiciones, por consiguiente,
su presencia dentro de los funcionarios electos nunca excedia un cier-
to margen previamente prescrito por las asambleas provinciales. D’'Ou
tenia razoén cuando se quejaba de esta practica, planteando que no era
congruente con los ideales de “justicia” y “cordialidad” en que estaba
supuestamente fundamentada la Republica.*’

44 Ver Paul Beck (1920: 196).

45 Ver de Simeén Poveda “Sobre la raza de color” en El Nuevo Criollo 1905 (Cuba)
18 de noviembre.

46 Ver “Palpitaciones de la raza de color. Duro y a la cabeza” en La Prensa 1915
(Cuba) 12 de noviembre; “Iniciativa plausible” en La Lucha 1910 (Cuba) 19 de abril;
“La evolucién de la raza de color en Cuba” (D'Ou, 1930: 333-337).

47 Ver de D’Ou “Sobre dos puntos” y “No més denominaciones” en La Prensa 1915
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La clase de oportunidades que estas contiendas ofrecian a los can-
didatos negros se puede ilustrar con mayor claridad con dos ejemplos.
Cuando el Partido Moderado excluyé de las elecciones congresionales
de 1905 a Juan Felipe Risquet, un mulato representante por Matan-
zas, inmediatamente los liberales atacaron. En un manifiesto ptublico
dirigido a los votantes afrocubanos, ellos calificaron de “perverso” el
“acto de despojar a los elementos de color de la precaria represen-
tacién” que estos tenian en el gobierno nacional, y aprovecharon la
ocasion para ofrecer su apoyo para llevar a cualquier candidato negro
de valor al gobierno de “la Republica sofiada por Marti, con todos y
para el bien de todos”. Los negros moderados, por su parte, aprove-
charon la coyuntura para presionar a su propio partido. En un tele-
grama enviado al jefe del partido en Matanzas, los electores negros de
Cardenas reclamaron “la necesidad de disponer de una adecuada re-
presentacién en el parlamento, como una demostracién plena de que
el partido no los relega, refutando en la practica la critica constante”
que ejercian los liberales. Amenazaron, también, con lanzar la candi-
datura independiente de Risquet. El Partido Conservador, heredero
del Moderado, aprendié la leccién: en 1908 llevaron a Risquet nueva-
mente al Congreso.*® Mientras tanto, en Oriente, los negros también
estaban exigiendo una representacion proporcional en las posiciones
y nominaciones del partido. En un incidente similar, cuando Juan
Gualberto Gémez retiré su candidatura al Senado, en 1908, el Partido
Conservador le ofrecié una senaduria de inmediato, la cual rechaz6.*

Son precisamente estas oportunidades las que explican los mul-
tiples intentos realizados para limitar los derechos electorales. El de-
bate entre las distintas interpretaciones de la nocién de ciudadania
resurgié inmediatamente después de la Convencién Constituyente de
1901, cuando varios dirigentes politicos conservadores propusieron
restricciones al derecho al voto. En lugar de privar a los analfabetos
del derecho al voto, lo que ahora proponian era abandonar el prin-
cipio de un hombre, un voto, y sustituirlo por la asignacién de votos
multiples de acuerdo con la propiedad y la capacidad de leer y escribir
—el llamado “voto plural”-. Este principio supuestamente respetaba el

(Cuba) 15 de agosto; y 1916, 11 de enero.

48 Ver de Ulises de Croacia “A los electores de la raza de color” y “Es natural y
l6gico” en El Nuevo Criollo 1905 (Cuba) 7 de octubre; “EI Sr. Risquet” en El Nuevo
Criollo 1905 (Cuba) 28 de octubre; “La reeleccion de Risquet” en La Discusién 1905
(Cuba) 6 de octubre.

49 Ver “La fusién de los liberales” en EI Mundo 1908 (Cuba) 3 de septiembre; “Juan
Gualberto Gémez” en La Discusién 1908 (Cuba) 5 de septiembre; “Después de la
coalicion” en El Cubano Libre 1908 (Cuba) 12 de septiembre; “Juan Gualberto siem-
pre liberal” en La Lucha 1908 (Cuba) 30 de octubre.
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de una ciudadania inclusiva, mientras que en la practica minimizaba
el poder electoral de aquellos que la Convencién designaba como el
“pueblo” cubano.

El intelectual blanco Enrique José Varona, posteriormente presi-
dente del Partido Conservador, se opuso al sufragio universal sobre la
base de que una sociedad que emergia de una “colonia agricultora”,
no se podia transformar, del dia a la noche, en una democracia real.
En un debate auspiciado por el Ateneo en 1905 -el centro cultural
mas prominente de la época—, Varona preguntaba si el pueblo cuba-
no, después de cuatrocientos afios de gobierno colonial, ese pueblo
“compuesto por elementos perfectamente heterogéneos”, podia, de
repente, ejercer el derecho al voto para proveer a la Reptblica de un
gobierno apropiado. De acuerdo con su punto de vista, el sufragio no
era un “derecho”, sino una “responsabilidad” que debia ser ejercida
solo por aquellos que contaran con las “condiciones morales e inte-
lectuales” requeridas. Rafael Montoro defendié una posicién similar
ante la Comisién Consultiva que redacté la ley electoral durante el
segundo gobierno de intervencién norteamericano (1906-1909). Mo-
notoro argumento que el voto plural era un “medio de compensar los
inconvenientes del sufragio universal” y mencion6 que, en el sur de
Estados Unidos, especialmente en los estados que estaban més cerca
de Cuba en términos de “estructura social” y “condiciones histéricas”,
el sufragio se habia limitado efectivamente de varias formas. A su cri-
terio, los ciudadanos con mayor educacién, duenos de propiedades y
que vivieran en uniones matrimoniales legales, debian tener derecho
a mas de un voto.>°

Pero la idea no prosperd y, ademas, fue habilmente utilizada por
los liberales para desacreditar a sus adversarios politicos. En su res-
puesta a Varona en el debate del Ateneo, el lider liberal Alfredo Za-
yas subrayé los vinculos existentes entre la ideologia nacionalista y
el concepto de la participaciéon popular en la vida politica del pais.
Zayas argument6 que la revolucién tenia que transformarlo todo, es-
pecialmente la politica, y que el sufragio era un “derecho” y no una
“funcién” como lo habia presentado Varona. Recalcando que varias
décadas de movilizacién popular interracial no podian ser borradas,
declaré: “En nuestra patria no es posible restringir el sufragio sin en-
frentar graves y serias consecuencias”. La revolucién, decia Zayas, no
fue hecha exclusivamente por aquellos que eran poseedores de titulos

50 Ver “La prensa” en Diario de la Marina 1900 (Cuba) 17 de marzo, edicién de la
manana; “Los debates del Ateneo” en La Discusién 1905 (Cuba) 19 de noviembre. La
discusion en la Comision Consultiva puede seguirse en Cuba. Comisién Consultiva:
Diario de Sesiones 1 (1907).
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de nobleza o bienes raices, sino por una “masa enorme” de desposei-
dos y analfabetos. EI sufragio, concluia Zayas, era “un derecho de
todos los ciudadanos”.>!

No es sorprendente que esta posicién fuera también apoyada por
los intelectuales negros. El problema de la raza era, sin duda, el factor
esencial en los temores de aquellos que se oponian al sufragio univer-
sal, aunque ninguno de ellos se atreviera a referirse al tema explici-
tamente. Tanto los reclamos de Varona sobre la inviabilidad en Cuba
de una ciudadania no calificada, dado sus “elementos heterogéneos”,
como las referencias de Montoro con respecto al sur de Estados Uni-
dos, eran claras alusiones al latente problema de la raza.

En las paginas de El Nuevo Criollo, Varona fue atacado por pro-
mover el “feudalismo” y “una republica aristocratica” en Cuba. Por
su parte, Juan Gualberto Gémez contesté a Montoro en la Comisién
Consultiva que, a diferencia del sur de Estados Unidos, en Cuba la
independencia y la abolicién se habian alcanzado por el esfuerzo con-
junto de blancos y negros.>> En conclusion, el sufragio universal se
mantuvo como uno de los dogmas centrales de la politica republicana,
a pesar de todos los esfuerzos que se dedicaron a la restriccion de los
derechos electorales.

CONCLUSIONES: LOS OTROS LIMITES
DE LA DEMOCRACIA RACIAL
La inclusion, a su vez, limité no solo los intentos de la elite de elimi-
nar la participacion popular en la Republica, sino que, también, privo
de legitimidad cualquier intento de movilizacién basado en criterios
raciales, considerandolo anticubano y como una amenaza a la uni-
dad nacional. Mas que una subversién de este principio ideolégico, la
represion racista en contra del Partido Independiente de Color (PIC)
en 1912, fue posible precisamente porque un partido politico defini-
do racialmente no era compatible con el discurso dominante de la
cubania sin razas. La ola de sentimientos antinegros que acomparié
la represién ejercida contra los independientes, no demuestra que la
democracia racial cubana no era mas que un mito; por el contrario,
ejemplifica la fuerza de las limitaciones que esta imponia a la movili-
zacién de grupos separados en términos de raza.

EI PIC, como partido politico negro, habia sido creado en 1908
por un nimero de veteranos afrocubanos, mayormente antiguos

51 Ver “Los debates del Ateneo. Discurso pronunciado por el doctor Alfredo Zayas”
en La Discusion 1905 (Cuba) 20 de noviembre.

52 Ver El Nuevo Criollo, noviembre 11 y 25 de 1905; Cuba. Comisién Consultiva:
Diario de Sesiones 1 (1907: 12-15).
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liberales, que a pesar de sus méritos patriéticos habian sido ignorados
por los partidos dominantes en la distribucién del patronazgo. Los es-
tudios recientes han destacado el caracter popular de la composicién
del PIC,3* pero el argumento de que la direccién del partido habia sido
ignorada en la distribucién del patronazgo y que el partido tendia a
representar las aspiraciones e intereses de un grupo de politicos afro-
cubanos desplazados, es un argumento que descansa sobre solidas
evidencias.>* En sus documentos programaticos, los independientes
dejaban claro que se organizaban para obtener una plena participa-
cién en todas las instancias del gobierno de la Reptuiblica de Cuba.

Entre otros objetivos que no eran racialmente especificos —joma-
da laboral de ocho horas, inmigracién libre de todas las razas, dis-
tribucién de tierras a los veteranos—- demandaban, ademas, la repre-
sentacion negra en el cuerpo diplomatico, el ejército, y las diferentes
esferas del gobierno. Aunque su programa no defendia el separatismo
racial, juraba fidelidad a la nacién cubana, e incluia metas de amplio
respaldo popular, su propio nombre sugeria que era una organizacién
solo para gente “de color” y que se organizaban “independientemen-
te”, esto es, separados de los blancos.

EI PIC particip6 en las elecciones nacionales de 1908 can una
lista completa de candidatos al Congreso en las provincias de La Ha-
bana y Santa Clara, pero sus resultados solo se pueden calificar de
catastréficos. En La Habana, el candidato independiente que mas vo-
tos obtuvo fue Agapito Rodriguez, que alcanzé 116. Comparativamen-
te, los candidatos liberales obtuvieron mas de 47.000 votos, y ningtin
aspirante conservador obtuvo menos de 23.000. Evaristo Estenoz, el
lider del PIC, alcanzé 95 votos, el sexto entre los candidatos de su
propio partido.>®> Aunque el partido se habia organizado poco tiempo
antes de las elecciones, esto por si solo no explica su fracaso politico.
La plataforma del PIC respondia esencialmente a las necesidades de
un reducido nimero de veteranos urbanos y liberales negros que no
habian sido incluidos en la reparticién de puestos y patronazgo.

Su poder de convocatoria estaba seriamente minado por las opor-
tunidades de ascenso social que podian ofrecer los partidos dominan-
tes y sus activos esfuerzos para atraer a los afrocubanos a sus filas.

53 Esta posicién es sustentada por Tomas Fernandez Robaina (1990: 95-103) y Aline
Helg (1995: 157).

54 Estas son las posiciones de Orum (1975: 218-219) y Louis Perez (1986: 509-539).
Esta es, también, la tesis de la historiografia marxista cubana; para un ejemplo, ver
Pedro Serviat (1979: 33-35).

55 Ver “Provincia de La Habana. Votacién total” en La Lucha 1908 (Cuba) 9 de
noviembre.
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Adicionalmente, las elecciones presidenciales de 1908 llevaron a po-
siciones de poder y prestigio en el Estado a un niimero relativamente
elevado de afrocubanos, lo que contradecia la nocién de que los afro-
cubanos no estaban bien representados en la vida pablica cubana.
No es casual que no fuera hasta 1910 que se estableciera una accién
judicial contra los Independientes, un afio de elecciones parciales al
Congreso.

Ambos partidos, el Liberal y el Conservador, habian tratado in-
fructuosamente de atraer a sus filas a Estenoz y sus seguidores. En
ese punto, Morta Delgado, la figura negra mas destacada entre los co-
laboradores del presidente José Miguel Gémez, introdujo una mocién
en el Senado estableciendo que un grupo compuesto por individuos
de una sola raza o color no se podria considerar como un partido po-
litico. Mortia argumentaba que se oponia a “cualquier” grupo politico
racialmente exclusivo, ya que los cubanos no debian acostumbrarse a
la idea de estar separados de acuerdo con su raza.

Incluso mas, proclamaba que una organizacién politica negra,
automaticamente, daria lugar a su contrario, una organizacién solo
de blancos, y que este era precisamente “el conflicto” que la mocién
intentaba prevenir. También, advirtié que, si no se frenaban estas ten-
dencias, terminarian por “ahogarnos a todos”, e insistia en que to-
dos los partidos habian tratado de atraer al mayor namero posible
de votantes negros.>® La mocién fue aprobada casi sin oposicién. Por
lo tanto, la revuelta de los Independientes, en mayo de 1912, fue fa-
cilmente presentada como un intento de romper el precario balan-
ce de la democracia racial cubana, y como una amenaza a la propia
existencia de la Republica. Como lo expresé un editorial de la prensa,
“aquellos que siguen a Estenoz son unos malvados porque prefieren
ser negros a ser cubanos”.>” Los dirigentes del PIC fueron catalogados
como “racistas” —esto es, un grupo que colocaba la “raza” por encima
de su identidad nacional-. El hecho de que los independientes cons-
tantemente pidieran el reconocimiento y la mediacién del gobierno de
Estados Unidos no hizo mas que reforzar esta imagen. Magnificando
la cuestién, llegaron a declarar que dada la forma en que los negros
eran tratados por los cubanos blancos, era preferible ser gobernados
por extranjeros.>®

56 Ver “El congreso” en La Lucha 1901 (Cuba) 12 y 15 de febrero; “El Sefior Morta
Delgado y el Partido Independiente de Color” en La Lucha 1910 (Cuba) 13 de febrero;
Martin Maria Delgado (1957: 239-245). La version final de la enmienda aparece en la
Gaceta Oficial 1910 (Cuba) 14 de mayo.

57 Ver “Laraza de color y los racistas” en La Lucha 1912 (Cuba) 7 de junio.
58 Holaday al Secretario de Estado (USNA, 192); “Cablegramas de La Lucha.
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Una vez roto el muro de contencién que representaba la cubani-
dad inclusiva, el racismo blanco pudo operar casi libremente. La gran
prensa exageré y distorsioné enormemente las acciones de los Inde-
pendientes, exacerbé los temores blancos, promovié la consolidacién
del sentido de solidaridad racial y justificé la masacre de negros ino-
centes (Helg, 1995: 173-177; 194-197). La represion racial se habia he-
cho politicamente viable. De hecho, se le presenté como un acto de pa-
triotismo. Aun asi, no fue sino en forma vacilante, y después de estar
sometido a una gran presiéon por parte del gobierno de Estados Uni-
dos y de la oposicién, que el presidente José Miguel Gémez se decidio
a lanzar una campana militar en contra de los Independientes. Como
dijo un periodista norteamericano, un presidente que habia basado
“su capital politico en el patriotismo y su actitud antinorteamericana”
no podia darse el lujo de afrontar la humillacién de una intervencién
extranjera, particularmente en un afio de elecciones.’® Sin embargo,
todavia en medio de la histeria racista que asolé al pais, se realizaron
algunos esfuerzos por restaurar la coexistencia racial proclamada por
el discurso nacionalista. El mismo presidente Gémez advirtié que no
se tolerarian abusos con los negros pacificos, un pronunciamiento que
fue reiterado por otras autoridades a lo largo de la Isla.®®

También es de hacer notar que, a pesar de la significativa atencién
que ha recibido por parte de los estudiosos, el PIC era un actor secun-
dario en la politica cubana y no logré el apoyo de la mayoria de los
afrocubanos. Los liberales negros condenaron el movimiento y a sus
dirigentes como una afrenta a la unidad nacional: “nosotros somos
de una raza llamada cubanos”, afirmaba un manifiesto de Cardenas.°!
También mantenian una posicién critica la mayoria de los veteranos

Estenoz explica los motivos del actual alzamiento” en La Lucha 1912 (Cuba) 8 de
junio. Esta posicién fue defendida anteriormente por Juan de Dios Cepeda en el
manifiesto “A los hombres de color” (1909: 9-22). “Iniciativa plausible” en La Lucha
1910 (Cuba) 19 de abril; “El movimiento racista. Un manifiesto” en Diario de la Ma-
rina 1912 (Cuba) 4 de junio, edicién de la mafiana.

59 Ver “Relations Strained. The Week’s Developments” en The Cuba News 1912
(Cuba) 1 de junio.

60 Ver “EI movimiento racista. Consejos oportunos” y “Alocucion al elemento tran-
quilo de color del barrio del Pilar” en Diario de la Marina 1912 (Cuba) 11 de junio,
edicién de la mafiana; “El movimiento racista. Alocucién del alcalde de Matanzas” en
Diario de la Marina 1912 (Cuba) 12 de junio, edicién de la tarde; Vidaurreta a Meno-
cal, Santa Clara, 11 de junio de 1912, y Fiscal de la Audiencia de Oriente al Secretario
de Justicia, Santiago de Cuba, 30 de mayo de 1912 (ANC, SP, Leg. 110, no. 2).

61 Ver “La agitacion en Guines. Manifiesto al pais” en La Lucha 1910 (Cuba) 26 de
abril; “Julio Franco, réplica a la raza de color de Cardenas enero, 1910” (ANC, Esp.,
Leg. 4, no. 135).
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afrocubanos,® los clubes y sociedades negras,®® y los congresistas ne-
gros, los cuales emitieron una declaracién publica condenando a los
independientes en términos muy fuertes.®* Aunque algunas de estas
declaraciones pueden haber sido motivadas por el miedo o para evitar
la represirgo® también reflejan el pobre atractivo del PIC y la existen-
cia de un consenso dominante en contra de las movilizaciones racia-
les separadas, que eran interpretadas como una amenaza a la nacién.
EI partido, como plantea Orum, “fue aceptado solo marginalmente
por la comunidad negra cubana”. De hecho, la oposicién al partido
comenzé desde el momento de su creacién, mucho antes de que la
represién pudiera desempenar algin papel. Ya en 1908, los liberales
afrocubanos de Regla, La Habana, Sancti Spiritus, San Juan de las
Veras y Manzanillo, publicaron manifiestos condenando la creacién
de un partido politico negro (Orum, 1975: 212-213).%

El fracaso del PIC para atraer un gran namero de seguidores
afrocubanos, atestigua la fortaleza de una construccién nacional en
la cual quedaba poco espacio para organizaciones politicas basadas
en identidades raciales. Por el contrario, la movilizacién interracial
caracterizaba la vida politica cubana y el naciente movimiento obre-
ro.%” Bajo la retérica dominante de la inclusién, no se podia excluir
abierta y sisteméaticamente a los negros de alguno de los mas impor-
tantes sectores de la vida republicana, en particular de aquellos aus-
piciados por el Estado y definidos como publicos. De otra forma, no
es posible comprender el avance experimentado por los afrocubanos

62 Ver “Un almuerzo a Rabi” en La Lucha 13 de septiembre 1908; “El General Pedro
Diaz” en La Ultima Hora 1912 (Cuba) 11 de junio; y “Contra el racismo. Manifiesto
patriético” en La Lucha 1910 (Cuba) 15 de mayo.

63 Ver “La cuestién racista. Manifiesto de las sociedades de color” y “Contra el rac-
ismo. Dos manifiestos” en La Lucha 1910 (Cuba) 3 y 5 de mayo; “Telegramas oficiales.
Protesta”, “Manifiesto” y “Protesta” en Diario de la Marina 1912 (Cuba) 2 de junio;
Recortes de prensa, 1910 (ANC, Esp., Leg. fuera, nos. 9¢29); A la raza de color de
Cardenas, 1912 (ANC, Esp., Leg. fuera, nos. 4¢2); “Los actuales sucesos. Importante

asamblea de la raza de color” en La Lucha 1912 (Cuba) 10 de junio.

64 Ver “Iniciativa plausible” en La Lucha 1910 (Cuba) 19 de abril; “El movimiento
racista. Un manifiesto” en Diario de la Marina 1912 (Cuba) 4 de junio, edicion de la
mafiana.

65 Esta es la posicién de Helg (1995: 170-171; 207).

66 Ver “A la raza de color” en El Triunfo 1908 (Cuba) 17 de febrero; de Tomas Agui-
lar “Al General Evaristo Estenoz” y de Tirso Calderén Barrera “A la raza de color”
en El Triunfo 1908 (Cuba) 27 y 30 de septiembre; “De Manzanillo” en La Lucha 1908
(Cuba) 26 de septiembre; “Tribuna Libre: el partido de la raza de color” en Diario de
la Marina 1908 (Cuba) 20 de septiembre.

67 La cooperacion interracial en el movimiento obrero es estudiada por Scott (1995:
127-150); ver, también, de la Fuente (1997: 30-49); y John Dumoulin (1974: 3-66).
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en las primeras décadas de la Republica en esferas como la educacion
y el acceso a puestos de trabajo no manuales. Esta ideologia creaba
oportunidades que los afrocubanos podian utilizar en su beneficio. De
hecho, lo hicieron.

Independientemente de cuédn racistas hayan podido ser los
blancos, no les era facil traducir sus prejuicios antinegros en un
sistema en el que la discriminacién estuviera institucionalmente
establecida. Esta es la razon por la cual, segiin un testigo, un gran
ntamero de negros se graduaba cada afio en el Instituto de Segunda
Ensenanza de Santiago de Cuba “a pesar de los obstaculos” que el
director —un blanco de sentimientos racistas— ponia en su camino.®
El mito de la democracia racial era lo suficientemente real como
para “forzar” al director a entregar los diplomas a los estudiantes
afrocubanos que lo merecian.

El caso cubano sugiere que el enfoque de que las ideologias de
la democracia racial son simples “mitos” que enmascaran una reali-
dad social injusta, son demasiado reduccionistas. Los mitos sociales
son “una parte integral de la realidad social” (Viotti, 1985: 235). No
importa cuanto desfiguren la realidad estos mitos, ellos encierran
un conjunto de ideales socialmente aceptables que pueden conver-
tirse en oportunidades para la participacién y el avance de aquellos
que se encuentran en el fondo de la jerarquia social. Una vez que
estos ideales adquieren caracter hegemonico, no pueden ser ma-
nipulados arbitrariamente, ni siquiera por sus propios creadores.
Pero no es solo que estas ideologias restrinjan las opciones politicas
de la elite blanca, sino que también pueden ser manipuladas desde
abajo. Los grupos raciales subordinados pueden usar estos mitos
para demandar legitimamente su plena participacién en naciones
que estas ideologias presentan como racialmente inclusivas y fra-
ternas. Al igual que el propio concepto de raza, los ideales de demo-
cracia racial son invenciones sociales. Pero, asi como la raza puede
tener un significado muy real en las relaciones sociales, también los
mitos sociales pueden definir, en un sentido muy real, aquello que
es politicamente posible.
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SEGUNDA PARTE

AFRO-FEMINISMOS
EN CLAVE DESCOLONIAL






“UNA LETANIA PARA SOBREVIVIR”

Audre Lorde!

Para aquellas personas que vivimos en la orilla
sobre el filo constante de la decisién,

cruciales y solas,

para quienes no podemos abandonarnos

al suefio de la eleccién,

a quienes amamos en los umbrales,

mientras vamos y volvemos,

en las horas entre amaneceres,

mirando hacia dentro y hacia fuera,

al tiempo antes y después,

buscando un ahora que pueda alimentar futuros,
como el pan en la boca de las personas pequefias,
para que sus suefios no reflejen

la muerte de los nuestros:

Para aquellas personas de nosotras

que fuimos marcadas por la impronta del miedo,
esa linea leve del centro de nuestras frentes,

1 Audre Lorde publicé este poema titulado “A Litany for Survival” en su libro The
Black Unicorn. Poems (W.W.W Norton & Co INC.: New York) 1978. Nuestra traduc-
cion.
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de cuando aprendimos a temer mamando de nuestras madres
porque con este arma,

esta ilusién de que podria existir un lugar seguro,
los pies de plomo esperaban silenciarnos.
Para todas nosotras personas,

este instante y este triunfo:

supuestamente, no sobreviviriamos.

Y cuando el sol amanece tememos

que no permanezca en el cielo,

cuando el sol se pone tememos

que no vuelva a salir al alba,

cuando nuestro estémago esté lleno tememos
el empacho,

cuando esta vacio tememos

no volver a comer jamas,

cuando nos aman tememos

que el amor desaparezca,

cuando estamos en soledad tememos

no volver a encontrar el amor,

y cuando hablamos

tememos que nuestras palabras

no sean escuchadas

ni bienvenidas,

pero cuando callamos

seguimos teniendo miedo.

Por eso, es mejor hablar

recordando

que no se esperaba que sobreviviéramos.
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LAS HERRAMIENTAS DEL AMO NUNCA
DESMONTARAN LA CASA DEL AMO*

Audre Lorde?

Acepté participar en este congreso organizado por el Instituto de Hu-
manidades de la Universidad de Nueva York hace un afio. Convinimos
en que mi funcién seria comentar las ponencias que trataran sobre el
papel de las diferencias en la vida de las mujeres estadounidenses: las
diferencias de raza, de sexualidad, de clase y de edad. Cualquier deba-
te feminista sobre cuestiones personales o politicas queda desvirtuado
si no tiene en cuenta estas cuestiones.

En el ambito académico se tiene la peculiar arrogancia de em-
prender debates sobre teoria feminista sin entrar a analizar nuestras
numerosas diferencias y sin conceder espacio a las significativas apor-
taciones de las mujeres pobres, Negras, del tercer mundo y lesbianas.
A pesar de todo, se me ha invitado a participar, en mi condicién de
feminista Negra y lesbiana, para comentar las ponencias de la tnica

* Comentarios presentados en el “Encuentro personal y politico” del Congreso del
Segundo Sexo, Nueva York, 29 de septiembre de 1979.

2 El texto de Audre Lorde “Las herramientas del amo nunca desmontaran la casa
del amo” se encuentra publicado en su libro La hermana, la extranjera. Articulos y
conferencias. Traduccién de Maria Corniero, revisiéon de Alba V. Lasheras y Miren
Elordui Cadiz (Ed. Horas y horas, Madrid, 2003) pp. 115-120. Texto original: “The
Master’s Tools Will Never Dismantle the Master’s House”, en Audre Lorde, 1984 Sister
Outsider: Essays and Speeches.
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sesion de este congreso donde estan representadas las feministas Ne-
gras y lesbianas. Es triste lo que esto nos dice sobre la visién del pre-
sente congreso, celebrado en un pais donde el racismo, el sexismo y
la homofobia son inseparables. Al leer el programa del congreso, no
cabe sino deducir que las mujeres lesbianas y Negras no tienen nada
que decir sobre el existencialismo, sobre el erotismo, sobre la cultura
de las mujeres y el silencio, sobre el estado actual de la teoria feminis-
ta o sobre la heterosexualidad y el poder. ¢Y qué significa en el aspecto
personal y politico que las dos tinicas mujeres Negras que hemos teni-
do voz en el Congreso hayamos sido convocadas a tltima hora? ¢Qué
significa que las herramientas del patriarcado racista se empleen para
examinar los frutos de dicho patriarcado? Significa que la amplitud
del cambio posible y permitido es escasisima.

La exclusion de toda consideracién sobre la conciencia lesbiana
y la conciencia de las mujeres del Tercer Mundo representa una grave
carencia de este congreso y de las ponencias aqui presentadas. Asi,
por ejemplo, en una ponencia sobre las relaciones materiales entre las
mujeres se ha expuesto un modelo dicotémico de educacién que no
tenia en cuenta en absoluto mis conocimientos en cuanto lesbiana Ne-
gra. En dicha ponencia no se analizaba la reciprocidad entre las muje-
res, ni los sistemas de apoyo mutuo, ni la interdependencia que existe
entre las lesbianas y entre las mujeres identificadas con mujeres. Y,
sin embargo, solo es en el ambito del modelo patriarcal de educacién
donde sucede que las mujeres “que tratan de emanciparse pagan un
precio tal vez demasiado alto por los resultados que obtienen”, como
se afirma en la mencionada ponencia.

Para las mujeres la necesidad y el deseo de apoyarse mutuamente
no son patolégicos sino redentores, y hay que partir de este conoci-
miento para redescubrir nuestro auténtico poder. Esta conexién real
es la que despierta miedos en el mundo patriarcal. Pues la maternidad
es la tnica fuente de poder social a disposicién de las mujeres en el
marco de la estructura patriarcal.

La interdependencia entre las mujeres es el camino hacia la
libertad que permite que el Yo sea, no para ser utilizado, sino para
ser creativo. Esta es la diferencia entre un estar pasivo y un ser
activo. Promover la mera tolerancia de las diferencias entre las mu-
jeres es incurrir en el mas burdo de los reformismos. Supone negar
por completo la funcién creativa que las diferencias desempefian en
nuestras vidas. Las diferencias no deben contemplarse con simple
tolerancia; por el contrario, deben verse como la reserva de pola-
ridades necesarias para que salte la chispa de nuestra creatividad
mediante un proceso dialéctico. Solo asi deja de resultar amena-
zadora la necesidad de la interdependencia. Solo en el marco de la
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interdependencia de diversas fuerzas, reconocidas en un plano de
igualdad, pueden generarse el poder de buscar nuevas formas de
ser en el mundo y el valor y el apoyo necesarios para actuar en un
territorio todavia por conquistar.

Es en la interdependencia de las diferencias reciprocas (no domi-
nantes) donde reside la seguridad que nos permite descender al caos
del conocimiento y regresar de él con visiones auténticas de nuestro
futuro, asi como con el poder concomitante para efectuar los cambios
que haran realidad ese futuro. Las diferencias son la potente materia
prima a partir de la cual forjamos nuestro poder personal.

A las mujeres se nos ha ensefiado a hacer caso omiso de nuestras
diferencias, o a verlas como motivo de segregacién y desconfianza en
lugar de como potencialidades para el cambio. Sin una comunidad es
imposible liberarse, como mucho se podra establecer un armisticio
fragil y temporal entre la persona y su opresién. Mas la construccién
de una comunidad no pasa por la supresién de nuestras diferencias, ni
tampoco por el patético simulacro de que no existen tales diferencias.

Quienes nos mantenemos firmes fuera del circulo de lo que esta
sociedad define como mujeres aceptables; quienes nos hemos forjado
en el crisol de las diferencias, o, lo que es lo mismo, quienes somos
pobres, quienes somos lesbianas, quienes somos Negras, quienes so-
mos viejas, sabemos que la supervivencia no es una asignatura aca-
démica. La supervivencia es aprender a mantenerse firme en la sole-
dad, contra la impopularidad y quiza los insultos, y aprender a hacer
causa comun con otras que también estan fuera del sistema vy, entre
todas, definir y luchar por un mundo en el que todas podamos florecer.
La supervivencia es aprender a asimilar nuestras diferencias y a con-
vertirlas en potencialidades. Porque las herramientas del amo nunca
desmontan la casa del amo. Quiza nos permitan obtener una victoria
pasajera siguiendo sus reglas del juego, pero nunca nos valdran para
efectuar un auténtico cambio. Y esto solo resulta amenazador para
aquellas mujeres que siguen considerando que la casa del amo es su
unica fuente de apoyo.

Las mujeres pobres y las mujeres de Color saben que hay una
diferencia entre las manifestaciones cotidianas de la esclavitud ma-
rital y la prostitucién, porque son sus hijas las que pueblan las ace-
ras de la Calle 42. Si la teoria feminista estadounidense no necesita
explicar las diferencias que hay entre nosotras, ni de las resultantes
diferencias en nuestra opresién, entonces ¢cémo explicas el hecho
de que las mujeres que os limpian la casa y cuidan a vuestros hijos
mientras vosotras asistis a congresos sobre teoria feminista sean, en
su mayoria, mujeres pobres y mujeres de Color? ;Qué teoria respal-
da el feminismo racista?
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En un mundo de posibilidades para todas, nuestras visiones per-
sonales contribuyen a poner los cimientos de la accién politica. Al no
reconocer las diferencias como una fuerza fundamental, las feminis-
tas académicas no consiguen superar la primera leccién patriarcal.
En nuestro mundo, divide y venceras debe convertirse en definamos
y cobremos fuerza.

¢Por qué no se ha buscado a otras mujeres de Color para que par-
ticiparan en este congreso? ¢Por qué se ha considerado que se habian
hecho suficientes consultas después de llamarme un par de veces por
teléfono? ¢Soy acaso la tnica fuente posible de nombres de feministas
Negras? Es cierto que las ponencias de las dos participantes Negras
han generado una poderosa unién amorosa entre las mujeres, pero
¢dénde queda la cooperacién interracial entre feministas que no se
aman entre si?

En los circulos feministas académicos, la respuesta que suele dar-
se a estas preguntas es: “no sabiamos a quién recurrir”’. Esa elusién
de responsabilidades, ese lavarse las manos, es asimismo el motivo
de que se excluya el arte de las mujeres Negras de las exposiciones de
mujeres, la obra de las mujeres Negras de la mayoria de las publica-
ciones feministas, excepcién hecha del ocasional “Numero especial
sobre las mujeres del Tercer Mundo” y los textos de mujeres Negras de
las bibliografias. Tal como sefal6 Adrienne Rich en una charla recien-
te, si las feministas han mejorado tanto su educacién en los tltimos
diez afios, ¢como es posible que no hayais mejorado asimismo vues-
tros conocimientos sobre las mujeres Negras y sobre las diferencias
entre nosotras, blancas y Negras, cuando son un factor clave para la
supervivencia de nuestro movimiento?

A las mujeres de hoy dia todavia se nos pide que nos esforcemos
en salvar el abismo de la ignorancia masculina y que eduquemos a los
hombres para que aprendan a reconocer nuestra existencia y nuestras
necesidades. Todos los opresores se han valido siempre de esta arma
basica: mantener ocupados a los oprimidos con las preocupaciones
del amo. Ahora se nos dice que corresponde a las mujeres de Color
educar a las mujeres blancas, afrontando su tremenda resistencia, y
ensefarles a reconocer nuestra existencia, nuestras diferencias y nues-
tros respectivos papeles en la lucha conjunta por la supervivencia. Lo
cual es una manera de desviar nuestras energias y una lamentable
repeticién del pensamiento racista patriarcal.

Simone de Beauvoir dijo en una ocasién: “debemos extraer la
fuerza para vivir y las razones para actuar del conocimiento de nues-
tras auténticas condiciones de vida”.

El racismo y la homofobia son condiciones reales de nuestra vida
aqui y ahora. Insto a cada una de las mujeres aqui presentes a que se
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sumerja en ese lugar profundo de conocimiento que lleva dentro y
palpe el terror y el odio a la diferencia que alli habitan. Ya que vea el
rostro que tienen. Es la condicién para que lo personal y lo politico
puedan comenzar a iluminar nuestras decisiones.
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ENNEGRECER EL FEMINISMO

Sueli Carneiro!

DOCUMENTO III FORO CIUDADANIA SEXUAL

Son suficientemente conocidas las condiciones histéricas en las Amé-
ricas que construyeron la relacién de cosificacién de los negros, en
general, y de las mujeres negras, en particular. Sabemos, también, que
en toda situacion de conquista y dominacion la apropiacion sexual de
las mujeres del grupo derrotado es uno de los momentos emblemati-
cos de afirmacion de superioridad del vencedor.

En Brasil y en América Latina la violacién colonial perpetrada
por los sefiores blancos a mujeres negras e indigenas y la mezcla re-
sultante esta en el origen de todas las construcciones sobre nuestra
identidad nacional, estructurando el decantado mito de la democracia
racial latino-americana que en el Brasil llegé hasta sus ultimas con-
secuencias. Esa violencia sexual colonial es también el cimiento de
todas las jerarquias de género y raza presentes en nuestras sociedades

1 Sueli Carneiro es brasilefia, filésofa y directora del Instituto GELEDES de la
Mujer Negra de Sao Paulo, Brasil. Este articulo esta basado en su presentacién en
el Seminario Internacional sobre Racismo, Xenofobia y Género organizado por Lol-
apress en Durban, Sudafrica, 27 y 28 de agosto de 2001. Traduccién y edicién del
portugués al castellano por Lilian Abracinskas, de Lolapress. Tomado de: <http://
www.penelopes.org/Espagnol/xarticle.php3?id_article=24>.
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configurando aquello que Angela Gilliam define como “la gran teoria
del esperma en la formacién nacional” a través de la cual, y siguiendo
a la autora: “1) el papel de la mujer negra es rechazado en la forma-
cién de la cultura nacional; 2) la desigualdad entre hombre y mujer
es erotizada; y 3) la violencia sexual contra las mujeres negras ha sido
convertida en un romance” (Gilliam, 1996).

Lo que podrian ser consideradas historias o reminiscencias del
periodo colonial permanecen, sin embargo, vivas en el imaginario so-
cial y adquieren nuevos ropajes y funciones en un orden social su-
puestamente democratico que mantiene intactas las relaciones de gé-
nero, segtn el color o la raza instituidos en el periodo esclavista. Las
mujeres negras tuvieron una experiencia histérica diferenciada que
el discurso clasico sobre la opresién de la mujer no ha recogido. Asi
como tampoco ha dado cuenta de la diferencia cualitativa que el efec-
to de la opresién sufrida tuvo y todavia tiene en la identidad femenina
de las mujeres negras.

Cuando hablamos del mito de la fragilidad femenina que justifi-
¢6 histéricamente la proteccién paternalista de los hombres sobre las
mujeres, ¢de qué mujeres se estd hablando? Nosotras -las mujeres-ne-
gras- formamos parte de un contingente de mujeres, probablemente
mayoritario, que nunca reconocieron en si mismas este mito, porque
nunca fueron tratadas como fragiles. Somos parte de un contingente
de mujeres que trabajaron durante siglos como esclavas labrando la
tierra o en las calles como vendedoras o prostitutas. {Mujeres que no
entendian nada cuando las feministas decian que las mujeres debian
ganar las calles y trabajar!

Somos parte de un contingente de mujeres con identidad de ob-
jeto. Ayer, al servicio de fragiles sefioritas y de nobles sefiores tarados.
Hoy, empleadas domésticas de las mujeres liberadas. Cuando habla-
mos de romper con el mito de la reina del hogar, de la musa idolatra-
da por los poetas, ¢en qué mujeres estamos pensando? Las mujeres
negras son parte de un contingente de mujeres que no son reinas de
nada, que son retratadas como las anti-musas de la sociedad brasilera
porque el modelo estético de mujer es la mujer blanca.

Somos parte de un contingente de mujeres para las cuales los
anuncios de empleo destinan la siguiente frase: “se exige buena pre-
sencia” y cuyo sub-texto es: “negras no se presenten”.

Por lo tanto, para nosotras se impone una perspectiva feminista
en la cual el género sea una variable teérica maés, tal como afirman
Alcoff y Potter, que no “puede ser separada de otros ejes de opresiéon” y
que no “es posible de un tinico anélisis”. “Si el feminismo debe liberar
a las mujeres, debe enfrentar virtualmente todas las formas de opre-
sién”, afirma Adriana Piscitelli. Desde este punto de vista, se podria
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decir que un feminismo negro, construido en el contexto de socieda-
des multirraciales, pluriculturales y racistas —~como son las sociedades
latinoamericanas- tiene como principal eje articulador al racismo y
su impacto sobre las relaciones de género dado que él determina la
propia jerarquia de género de nuestras sociedades.

En general, la unidad en la lucha de las mujeres en nuestras so-
ciedades no solo depende de nuestra capacidad de superar las des-
igualdades generadas por la histérica hegemonia masculina, sino que
también exige la superaciéon de ideologias complementarias de este
sistema de opresion como es el caso del racismo. El racismo establece
la inferioridad social de los segmentos negros de la poblacién en ge-
neral, y de las mujeres negras en particular, operando ademaés, como
factor divisionista en la lucha de las mujeres por los privilegios que se
instituyen para las mujeres blancas.

Desde esta perspectiva, la lucha de las mujeres negras contra la
opresién de género y de raza viene disefiando nuevos contornos para
la accién politica feminista y anti-racista enriqueciendo tanto la dis-
cusién de la cuestién racial, como también la cuestiéon de género.
Este nuevo mirar feminista y anti-racista se integra a la tradicién de
lucha de los movimientos negros como a la del movimiento de mu-
jeres, y afirma esta nueva identidad politica que resulta de la condi-
cién especifica de ser mujer y negra. El actual movimiento de muje-
res negras al traer a la escena politica las contradicciones resultantes
de las variables raza, clase y género estd promoviendo la sintesis de
banderas de lucha que histéricamente han sido levantadas por los
movimientos negros y movimientos de mujeres del pais, ennegre-
ciendo de un lado las reivindicaciones feministas para hacerlas mas
representativas del conjunto de las mujeres brasileras, y por el otro
lado promoviendo la feminizacién de las propuestas y reivindicacio-
nes del movimiento negro.

EL PESO DE LA RAZA

Ennegrecer al movimiento feminista brasilero ha significado, concre-
tamente, demarcar e instituir en la agenda del movimiento de mujeres
el peso que la cuestién racial tiene en la configuracién, por ejemplo,
de las politicas demograficas; de la caracterizacion de la violencia con-
tra la mujer introduciendo el concepto de violencia racial como un as-
pecto determinante de las formas de violencia sufridas por la mitad de
la poblacién femenina del pais que es no blanca; en la incorporacién
de las enfermedades étnico-raciales o de las enfermedades de mayor
incidencia sobre la poblacién negra, fundamentales para la formula-
cion de politicas publicas en el drea de salud; o introducir en la critica
a los mecanismos de seleccion en el mercado de trabajo, el criterio de
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la buena presencia como un mecanismo que mantiene las desigualda-
des y los privilegios entre las mujeres blancas y las negras.

Se debe estudiar y actuar politicamente sobre los aspectos éticos
y eugenésicos que la investigacion en el area de la biotecnologia y, en
particular, la ingenieria genética pone hoy en el debate. Un ejemplo
concreto lo tenemos en la cuestién de Salud y Poblacion. Si, histéri-
camente, las practicas genocidas tales como la violencia policial, el
exterminio de nifios, la ausencia de politicas sociales que garanticen el
ejercicio de los derechos bésicos de ciudadania, han sido prioritarios
en la accién politica de los movimientos negros, los problemas eviden-
ciados hoy en Salud y Poblacién nos sitian frente a un cuadro mas
alarmante atn en relacion al riesgo de genocidio del pueblo negro en
el Brasil. En el nuevo contexto, a la reduccién poblacional a través
de la esterilizacion masiva, a la progresién del SIDA y al uso de dro-
gas entre nuestra poblacion, se le suman las amenazas de las nuevas
biotecnologias, en particular de la ingenieria genética, y sus posibi-
lidades para que las practicas eugenésicas se constituyan en nuevos
y alarmantes aspectos del genocidio, sobre los cuales el conjunto del
movimiento negro precisa actuar.

La importancia de estas cuestiones para las poblaciones consi-
deradas descartables, como son los negros, y el creciente interés de
los organismos internacionales en el control del crecimiento de estas
poblaciones, ha llevado al movimiento de mujeres negras a desarro-
llar una perspectiva internacionalista de lucha. Esta visién internacio-
nalista esta promoviendo la diversificacién de las temaéticas, se estan
desarrollando nuevos acuerdos y asociaciones y se estd ampliando la
cooperacion interétnica. Crece entre las mujeres negras la conciencia
de que los procesos de globalizacién determinados por el orden neo-
liberal que -entre otras cosas- agudiza la feminizacién de la pobreza,
vuelven necesaria la articulacién y la intervencién de la sociedad civil
a nivel mundial. Esta nueva conciencia nos ha llevado a desarrollar
acciones regionales en América Latina, en el Caribe y con las mujeres
negras de los paises del primer mundo, para fortalecer nuestra parti-
cipacion en los foros internacionales donde gobiernos y sociedad civil
se enfrentan y definen la insercién de los pueblos tercermundistas en
el tercer milenio.

Esta intervencién internacional, en especial en las Conferencias
mundiales convocadas por las Naciones Unidas a partir de la dé-
cada de los noventa, nos ha permitido ampliar el debate sobre la
cuestion racial a nivel nacional e internacional y sensibilizar a los
movimientos, gobiernos y a las mismas Naciones Unidas para la in-
clusién de la perspectiva anti-racista y del respeto a la diversidad, en
todos sus temas.
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Con esta perspectiva actuamos en la Conferencia de El Cairo
sobre Poblacién en la cual las mujeres negras operaron a partir de
la idea de que «en tiempos de difusiéon del concepto de poblaciones
superfluas, la libertad reproductiva es esencial para las etnias dis-
criminadas y para impedir politicas controladoras y racistas». Asi,
estuvimos en Viena en la Conferencia de Derechos Humanos, de la
cual salié el compromiso sugerido por el gobierno brasilero de reali-
zar una Conferencia Mundial sobre Racismo, y otra sobre Migracién
para antes del ano 2000. Asi, trabajamos en el proceso de prepara-
ci6én de la Conferencia de Beijing, dentro de la cual realizamos en
Mar del Plata un seminario con mujeres negras de 16 paises de Amé-
rica Latina y del Caribe, del cual resulté un documento consensua-
do para Beijing, que fue incorporado, también, por mujeres negras
organizadas del primer mundo.

Estas Conferencias Mundiales se volvieron espacios importantes
en el proceso de reorganizacién del mundo luego de la caida del muro
de Berlin y se constituyen hoy en foros de recomendacién de politicas
publicas para el mundo.

El Movimiento Feminista Internacional ha operado en estos foros
con el lobby mas eficiente entre los segmentos discriminados del mun-
do. Esto explica los avances de la Conferencia de Derechos Humanos
en Viena en relacién a la cuestién de la mujer, los avances de la Confe-
rencia de Cairo sobre Poblacién y de la Eco 92.

En los esfuerzos realizados por las mujeres hacia Beijing, uno
de los resultados fue que Brasil, por primera vez en la historia de la
diplomacia internacional, obstruyé la reunién del G-77, grupo de los
paises en desarrollo del cual forma parte, para discrepar con el retiro
del término étnico-racial del articulo 32 de la Declaracién de Beijing,
cuestion que era innegociable para las mujeres negras del Brasil y de
los paises del Norte. La firmeza de la posicion brasilera aseguré que
la redaccién final del articulo 32 afirmase la necesidad de “intensificar
los esfuerzos para garantizar el disfrute en condiciones de igualdad,
de todos los derechos humanos y libertades fundamentales de todas
las mujeres y nifias que enfrentan multiples barreras para su desa-
rrollo y su avance debido a factores como raza, edad, origen étnico,
cultura, religién”. La lucha, ahora, es asegurar que esta conquista se
concrete en la vida real. El préoximo paso es monitorear la implemen-
tacion de estos acuerdos por parte de nuestros gobiernos.

El origen blanco y occidental del feminismo estableci6é su hege-
monia en la ecuacién de las diferencias de género y ha determinado
que las mujeres no blancas y pobres, de todas partes del mundo, lu-
chen por integrar en su ideario las especificidades raciales, étnicas,
culturales, religiosas y de clase social.
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éQUE LUGAR EXISTE PARA EL FEMINISMO NEGRO?

¢Hasta dénde las mujeres no blancas avanzaran en estas cuestiones?
Las alternativas de izquierda, de derecha o de centro se construyen a
partir de estos paradigmas instituidos por el feminismo que, segin
Lélia Gonzalez, padece de dos dificultades para las mujeres negras:
por un lado, el sesgo eurocentrista del feminismo brasilefio se consti-
tuye en un eje articulador mas de la democracia racial y del ideal de
blanqueamiento al omitir la centralidad de la cuestion de raza en las
jerarquias de género, y al universalizar los valores de una cultura par-
ticular (la occidental) al conjunto de las mujeres, sin mediarlos con los
procesos de dominacion, violencia y explotacién que estan en la base
de la interaccién entre blancos y no-blancos. Por otro lado, también
revela un distanciamiento de la realidad vivida por la mujer negra al
negar “"toda una historia de resistencias y de luchas, en las que esa
mujer ha sido protagonista gracias a la dindmica de una memoria
cultural ancestral (que nada tiene que ver con el eurocentrismo de ese
tipo de feminismo)”.? En ese contexto, ¢cudles serian los nuevos con-
tenidos que las mujeres negras podrian aportar en la escena politica
mas alla del "toque de color” en las propuestas de género?

La feminista negra norteamericana, Patricia Collins, argumenta
que el pensamiento feminista negro seria “un conjunto de experien-
cias e ideas compartidas por mujeres afro-americanas que ofrece un
angulo particular de visién del yo, de la comunidad y de la sociedad
[...] que involucra interpretaciones teéricas de la realidad de mujeres
negras por aquellas que la viven”.

A partir de esta visién, Collins elige algunos “temas fundamenta-
les que caracterizarian el punto de vista feminista negro”. Entre ellas
se destacan: 1) el legado de una historia de lucha; 2) la naturaleza in-
terconectada de raza, género y clase; y 3) el combate a los estereotipos
o “iméagenes de autoridad”.

Acomparfiando al pensamiento de Patricia Collins, Luiza Bai-
rros usa como paradigma la imagen de la empleada doméstica como
elemento de analisis de la condicién de marginacién de la mujer ne-
gra, y a partir de ella busca encontrar especificidades capaces de rear-
ticular los puntos colocados por Patricia Collins concluyendo que “esa
marginalidad peculiar es la que estimula un punto de vista especial de la
mujer negra (permitiendo) una visién distinta de las contradicciones en
las acciones e ideologia del grupo dominante”. “La gran tarea es poten-
ciarla afirmativamente, a través de la reflexion y de la accién politica”.

2 Lélia Gonzalez citada por Bairros, Luiza “Lembrando Lélia Gonzalez” en “O livro
da Saude das Mulheres Negras”. Organizadoras: Jurema Werneck, Maisa Mendonéa
y Evelyn C. White. Editora Pallas/Criola, pp. 57. Rio de Janeiro, 2000.
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El poeta negro Aimé Césaire dice que “las dos maneras de perderse
son: por segregacion siendo encuadrado en la particularidad, o por
dilucién en el universal”. La utopia que hoy perseguimos consiste en
buscar un atajo entre una negritud reductora de la dimensién humana
y la universalidad occidental hegemoénica que anula a la diversidad.
Ser negro sin ser solamente negro, ser mujer sin ser solamente mujer,
ser mujer negra sin ser solamente mujer negra.

Lograr la igualdad de derechos es convertirse en un ser humano
pleno y lleno de posibilidades y oportunidades mas alla de su condi-
cion de raza y de género. Ese es el sentido final de esta lucha.
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:DONDE ESTA ANA MENDIETA? ESTETICAS
AFRO-DESCOLONIALES FEMINISTAS
Y POETICAS EROTICAS CARIBENAS
Y ANITILLANAS:!

Karina Bidaseca2
Dedicado a la memoria de Ana Mendieta

Para mi lo erdtico es una afirmacion de la fuerza
vital de las mujeres; de esa energia creativa y for-
talecida, cuyo conocimiento y uso estamos recla-
mando ahora en nuestro lenguaje, nuestra historia,
nuestra danza, nuestro amor,

nuestro trabajo y nuestras vidas.

Audre Lorde. Usos de lo erético. Erdtico como
Poder, 1974

1 Una versién anterior de este articulo fue publicada en el libro coordinado por
Karina Bidaseca Genealogias criticas de la colonialidad en América Latina, Africa, Ori-
ente (Buenos Aires: CLACSO-IDAES/UNSAM), 2016. ISBN: 978-987-722-157-2. 328
pégs. Disponible en: <http://biblioteca.clacso.edu.ar/clacso/sur-sur/20160210113648/
genealogias.pdf>. Conferencia inaugural del IT Congreso de Estudios Poscoloniales
y III Jornadas de Feminismo Poscolonial “Genealogias criticas de la colonialidad”,
Buenos Aires, 9 de diciembre de 2014. La Revista Internacional de Pensamiento
Politico, segundo monogréfico sobre “Feminismos periféricos, feminismos otros”
(Vol. 9). Universidad Pablo de Olavide y Universidad de Huelva publicaron el mismo
en mayo de 2015. Fue realizado en el marco del Proyecto CONICET “Violencias en
las mujeres subalternas. Representaciones de la desigualdad de género y la diferencia
en las politicas culturales” bajo mi direccién. Instituto de Altos Estudios Sociales
(IDAES), Universidad Nacional de San Martin. La autora agradece a Petra Barreras
del Rio las conversaciones sobre Ana Mendieta, asi como los materiales del catalogo
y registros que ella conservaba sobre su trabajo de curaduria en el Nuevo Museo de
Arte Contemporéaneo de Nueva York.

2 Pensadora feminista. Coordinadora del Programa Tricontinental Sur-Sur (CLAC-
SO) y de la Escuela Internacional de Posgrado “Mas all4 del decenio de los pueblos
afrodescendientes” (La Habana, 10 al 13 octubre 2017). Posdoctora por la Universi-
dad de Manizales-CINDE/PUC-SP/COLEF/CLACSO y FLACSO. Doctora en Ciencias
Sociales y Master en Investigacién en Cs. Sociales (Universidad de Buenos Aires).
Investigadora Independiente del Consejo Nacional de Ciencia y Tecnologias (CONI-
CET). Dirige el Programa “Poscolonialidad, estudios fronterizos y transfronterizos
en los Estudios Feministas”, Instituto de Altos Estudios Sociales, Universidad Na-
cional de San Martin y codirige el Programa UNIAFRO de Investigacion y extension
sobre afrodescendencias y culturas afrodiaspéricas (IDAES-UNSAM).
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I. DOBLEMENTE EXILIADA DEL MUNDO

Cuando la diapositiva con las Siluetas de Ana Mendieta se desple-
g6 en tamario real en la sala del Teatro Tapia, en la ciudad de San
Juan de Puerto Rico, no supuse que entre el publico se encontraba
Petra Barreras del Rio. Ni tampoco que Petra habia sido invitada
especialmente a curar la Retrospectiva de Ana Mendieta en el Nue-
vo Museo de Arte Contemporaneo de Nueva York en 1988, junto a
John Perrault.?

Conmovida, Petra se acercé al dia siguiente de mi presentacién
al Recinto Rio Piedras de la Universidad de Puerto Rico donde dic-
tdbamos el Seminario de la Red de Estudios y Politicas Culturales
del Consejo Latinoamericano de Ciencias Sociales (CLACSO). Con el
aliento quebrado, me confes6 que la fotografia de Ana Mendieta la
tomé por sorpresa, y se qued6 “paralizada”. Sinti6é que la artista que
“habia vuelto a la vida”. Nos abrazamos. Senti su emocién ain conte-
nida. Me hablé de su relacién con la artista y con su arte, de su intensa
y fugaz vida, de la injusticia de su intempestiva muerte.

Ana Mendieta fue una gran artista cubana doblemente exilada, por
la situacién politica en el escenario de la guerra fria y por su género/
raza. Escultora, pintora y videoartista fue arrancada de su Cuba natal
y desplazada a los Estados Unidos. Muri6 de forma tragica arrojada
desde el balcén de un edificio después de una rifia con su pareja, el
pintor minimalista Carl André, el 8 de septiembre de 1985.

Una latina en los Estados Unidos. Llegé alli con apenas doce afios
de edad, junto con su hermana Raquel, por medio del operativo Pe-
ter Pan organizado por la Iglesia catélica para “salvar a los nifios del
comunismo”. Su vida, de hecho, esta atravesada por las conflictivas
relaciones entre ambos paises.

Estudié en la Universidad de Towa el grado en pintura y se ma-
triculé en el programa de Arte de Medios Muiltiples y Video reciente-
mente fundado. Para 1972, Ana Mendieta deseaba que sus imagenes
“tuvieran poder, que fuesen mdgicas”.* Su propio cuerpo fue el medio
en que plasmoé esas representaciones efimeras. Su sentido estaba uni-
do a su interés por los origenes, por los ritos de los 7idriigos, por la
santeria, por las huellas corporales.

3 La muestra titulada Ana Mendieta: A retrospectiva, se extendié entre el 20 de
noviembre de 1987 y el 24 de enero de 1988.

4 Ana Mendieta, declaracion bilingiie, texto para la pared de exhibicion, 1981.
Documentos, herencia de la artista (1988: 41).

5 “Sociedad secreta masculina de la santeria, religion sincretista afrocubana, que
abarcé tradiciones espirituales de los yorubas en Africa y elementos del catolicismo”
(Barreras del Rio, 1988: 43)
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Transformoé los elementos que la naturaleza le proveia en “ofren-
das artisticas” (Barrera del Rio, 1988: 50). Flores, agua, rocas, granizo,
fuego, tierra, arboles, esqueletos, sangre, se convertian en metaforas
poéticas de valor espiritual. “Hacer esculturas-cuerpo es para mi, soste-
nia, la etapa final de un ritual”.°

En este ensayo, me detendré a reflexionar sobre la potencia ético-
politica que puede asumir el discurso critico de las ciencias sociales y hu-
manidades en relacién con el arte de las mujeres exiliadas cuyos cuerpos
soportan el peso histérico de las violencias que sellan con su ribrica inde-
leble la politica colonialista y racial en todas sus dimensiones.”

¢Cémo es posible pensar en el entremedio de las categorias de “lo
bello” y “lo efimero” el agenciamiento de las mujeres que, como Ana
Mendieta, son testigos de la experiencia traumatica? ¢Pueden nues-
tras disciplinas agrietar horizontes discursivos de justicia simbdlica?

Inspirandome en la estética que llamaré afro-descolonial de Men-
dieta, y en la poética erética del feminismo de Audre Lorde, me inte-
resa trabajar desde la posiciéon del “Tercer Feminismo” —que sobre-
vuela la dicotomia geopolitica imperialista Norte/Sur, cuestionando
las bases orientalistas de la “retérica salvacionista” (Bidaseca, 2010;
2012; 2014)- la tesis del “exilio” de las mujeres del mundo. En lo que
sigue, intento inscribir sus performances en la memoria de los afro-
feminismos caribefios, a partir de Edouard Glissant y su concepcién
de la poética de la Relacion, la huella y el cimarronaje.

II. AFRO-FEMINISMOS. LEGADOS DE EMANCIPACION
EN LAS LUCHAS DEL PRESENTE
Histéricamente, para las organizaciones lideradas por hombres ne-
gros, las voces del feminismo de mujeres tan importantes para los mo-
vimientos de desobediencia civil como para las comunidades negras,
significaba restar fuerzas al movimiento de liberacién. “¢Han olvida-
do que Harriet Tubman (1820-1913), una mujer esclava fugitiva, abo-
licionista, salvé a mas de 300 hombres de la esclavitud?”, se escribe
en “Una declaracion feminista negra. La Colectiva del Rio Combahee”
de abril de 1977.8

Mientras las satisfacciones de las demandas de género para las
mujeres negras, debian esperar a que la revoluciéon sucediese, la

6 Ana Mendieta, citado por Petra Barreras del Rio, 1988: 45.

7 Laprimera de las colonias humanas. Es significado como extensién del territorio
y la soberania (Segato, 2003), y, por ende, concebido como naturaleza.

8 Reproducida la gran antologia Esta puente mi espalda. Voces de mujeres tercer-
mundistas en los Estados Unidos (1988: 172) editada por Cherrie Moraga y Ana Casy-
illo.
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Declaracién feminista negra de la Colectiva Rio Combahee, nombrada
a si misma en honor a Tubman, fundé las bases del feminismo negro
en los Estados Unidos (Bidaseca, 2010).

La tradicién oral y de cuentos de abuelas, madres e hijas es fun-
damental en la construccion de las bases del afro-feminismo.

Asi, mencionamos a Sejourner Truth (nombre que ella adoptoé y
cuya traduccion es “Residente de la verdad”), nacida bajo la esclavitud
(Swartekill, Nueva York, 1797 - Battle Creek, Michigan, 26 de noviem-
bre de 1883)° huy6 con su hija y se convirtié en la primera mujer negra
en ganar un juicio contra un hombre blanco por la venta de uno de
sus hijos. Truth fue una de los 12 hijos nacidos de James y Elizabeth
Baumfree en la ciudad de Swartekill, Nueva York. Su padre, fue un
esclavo capturado en Ghana; su madre, era hija de esclavos de Guinea.
La familia Baumfree era propiedad del coronel Hardenbergh, y vivia
en la finca de Esopus, Nueva York. Conocida como “Belle”, con nueve
anos de edad, fue vendida en una subasta por $100 con un rebafio de
ovejas. Su nuevo duefio era un hombre llamado John Neely.!°

El estado de Nueva York comenzé a negociar la abolicién de la
esclavitud en 1799 y emancipé a todos los esclavos el 4 de julio de
1827. No obstante, John Dumont renuncié a emanciparla y, a finales
de 1826, ella se fugd hacia la libertad con su hija menor, Sophia. Su
otra hija y su hijo se quedaron atras. Truth se enter6 de que su hijo
Peter, de 5 afios de edad, habia sido vendido ilegalmente a un hombre
de Alabama. Llev6 el asunto ante los tribunales y finalmente consiguié
el regreso de Peter. El caso fue uno de los primeros en que una mujer
negra desafié con éxito a un hombre blanco en un tribunal de los Es-
tados Unidos.

El 1 de junio de 1843, Isabel Baumfree cambi6é su nombre por
Sojourner Truth, dedicando su vida al metodismo y a la abolicion de
la esclavitud.!! En 1850, sus memorias fueron publicadas bajo el titulo

9 La fecha de nacimiento real no fue registrada, como era tipico con los nifios
nacidos en la esclavitud. Pero los historiadores estiman que, probablemente, nacié
alrededor de 1797.

10 Ese territorio habia estado bajo control holandés, y tanto los Baumfrees como
los Hardenbaughs hablaban holandés en sus vidas cotidianas. Ella seria vendida dos
veces mas durante los dos afios siguientes, hasta finalmente llegando a residir en la
propiedad de John Dumont en West Park, Nueva York. Fue durante estos afios que
Sejourner aprendio a hablar inglés.

11 En 1844, se uni6 a la Asociaciéon de Northampton de Educacion e Industria en
Northampton, Massachusetts. Fundada por abolicionistas, la organizaciéon apoyo
una amplia agenda de reformas, incluyendo los derechos de las mujeres y el paci-
fismo. Alli, conocié a los abolicionistas Guillermo Lloyd Guarnicién, Frederick Dou-
glass y David Ruggles.
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“La narrativa de la verdad de Sojourner Truth: Una esclava del norte”.
Dict6 sus recuerdos a un amigo, Olive Gilbert, ya que no sabia leer ni
escribir, y William Lloyd Garrison escribié el prefacio del libro. Ese
mismo ano, Truth hablé en la primera Convencién Nacional de Dere-
chos de la Mujer, en Worcester, Massachusetts. Pronto empezoé a viajar
con el abolicionista George Thompson, hablando a grandes multitu-
des sobre temas de esclavitud y derechos humanos.!?

Su valiente discurso, Ain't I a Woman? (¢No soy yo una mujer?),
fue pronunciado en 1851 en la “Convencién de los derechos de la mu-
jer de Ohio”, en Akron, Ohio!3 y decia:

Bueno, nifios. Donde hay tanto jaleo tiene que haber algo fuera de balance.
Creo que con esa unién de negros del Sur y de mujeres del Norte, todos
ellos hablando de derechos, los hombres blancos estaran en un aprieto
bastante pronto. Pero ¢de qué estan hablando todos aqui?

Ese hombre de alli dice que las mujeres necesitan ayuda al subirse a los ca-
rruajes, al cruzar las zanjas y que deben tener el mejor sitio en todas partes.
iPero a mi nadie me ayuda con los carruajes, ni a pasar sobre los charcos,
ni me dejan un sitio mejor! ¢Y acaso no soy yo una mujer? Miradme! {Mi-
rad mi brazo! He arado y plantado y cosechado, y ningtiin hombre podia
superarme. ¢Y acaso no soy yo una mujer? (...) He tenido trece hijos, y los
vi vender a casi todos como esclavos, y cuando lloraba con el dolor de una
madre, jnadie, sino Jestis me escuchabal! ¢Y acaso no soy yo una mujer?

Ustedes hablan de esa cosa en la cabeza. (Cémo es que le dicen? {Eso es,
cielo! INTELECTO. ¢Qué tiene que ver eso con los derechos de las mujeres
o de los negros? Si mi copa no tiene espacio mas que para una pinta, y la
tuya para un cuarto de galén, ¢no es feo por tu parte no dejarme tener mi
pequena media medida llena?

12 Ver en <https://www.biography.com/people/sojourner-truth-9511284>.

13 La frase “¢No soy yo un hombre y un hermano?” habia sido utilizada por los
abolicionistas britanicos desde finales del siglo XVIII para desacreditar la inhumani-
dad de la esclavitud. Este lema masculino se convirtié en femenino en la década de
1820, por los abolicionistas britanicos. Luego, en 1830, el periédico abolicionista
estadounidense Genius of Universal Emancipation llevé una imagen de una esclava
preguntando “¢No soy yo una mujer y una hermana?”. Esta imagen fue reeditada
extensamente en la década de 1930, y grabada en una moneda o simbolo de cobre,
pero sin el signo de interrogacion, para darle a la pregunta una respuesta positiva. En
1833, la activista afroamericana Maria W. Stewart usé las palabras de este lema para
defender los derechos de las mujeres de todas las razas, aunque las mujeres blancas
eran oprimidas en un grado mucho menor que las mujeres negras. El historiador
Jean Fagan Yellin argumentd, en 1989, que este lema sirvié de inspiracién para So-
journer Truth, que era muy consciente de la gran diferencia en el nivel de opresion
de las mujeres blancas contra las negras. Truth afirmaba su identidad de género y su
raza al preguntar a la multitud: “¢No soy una mujer?”
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Entonces ese hombre pequefio de negro alla, él dice que las mujeres no
podemos tener tantos derechos como los hombres, jporque Cristo no era
una mujer! ¢De dénde viene tu Cristo? ¢De dénde viene tu Cristo? jDe Dios
y de una mujer! El hombre no ha tenido nada que ver con EL

Si la primera mujer que Dios hizo fue lo suficientemente fuerte para dar
vuelta al mundo sola, estas mujeres juntas deben ser capaces de darle la
vuelta al mundo en si mismo jy ponerlo del lado correcto para arriba de
nuevo! Y ahora que ellas piden hacerlo, {los hombres mejor las dejan!

Agradecida de que me hayan escuchado, y ahora la vieja Sojourner no tiene
nada mas que decir.

Sojourner Truth.

Truth alcanzo a ver la causa de la abolicién consumada, aunque no
la igualdad de las mujeres. De hecho, la enmienda constitucional que
prohibia la discriminacién por sufragio basada en el sexo no fue ra-
tificada sino hasta 1920, casi cuatro décadas después de su muerte.

Carlota'* fue presumiblemente traida desde Angola y esclavizada
en el ingenio Triunvirato, localizado en Matanzas, en la mitica Cuba,
ha roto sus cadenas y ella es el simbolo que elegimos para la Escuela
Internacional de Posgrado Mds alld del decenio de los pueblos afrodes-
cendientes (La Habana, 2017) como parte de las luchas feministas y
de las mujeres negras de nuestro continente. Carlota era una mujer
enamorada. Una mujer negra esclavizada que lider6 una de las mas
importantes sublevaciones de esclavos en 1843, para liberar a Fermi-
na, del ingenio Acana. Se dice que fue la mujer que ella amaba.

Su nombre fue elegido para la llamada “Operacién Carlota” que,
con una duracién de dieciséis afios y con mas de 400.000 cubanos
involucrados, fue la ofensiva latinoamericana mas grande realizada
en otro continente (Africa). Se realizé en Angola desde 1975, hasta la
retirada total de las tropas de Cuba en 1991.13

14 En su biografia, se sefiala que Carlota es de origen lucumi. Segiin Geoffroy de
Laforcade “las practicas religiosas sincréticas conocidas como Santeria se basan
principalmente en tradiciones yorubas llevadas a Cuba por esclavos africanos de la
actual Nigeria suroeste y el sur de Benin. En Cuba, estos esclavos fueron calificados
de Lucumi por sus duefios, una etnia inventada usada para categorizar no solo a los
Yorubas, sino también a Bariba, Igbo, Asante, Hausa y otros pueblos”.

15 Agostinho Neto lideré el Movimiento para la Liberacién de Angola (MPLA), y
acababa de llegar al poder tras la retirada portuguesa. Neto enfrentaba la amenaza
de las guerrillas de Holden Roberto —apoyado por Zaire- y de la Unién Nacional
para la Independencia Total de Angola (UNITA), de Jonas Savimbi, que actuaba con
el respaldo y la participaciéon de Sudéfrica. La amistad entre Neto y Castro tenia
sus raices en los contactos sostenidos en 1965 entre el lider africano y Ernesto Che
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En Cuba, en el cual la Revolucién mantuvo la deuda racial y de
género, el antecedente del afro-feminismo se encarné en muchas mu-
jeres negras que actuaron como Carlota en la colonia, en las planta-
ciones, desde los periédicos y en los tribunales.

En fecha tan temprana como 1888, dos afios después de la abolicién de la
esclavitud, las negras y mulatas, desde las paginas de Minerva fueron ca-
paces de articular un discurso completamente diferente al de las mujeres
blancas. Abordaron en sus textos temas tales como la reivindicacién de su
identidad y de su africania, la experiencia de la esclavitud, el orgullo racial
y la exhortacién a la superacién cultural. Ellas se expresaron con una clara
concepcién de género, raza y clase. Esto puede considerarse el antecedente
del afrofeminismo entre nosotras —surgido en la década de 1970 en los
Estados Unidos, Latinoamérica y el Caribe-. (Martiatu, citada por Ribera
Castillo y Terry, 2011: 3)

Carlota, Fermina y Mariana, junto a mujeres de la regién, como Sole-
dad en Guadalupe y Rebeca en Curazao, son las madres de los pueblos
en el Caribe.

II1. ESTETICAS AFRO-DESCOLONIALES Y POETICA EROTICA

Arte y feminismo poscolonial y descolonial se esculpen en un arco
que retne las demandas politicas del artivismo, los debates del pensa-
miento afro-feminista situado en el Caribe y Antillas, y las corpo-bio-
politicas de los/las artistas.

A lo largo de la historia del feminismo, el arte ha sido decisivo
para la inscripcién de lenguajes poéticos y politicos que desafian los
sentidos sedimentados. Utilizado como propaganda politica mas que
como campo de exploracién y catalizador de sinergias, y productivo
de nuevas ideas politicas.

Segin sefniala Helena Reckitt en su libro Arte y feminismo
(2005) entre finales de los afios sesenta y setenta, la responsabili-
dad de la violencia contra las mujeres giré su forma de abordaje,
pasando de la historia androcéntrica al campo de la obra publica
y colectiva de las propias mujeres. Las protestas se dirigian a las
violencias que representaban el sexismo y racismo en el interior de
las galerias de arte del mainstream de los paises del norte, en las
cuales el considerado arte minorizado de las mujeres fue desecha-
do. En ese contexto, surgieron distintos movimientos feministas

Guevara, poco antes de que el argentino encabezara una columna cubana de apoyo a
las guerrillas lumumbistas en el ex Congo Belga. Ver <http://www.elespectador.com/
noticias/elmundo/operacion-carlota-mayor-campana-militar-de-fidel-castro-articu-
10-667626>.
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de artistas en Estados Unidos entre los cuales se destacaron: Wo-
men Art Revolution y Guerrilleras Girls.

La galeria cooperativa de artistas feministas de color, en Nue-
va York, llamada AIR -fundada en 1971 por la feminista afroa-
mericana Howardena Pindell- tuvo como finalidad enfrentar el
racismo contra las mujeres no blancas. En 1980, Pindell alent6 a
organizar una importante exposicion de la muestra titulada Dia-
lécticas del aislamiento: una exhibicion de artistas del Tercer Mundo
de los Estados Unidos. En la introduccién al catdlogo de la mues-
tra, la escultora, pintora y videoartista cubana exiliada, Ana Men-
dieta, surge como simbolo del escenario de la guerra fria entre
Estados Unidos, Rusia y Cuba. La racializacién de su cuerpo de
color latino, ingresando al mundo de la supremacia cultural blan-
ca, fue decisiva en su posicionamiento. Re- cogié ese malestar con
esta expresion: “el movimiento norteamericano es basicamente un
movimiento de clase media blanca”.

Seguin Rackitt (2005: 11) desde mediados de los afios setenta has-
ta finales de los ochenta, muchas artistas, influidas por el postestruc-
turalismo y el psicoanalisis, repudiaron ciertos aspectos del primer
arte feminista sobre la celebraciéon de la feminidad innata, el aisla-
miento a esferas biolégicas y culturales, entre otras. En medio del
clima conservador de los Estados Unidos y de la era Tatcher en Gran
Bretana, fueron inspiradas por el libro “Nacida de mujer” de la poetisa
lesbiana Adrienne Rich (1976) y por la afro-americana Audre Lorde,
quien publicé un articulo titulado Usos de lo erdtico (1978). Las artis-
tas mas jovenes se interesaron por sus predecesoras de los afios sesen-
ta y setenta, reabriendo el debate sobre el esencialismo, la naturaleza
y la represion del cuerpo.

El arte de Mendieta exploré su interés en la politica sexual y co-
lonialista. En 1980, afio en que regresa por primera vez a Cuba luego
de su exilio, organizé la muestra Dialéctica del aislamiento: una exhi-
bicion de las artistas tercermundistas de Estados Unidos en la galeria
AIR, primera galeria cooperativa de artistas feministas. En la intro-
duccién al catdlogo, escribié cémo encontré eco en los objetivos del
movimiento de naciones no-alineadas “para terminar con el colonia-
lismo, el racismo y la explotacién” (1987: 47). Alli mismo, dejé senta-
da su critica al feminismo liberal y blanco:

A mediados y fines del setenta, a medida que las mujeres de Estados Uni-
dos se politizaban y se unian al Movimiento Feminista con el propdsito de
terminar con el dominio y la explotacién de la cultura masculina blanca, se
olvidaron de nosotras. El Movimiento Norteamericano, como se presenta,
es basicamente un movimiento de la clase media blanca. (1987: 23)
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Esta posicién emerge en el contexto de las luchas de las “mujeres ter-
cermundistas” de color, que intervinieron el imaginario simbdlico de
esas mujeres otras del feminismo blanco. Cuestionarian, asi, al femi-
nismo hegemoénico que ignoraba las diversas divisiones raciales, de
clase, nacionales, etc. al interior de la categoria homogénea “mujer”.

Es el contexto de publicaciéon de una antologia de gran valor, por
su espiritu poético radical: Esta puente, mi espalda. Voces de mujeres
tercermundistas en los Estados Unidos (1988) editado por las feminis-
tas chicanas Cherrie Moraga, Gloria Anzaldiia y Norma Alarcén.'®

Alli, surge el concepto de “mujeres de color” que identifica a las
mujeres de ascendencia asiatica, latinoamericana, indigena norteame-
ricana y africana, los grupos mas numerosos de gente de color en los
Estados Unidos. Reunia a muchas de las integrantes del movimiento
por los derechos civiles y habian participado en las luchas nacionalis-
tas contra el colonialismo del “Tercer Mundo”.

El Movimiento de mujeres feministas negras (entre cuyas repre-
sentantes destacadas se encuentran Audre Lorde, Angela Davis, bell
hooks, Pat Parker, Barbara Christian), denuncia el racismo y elitismo
del feminismo blanco de la segunda ola y la ausencia de tratamiento
del clasismo, sexismo y racismo como experiencias superpuestas.

Las mujeres negras debian luchar contra los clichés que las ubi-
caban en distintas situaciones fijadas y estereotipadas —la nifiera, la
puta, la jota (Declaracion Rio Combahee)-, en los que se intersecta-
ban simultaneamente la politica de raza, sexual y clasista. La politica
antirracista y antisexista que las uni6é al comienzo, luego se conju-
g6 con el heterosexismo y la explotacién econémica del capitalismo,
cuando estaban mas maduras la concientizacién de su subalternidad
(Bidaseca, 2010). En base, claro, a una politica de identidad. Si de algo
eran conscientes, era que, desde su posicién como mujeres negras —
quienes “ostentan” el estatus social més bajo que cualquier otro grupo
social por su triple opresion sexista, racista y clasista sin “otro” insti-
tucionalizado al que puedan discriminar, explotar, u oprimir (hooks,

16 Basado en El poema de la puente de la poeta afroamericana Kate Rushin, del cual
cito su comienzo:

Estoy harta,

Enferma de ver y tocar

Ambos lados de las cosas

Enferma de ser la condenada puente de todos.

Nadie

Se puede hablar
Sin mi

¢No es cierto?
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2004: 49)-, la posicion del varén negro, quedaria igualada a la de las muje-
res blancas, en tanto ambos pueden, como explica la autora, actuar como
oprimidos y opresores: “el sexismo de los hombres negros ha socavado
las luchas por erradicar el racismo del mismo modo que el racismo de
las mujeres blancas ha socavado las luchas feministas” (hooks, 2004: 49).

Muchas de ellas, como mujeres negras —feministas y no feminis-
tas—, han vivido la opresién sexual en sus relaciones cotidianas:

Como nifias nos fijamos que éramos distintas de los muchachos y que nos
trataban distinto. Por ejemplo, al mismo tiempo que nos hacian callar para
que nos viéramos como “damas” y para hacernos mas admisibles en los
ojos de la gente blanca. Mientras que creciamos nos dimos cuenta de la
amenaza de abuso fisico y sexual de parte de los hombres. A pesar de todo,
no tenfamos ninguna manera de conceptualizar lo que era tan obvio para
nosotras, que sabiamos lo que en realidad sucedia. (2004, 174)

La politica sexista de los varones blancos, implicé que “se tiende a equi-
parar la pornografia con el erotismo, dos usos de lo sexual diametral-
mente opuestos”. Como consecuencia de esta equiparacién se ha pues-
to de moda separar lo espiritual (lo psiquico y emocional) de lo politico,
viéndolos como aspectos contradictorios o antitéticos, “¢un revolucio-
nario que es poeta? (Un traficante de armas mistico? Eso no tiene ni
pies ni cabeza”. De la misma forma, hemos tratado de separar lo espi-
ritual de lo erético vy, asi, hemos reducido lo espiritual a un mundo de
afectos insipidos, al mundo del asceta que aspira a no sentir nada. Pero
nada podria estar més lejos de la verdad. Porque la postura del asceta
consiste en llevar el miedo y la inmovilidad a sus extremos. La obsesién
que lo domina es la més severa abstinencia. Y no es una postura que se
base en la autodisciplina, sino en la abnegacién (Lorde, 1978).

Cuando la liberacién femenina comenzaba a resquebrajar ese or-
den, trayendo otras voces y transformaciones, el mainstream artistico
del minimalismo es cercana a esa posicién del asceta dominando la
escena del arte mundial. Sus referentes eran hombres blancos imbui-
dos en la cultura patriarcal, el manto que cubria las injusticias que
Ana Mendieta enfrento.

IV. APATRIDAS
Tenia miedo de ir (a Cuba) porque pensé
que habia vivido toda mi vida con esta
obsesion en mi mente: ;qué pasaria si descubro
que no tiene nada que ver conmigo?
Ana Mendieta'”

17 Citado en Gerardo Mosquera (1981).
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Hannah Arendt, exiliada del horror del nazismo, ha dedicado gran
parte de su obra a la comprensién por la cual nos reconciliamos con
el mundo, al que ingresamos como “extranjeros”: “el resultado de la
comprensién es el sentido, el sentido que nosotros mismos origina-
mos en el proceso de nuestra vida, en tanto tratamos de reconciliarnos
con lo que hacemos y padecemos”.

La asociacién entre “comprensién y politica”, y la “reconcilia-
cién” —que es inherente a la comprensién-, remiten a la complejidad
resultante de la desesperacion que introduce el totalitarismo —obra de
los hombres—-, y que ha dado lugar al equivoco popular segtin el cual
tout comprendre cest tout pardonner (Arendt, 1995: 29). De su “terrible
originalidad”, de sus acciones que “rompen nuestras tradiciones”, que
han “pulverizado literalmente nuestras categorias de pensamiento po-
litico y nuestros criterios de juicio moral”, se juega la (im)posibilidad
de aceptar la irreversibilidad y la imprevisibilidad de la accién huma-
na, y luego, “la reconciliacién con lo que inevitablemente existe”.

Los hombres, aunque han de morir, han nacido para comenzar
algo nuevo, porque él (el hombre) es el comienzo mismo. Y “él” que
vive en el “intervalo entre el pasado y el futuro” (Arendt, 1995: 83), su
ser en el mundo es necesario para librar la batalla entre las fuerzas del
pasado (que lo empujan hacia delante) y las del futuro (que lo tiran
hacia atras). En palabras de Arendt:

el tiempo no es un continuum, un fluir en una interrumpida sucesion; el

“z

tiempo se fractura en el medio, en el punto donde “é1” esté: y “su” posicién
no es el presente tal y como normalmente lo entendemos, sino mas bien
una brecha en el tiempo cuya existencia se mantiene gracias a “su” cons-
tante luchar, y a “su” resistir contra el pasado y el futuro. (1995: 83)

(El) Siempre suefia que en un momento de descuido -y esto, debe admi-
tirse, requeriria una noche impensablemente oscura-, puede evadirse del
frente de batalla y ser elevado, gracias a su experiencia de lucha, por enci-
ma de los combatientes como arbitro. (Kafka, citado por Arendt, 1995: 80)

La accién humana carece de autor, dice Arendt. Su sentido solo podra
ser comprendido desde el futuro, en la narracion del espectador que
construira esa historia.

“¢Coémo entender a esa misteriosa huésped, que en un gesto des-
enfadadamente autobiografico, place nominarse en la extranjeria, en
el umbral de la fria casa de la historia?”, escribe aquella autora femi-
nista olvidada, la chilena Julieta Kirkwood (1986: 14).

Uno de los intelectuales mas ltcidos de nuestra contemporanei-
dad, Edward Said, nos dejo fuertes inspiraciones para profundizar en
la memoria y el exilio de los pueblos. Refiere al exilio como “uno de
los maés tristes destinos. Antes de la era moderna el destierro era un
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castigo particularmente terrible, [...] lo convertia a uno en una espe-
cie de paria permanente, siempre fuera de su hogar” (la traduccién
es nuestra). Lo que llamamos “el exilio de la palabra” es otra de las
perplejidades que interpela a los estudios poscoloniales. Y se vuelve
fundamental para una politica de la memoria, fundamental para una
agenda feminista del Sur que enfrente el giro conservador del feminis-
mo del Norte.

El exilio es algo curiosamente cautivador sobre lo que pensar, pero
terrible de experimentar. Es la grieta imposible de cicatrizar impuesta
entre un ser humano y su lugar natal, entre el yo y su verdadero hogar:
nunca se puede superar la esencial tristeza. Y aunque es cierto que
la literatura y la historia contienen episodios heroicos, romanticos,
gloriosos e incluso triunfantes de la vida de un exiliado, todos ellos no
son mas que refuerzos encaminados a vencer el agobiante pesar del
extrafiamiento. Los logros del exiliado estan minados siempre por la
pérdida de algo que ha quedado atras para siempre (Said, 2005: 179).

V. NUEVAS “CARTOGRAFIAS DESEANTES”:
EL CUERPO COMO ARCHIVO VIVO Y MEMORIA

He estado conduciendo un didlogo entre el paisaje y el cuerpo femenino
(basado en mi propia silueta). Creo que esto ha sido resultado directo de
haber sido arrancada de mi tierra natal (Cuba) durante mi adolescencia.
Estoy abrumada por el sentimiento de haber sido arrojada del vientre (la
naturaleza). Mi arte es la forma que restablezco los lazos que me unen
al universo. Es un regreso a la fuente materna. A través de mis escultu-
ras de tierra/cuerpo me hago una sola con la tierra. Me convierto en una
extension de la naturaleza y la naturaleza se convierte en una extension
de mi cuerpo. Este acto obsesivo de afirmar mis lazos con la tierra es en
realidad una reactivacion de creencias primigenias [...] (en) una fuerza
femenina omnipresente, la imagen posterior de estar encerrada en el titero;
es una manifestacién de mi sed de ser. Ana Mendieta, 1981. Declaraciéon
sin publicar. (1988: 17)

El tema de la memoria y el arte es central en esta cartografia de los
feminismos descoloniales (Bidaseca, 2014). No solo desde la perspec-
tiva nomadica que Rosi Braidotti senala como central en la conciencia
critica de los conocimientos subyugados, o de la tarea del cartégrafo
deseante que indica Perlongher (2008: 65/6): “no es capturar el fin de
fijar, a osificarse, congelar lo que él explora, méas bien intenta intensi-
ficar los mismos flujos de vida que le envuelven, la creacion de territo-
rios, como él los cruza”. El mapa resultante, lejos de limitar la misma
a las dimensiones fisicas, geograficas o espaciales (incluso cuando
las relaciones, a veces miticas, remiten de suyo como la “socialidad”
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Maffesoliana: una tierra, a un lugar, que los nutre), debe ser un mapa
de los efectos de superficie (no siendo la profundidad, con Foucault,
mads que un pliegue y arruga de la superficie) o, como la creada por
Janice Caiafa con los punks de Rio de Janeiro, “una cartografia de
ejercicios concretos”. Una carta de navegacion, si se quiere, un kayak
inestable en la turbulencia del torrente a través de las vicisitudes de
las peregrinaciones némadas, los avatares de los impulsos de vuelo,
los (cortos) circuitos desmelenados. Un mapa que condensa desde la
antropologia como Silveira Jr. “no seria una mera copia de un fené-
meno, sino mas bien el registro de su funcionamiento como una prac-
tica dentro de su propio movimiento”. La copia como una forma de
arborescencia, del “la raiz del arbol [...] a su vez, una operacién rizo-
matica, funciona como un proceso inmanente que invierte el modelo
boca abajo”. Reproducir (de acuerdo con un modelo) versus seguir
complicando, espirales en su circunvolucién, los caminos de vuelo
de acuerdo con la méaxima de Deleuze: “en una sociedad todo huye”,
sino también en la memoria como un cuerpo rebelde (Bidaseca y
Sierra, 2014: 7).

El pensamiento archipielar que Glissant derivé en su bellisimo
Tratado de todo-mundo y que “encaja bien con la estampa de nuestros
mundos”, puede orientar su bisqueda. Le toma prestadas la ambigiie-
dad, la fragilidad, la derivacién. Admite la practica del desvio, que no
es ni huida ni renuncia. Reconoce el alcance de las imaginerias de la
Huella y las ratifica. ¢Acaso es renunciar a gobernarnos? No, es sin-
tonizar con esa parte del mundo que, precisamente, se ha extendido
en archipiélagos, esas a modo de diversidades en la extensién, que, no
obstante, aproximan orillas y desposan horizontes. Nos damos cuen-
ta de qué lastre continental y agobiante, y que llevibamos a cuestas,
habia en esos suntuosos conceptos del sistema que hasta hoy han em-
punado las riendas de la Historia de las humanidades y han dejado
de ser adecuadas para nuestros desperdigamientos, nuestras historias
y nuestros no menos suntuosos derroteros errabundos. La idea del
archipiélago, de los archipiélagos, nos franquea esos mares. (Glissant
2006, 33)

Solia decir su maestro Hans Breder, que su “trabajo exploté fuera
del lienzo” (1987: 42). Su obra trabajé el devenir en animal exploran-
do las dimensiones de otras vidas.

Durante un performance al aire libre en Old Man’s Creek (Iowa) Ana se
estregé sangre y rodé por una cama de plumas blancas que le cubrieron el
cuerpo cuando se levanté. Este acto sugeria su transformacion en el gallo
blanco cuyo sacrificio es uno de los ritos preparatorios de los fafigos, que
abarca tradiciones espirituales de los yorubas en Africa y elementos del
catolicismo. (1987: 42)
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“Hacer esculturas-cuerpo es para mi, sostenia, la etapa final de un
ritual”."8

Las influencias de africanas y del animismo fueron decisivas en
su pensamiento. Descriptas como la de una

costumbre africana que me parece [...] analoga a mi trabajo [...] Los hom-
bres de Kimberly iban fuera de sus villas a buscar novias. Cuando un hom-
bre trae a casa a su nueva esposa, la mujer viene con un saco de tierra de su
lugar natal y cada noche come un poco de ella. La tierra la ayuda a hacer la
transicion entre el lugar de origen y su nueva casa. (1987: 46)

VI. LO BELLO
“Comencé inmediatamente a usar sangre, creo
que fue porque pienso que es algo muy poderoso

y mdgico. No lo veo como una fuerza negativa”
(1987:42)

La lectura sesgada de su propia muerte como anticipo de su serie Si-
lueta (1973-1980) donde represent6 las siluetas femeninas en la natu-
raleza —en barro, arena y hierba- con materiales naturales como hojas
y ramas incluyendo sangre, imprimiéndolo en su cuerpo o pintando
su silueta en el mar, o sobre el césped expresan la relaciéon depreda-
toria fisica y espiritual con la Tierra. A través de esas intervenciones
Ana Mendieta iba creando un nuevo género artistico, al que nombré
esculturas earth-body.

Trabaj6 con la cultura afrocubana y amerindia. Incluyé en esta serie
escenas de sacrificios rituales de animales, trabajos con sangre, como
en las Esculturas rupestres Guacar (Nuestra menstruacion) (1981), Itiba
Cahubaba (Old Mother Blood) Madre Vieja ensangrentada (1981), talla-
das de regreso a su tierra natal, la Cueva del Aguila, Escaleras de Jaru-
co, La Habana, Cuba, o Body Tracks (Rastros corporales, 1982).

La primera vez que Mendieta utilizé la sangre para hacer arte fue
en 1972, cuando creé la obra sin titulo conocida como La muerte de
un pollo, donde su cuerpo desnudo estaba frente a una pared blanca
que sostiene un pollo recién decapitado por sus piernas, con sangre
salpicada en su cuerpo desnudo.

Rape Scene fue presentado en 1973. La actuacién, que tenia un
caracter mas teatral que las obras anteriores del artista, se baso en el
caso real de un estudiante de enfermeria en la Universidad de Towa
que habia sido violada. Impresionada por la brutal violacién y asesi-
nato de Sara Ann Otten, Ana se cubri6 de sangre y ella misma atada a

18 Ana Mendieta, citado por Petra Barreras del Rio (1988: 45).
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una mesa en 1973, invit6 a personas cercanas a dar testimonio. Esta
performance fue presentado a un grupo de amigos invitados a cenar
en su apartamento en el campus de Towa. A su llegada, la puerta del
apartamento estaba esperando, medio abierta, para permitir una vi-
sion interior en el cuerpo de la propagaciéon de Mendieta en una mesa,
con las manos y los pies atados, desnudos de cintura para abajo y con
las piernas ensangrentadas.

La sangre como fluido de “lo femenino”, vinculado a la suciedad
y la impureza en gran parte de las culturas, convocé desde siempre
su adhesién al movimiento feminista. Intrinsecamente ligado al mo-
vimiento “antigaleria” y “antiobjeto” (Perrault, en 1987: 17) que se di-
fundian en el mundo del arte de entonces, su obra ensuciaba las gale-
rias. Despolitizada por la critica de arte hegemonizada por la limpieza
higiénica del arte conceptual (Giunta, 2012).

VII. LO EFIMERO: CONFIGURACIONES DE EMANCIPACION

“Doénde esta Ana Mendieta?” (Where is Ana Mendieta?), fue la expre-
sién que convocd a una manifestacion de mujeres pertenecientes a la
Women's Action Coalition (WAC) y al colectivo de las Guerrilla Girls
frente al Museo Guggenheim, que en la inauguracién de la obra de
Carl Andre, se lefan pancartas que decian: “Carl Andre esta en el Gu-
ggenheim. ¢(Dénde estd Ana Mendieta?”. Pregunta retérica que denun-
ciaba la escasa presencia de mujeres en los museos y centros de arte.
“¢Dénde esta Ana Mendieta?”. Porque fue hallada muerta.

El tnico testigo del suceso, su marido, declaré durante el juicio
que ella salt6é desde una ventana durante una acalorada discusién. La
familia, los amigos y el entorno mas cercano de Mendieta conside-
raron a Andre culpable del crimen. Pero en febrero de 1988, tras dos
anos de juicio y ante la falta de pruebas, Andre fue absuelto.

Las diasporas formadas en las politicas de la memoria de historias
de colonialismos, imperialismos y esclavitud fundarian la conciencia
de las luchas de las feministas negras. “Lo negro” del feminismo ne-
gro expandiria asi, la riqueza de experiencias de todas las mujeres de
color. El reto del feminismo como movimiento emancipador consiste
para Sueli Carneiro (2001), en “ennegrecerse”, aunque sin perder la
dimensién emancipadora de las otras mujeres de color.

Solo en poética de la relacion puede apreciarse la huella que el
poeta antillano nos transmite:

Las lenguas criollas, son huellas abiertas en el charco del Caribe o del océa-
no Indico. La musica de jazz es una huella reconstruida que ha recorrido el
mundo. Y también todas las musicas de ese mismo Caribe o de las Améri-
cas. Cuando los deportados cimarronearon por los bosques, yéndose de la
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Plantacién, las huellas que fueron siguiendo no implicaron ni abandono de si
mismo ni desesperacion, aunque tampoco orgullo o henchimiento de la perso-
na [...]la huella no tiene apariencia de senda inconclusa [...] La nocién de hue-
lla permite ir mas alla de los estrechamientos del sistema. (Glissant 2006, 23)

Como una huella en la cual la sospecha de su humanidad se hace car-
ne en nuestras vidas, Mendieta regres6 a su cuna, la Cuba mitica a
buscar a su nodriza negra. Como Mammy Barr, la nodriza negra de
Faulkner!?, que Glissant fue a buscar en su viaje a Mississippi, en el
cementerio de ricos, la zona reservada a la “gente de color” donde
dicen que esta enterrada.

Nos ofrecié6 su cuerpo, como un don, para que pudiésemos mirar-
nos en él, y a través de él conjurar nuestros miedos, fantasias, jmas-
caras blancas! Convencida que la cultura capitalista podia acabar la
conectividad espiritual con la tierra, dejé sus huellas corporales en
Oaxaca, México, Cuba, Iowa, Nueva York. Sus tltimas obras de tallas
o grabados en piedras caliza fueron realizadas en Cuba en la Serie
titulada Esculturas rupestres.

Su cuerpo impregnado del paisaje del Caribe, su poética de lo
diverso, su “estar siendo” en esa gran frontera imperial disputando
el mar y reclamando su “derecho a la opacidad”, la opacidad de las
existencias frente a la transparencia del ser.

Que la idea de huella se adhiera, por oposicién, a la idea de sistema, igual
que una errancia que orienta. Sabemos que es la huella, lo que a todo nos
coloca, vengamos de donde vengamos en Relacion. Ahora bien, la huella
la vivimos algunos de nosotros, alla. Tan lejos, tan cerca, aqui-all4, en la
cara oculta de la tierra, como uno de los lugares de la supervivencia. Por
ejemplo, los descendientes de los africanos a quienes deportaron, esclavos
a ese sitio que no tardaron en llama Nuevo Mundo, no tuvieron las mas
veces sino esto a lo que recurrir. (Glissant, 2006, 22)

La artista que document6 su arte en soportes visuales, videos y foto-
grafias, y abrié su cuerpo racializado como archivo vivo de la memo-
ria para poder leer en €l las escrituras del guion de los imperialismos
algo y espaiiol y luego, en la continuidad de la guerra fria.

19 Para Glissant Faulkner es un escritor que, habiendo nacido en los Estados Uni-
dos, lleva consigo la presencia de lo afroamericano en la ciudad natal del escritor.
Su relacion con la plantaciéon como modelo econémico, lo hace mas un escritor car-
ibefio que del pais del Norte. “Nuestro viaje a Louisiana [...] Sabemos que Louisi-
ana y el Caribe se asemejan en muchos sentidos, pero sobre todo en Las Antillas: el
sistema de plantaciones, la emotiva persistencia de las lenguas criollas, el trasfondo
de la lengua francesa y lo més perentorio, y comun a todos los paises esclavistas, el
sufrimiento y el “cimarroneo” de los negros” (1996: 37).
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Tal anuncia Glissant en Faulkner, Mississipi, publicada en 1996,
sus performances constituyen el “pensamiento-mundo”. Carlota y
Mendieta, dos mujeres valientes al borde de las castas raciales y de
género, viviendo en diferentes temporalidades en la poética de la Re-
lacién, a partir de la huella de esa huella, nos permiten recuperar su
trama e historia a pesar de y en sus ausencias.

Sus poéticas-politicas eréticas edifican la puente entre la espiri-
tualidad vy lo politico. “Pues el puente que conecta lo espiritual y lo
politico es precisamente lo erético, lo sensual, aquellas expresiones
fisicas, emocionales y psicolégicas de lo mas profundo, poderoso y
rico de nuestro interior, aquello que compartimos: la pasion del amor
en su sentido mds profundo” (Lorde, 1978).
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AFRODESCENDIENTES






A LA NACION DE LA MUJER NEGRA

Ashanti Dinah Orozco Herrera!

Te voy a hacer un poema donde tt seas el Sol de Uganda
uno que suene como un Merecumbé Burundji,

una rapsodia lingala que descifre la redencién en tu piel,
en el que se mezcle el café con las lunas de Tanzania.

Un poema Malawi con versos como espigas de mijo,
uno donde se arrodille Don Quijote de La Mancha
(con su armadura desnuda de otras ambiciones)

a suplicar tu mirada Al Magrebi...

Un poema que se estremezca de latidos bambara
del mas especial melao candomblero

donde tu sonrisa de azicar erupcione como volcan
y un leén wolof se derrita de deleite en tu paladar.

Un poema yoruba invisible para la muerte
lacido para la vida,

orgulloso como Kunta Kinte

Certero como Shaka Zulu

1 Poeta Afro-Caribefia nacida en Barranquilla, Colombia.
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pretencioso como el templo de Nefertiti
Profundo como una guerrera Ashanti
que se reencuentra con su propio ser.

Un poema del Alto Congo

que se vista con las trenzas de Bob Marley,

un poema envuelto en una rueda de turbantes Tuaregs
sediento como mis manos

abisinio como mis ojos.

Un poema-uterino como tu vientre de noche ewé,

una obra de ingenieria que admiren los orfebres dinkas
Ligero como una mariposa haussa

majestuoso como un pavo real que camina por el viento
con sus plumas de Zambeze carmesi.

Te voy a hacer un poema sin méas sudor de incertidumbre
neéfito...recién parido de la raices del Baobab.

Lo forraré con tu piel de balsamo negro azande,

se asemejara a tu mirada Malinké,

reproducira la cadencia de tus circulos de conga,
respirara el mismo aliento de tu alud de emociones

para que pueda, este poema, tu poema

parecerse a la Nacion de la Mujer Negra.
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CARTOGRAFIAS DEL CAMPO POLITICO
AFRODESCENDIENTE EN AMERICA LATINA
Y EL CARIBE

Agustin La6-Montes!

En este capitulo trataré de delinear, con amplios trazos, algunos te-
mas histéricos, analiticos y politicos claves para mapear el terreno de
la politica afrolatinoamericana en sus propias dimensiones y como
elemento de un campo maés general de politica social, cultural y ra-
cial. Trabajaremos el concepto de campo politico para conceptualizar
el espacio de relaciones de poder con sus actores, luchas, discursos,
practicas, perspectivas y proyectos, todos en contienda y articula-
dos por denominadores comunes de corte identitario —en este caso
la identidad afrodescendiente o la negritud-, alrededor de disputas
sobre agenda, metodologias de accidn, cultura politica y proyecto his-
térico, por ejemplo las implicaciones practicas de las luchas contra el
racismo y por la equidad racial.?

El concepto de campo politico afrodescendiente lo hemos veni-
do utilizando para conceptualizar los escenarios y espacios politi-
cos constituidos por las articulaciones nacionales y transnacionales/

1 Universidad de Massachusetts.

2 Utilizamos el concepto de “campo politico” de manera similar pero no exac-
tamente igual a las del socidlogo francés Pierre Bourdieu y del filésofo argentino
Enrique Dussel. Ver Bourdieu, P. 2000 El campo politico (Madrid: Editorial Plural) y
Dussel, E. 2006 20 Tesis sobre Politica (México DF: Siglo XXI).
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translocales de las esferas publicas negras.? El postular la existencia
de un campo politico afrodescendiente es reconocer la existencia de
una comunidad politica heterogénea, donde se debaten diversidad de
perspectivas politicas e ideoldgicas, hay intereses y proyectos en con-
flicto, pluralidad de repertorios de accién, y distintas definiciones de
los significados e implicaciones de la identidad afrodescendiente, de
la politica antirracista y del poder negro. El reconocer este océano de
diferencias, no niega la existencia e importancia de estos campos poli-
ticos del Mundo Afro, entendido como una constelacién histérica que
ha adquirido configuraciones distintas en tiempo y espacio, desde los
congresos panafricanos hasta las redes de movimiento social negro en
América Latina y el Caribe, cuya trayectoria sera la tematica de gran
parte de este capitulo. La categoria de campo politico afroamerica-
no y afrolatinoaméricano, articulada en el terreno de la didspora, ira
adquiriendo mas concrecién y claridad, a medida que vayamos rela-
tando las historias y presentando el material empirico que componen
este capitulo.

Entendemos que los movimientos sociales son campos de accién
y comunicacion que, como tales, constituyen una constelacién de
acciones colectivas (formales e informales), protagonizadas por un
conjunto diverso de actores (individuales y colectivos) con autono-
mia relativa del sistema politico (Estado y partidos), que hacen rei-
vindicaciones y propuestas de cambio, tienen un carécter sostenido y
efectos pertinentes para transgredir y desafiar el orden establecido.
Aqui el enfoque principal son los movimientos afrolatinoamericanos
en el presente,’ pero el andlisis estarda enmarcado en una perspectiva

3 Las esferas publicas negras entendidas como espacios nacionales y transnacion-
ales de expresién cultural, organizacién politica y constitucién identitaria, han sido
motivo de mucha discusion y debate. Ver especialmente Hanchard, M. 2006 Party/
Politics: Horizons in Black Political Thought (Oxford: Oxford University). El concepto
de campo politico en referencia a los espacios politicos Afrodescendientes o negros
también ha sido trabajado por Adriana Espinoza, Agustin La6-Montes, Tianna Pas-
chel, y Carlos Valderrama.

4  Esta definiciéon de movimiento social esta inspirada por la analitica de mov-
imientos sociales de Sonia Alvarez, quien los define como campos discursivos de ac-
cién y como ensamblajes. En este momento, trabajamos en otra monografia enfocada
en las implicaciones de nuestras investigaciones del campo politico afroamericano
para la teoria politica, donde uno de los temas principales es el andlisis de los mov-
imientos sociales. Para una excelente critica, en clave descolonial, de las teorias de
los movimientos sociales, tanto en los Estados Unidos como en Europa, ver Florez
Florez, J. 2010 Lecturas Emergentes: Decolonialidad y Subjetividad en la Teoria de los
Movimientos Sociales (Bogota: Pontificia Universidad Javeriana).

5 En este escrito usamos los términos afrolatinoamericano y afrolatino como
intercambiables por razones de estilo y economia narrativa, aunque bien podrian
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histérico-mundial como hemos demostrado en otros trabajos, en los
cuales planteamos cuatro momentos de efervescencia del activismo
negro en el mundo a partir de la revolucién haitiana en el largo si-
glo XIX. Por ende, el actual auge de los movimientos negros o afro-
descendientes en Latinoamérica debe explicarse a partir de sus bases
histoéricas y en relacién con coordenadas claves nacionales, regionales
y globales, como el neoliberalismo y el nuevo imperialismo estadou-
nidense. La relacién entre pasado y presente, junto con un anélisis
multiescalar son base la metodolégica de este mapeo de las politicas
negras en América Latina y el Caribe.

El analisis se concentrard principalmente en los movimientos
sociales afroamericanos, porque los entiende como actores centrales
que histéricamente han sido fuerzas antisistémicas claves en los esce-
narios de poder modernos. Esto implica un analisis de la modernidad
en el que la agencia histérica negra es protagonista y parte fundamen-
tal, a contrapunto del sentido comun eurocéntrico, occidentalista y
racista, segun el cual las afromodernidades son derivativas, secunda-
rias o completamente ajenas a lo moderno. Los movimientos sociales
en general, y los movimientos negros en particular, han sido gesto-
res de modernidad y agentes de modernizacién, en la medida en que
han forjado formas democréaticas, modos de ciudadania, creaciones
estéticas y conocimiento critico que constituyen, al decir de Gilroy,
contraculturas de la modernidad. En esa clave, los movimientos ne-
gros, como parteras de las afromodernidades, facilitan el dar a luz
modernidades alternas. A contrapunto, el papel de los movimientos
sociales como profetas de futuro,® y de los movimientos afrodescen-
dientes como portadores y constructores de afroepistemologias que
orientan perspectivas politicas vernaculas y promueven conocimiento
critico en clave de africania, también pueden emprender practicas de
produccion, formas de gobierno, modalidades de comunidad y modos
de subjetividad que constituyen lo que Arturo Escobar conceptualiza
como alternativas a la modernidad.”

utilizarse para distinguir entre aquellos sujetos afrodiaspéricos, de identidad lati-
noamericana al sur del Rio Grande, con los que residen principalmente en los Esta-
dos Unidos.

6 Lametafora-concepto de los movimientos sociales como Profetas de Futuro es del
sociblogo italiano Alberto Merlucci.

7  Estas dos racionalidades en los movimientos negros, modernidades alternas y
alternativas a la modernidad, corresponden a las dimensiones de la doble critica la
Razén de Caliban y la Razén de Exu-Eleggua, que, a su vez, se pueden representar
con los dos tipos de intelectuales radicales negros que propone Bogues: Herejes y
Profetas. Ver Bogues A. 2003 Black Heretics/Black Prophets: Radical Political Intel-
lectuals (Routledge; London).
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EL AUGE DE LOS MOVIMIENTOS ETNICOS

Y LA POLITICA ETNICO-RACIAL EN LATINOAMERICA

En América Latina ha habido desde los afios 1980 una efervescencia
de los movimientos sociales negros o afrodescendientes. Sabemos que
hay una larga tradicion de politica étnico-racial en Latinoamérica. A
pesar de su invisibilizacién en las memorias oficiales de nacién y re-
gion, existen esfuerzos por reconocer una larga historia de politicas
negras donde se destacan el Partido Independiente de Color en Cuba,
fundado en 1908 y vigente hasta la masacre racial de 1912, y el movi-
miento social Frente Negra Brasileira, que surgié a comienzos de la
década de 1930, como dos ejemplos de que los partidos politicos de
afrodescendientes se organizaron por primera vez en América Latina.?
Pero no fue hasta las décadas de 1970 y 1980 que se comenzd a visibi-
lizar la participacion politica afrolatinoamericana, que mayormente
se llevo a cabo dentro de los partidos politicos principales —sobre todo
en los partidos liberales y de izquierda—, mientras que la mayor parte
de la organizacion de base y de las acciones colectivas se desenvol-
vieron en sindicatos multiétnicos y multirraciales, en colectividades
campesinas y en gestiones de tipo cultural.

Un conjunto de movimientos sociales que se autodefinia de ma-
nera explicita como negro, afrodescendiente u afro, comenzé a surgir
informalmente en Latinoamérica y el Caribe Hispano hacia finales de
los afios setenta y comienzos de los ochenta, y empez6 a rendir frutos
organizativos con pertinencia politica en los planos locales y nacio-
nales a finales de los ochenta y comienzos de los noventa. Muchos
de los lideres de los movimientos negros en la regién fueron parte de
la izquierda latinoamericana, pero eventualmente se sintieron desilu-
sionados con el racismo y el reduccionismo de clase de la izquierda
blanco/mestiza, lo que los llevé a realizar cambios en su identidad
politica en el momento mismo de la descomposicion del bloque so-
viético y la crisis del discurso socialista en general. La convergencia
de los movimientos negros e indigenas que emergieron juntos en ese
periodo, también liga ambos al surgimiento de nuevos movimientos
sociales —ecolégicos, de género, sexuales, culturales, étnicos— no solo
en América Latina, sino también en el resto del mundo, que cambia-
ron tanto las identidades y culturas politicas, como las formas y los
métodos de hacer politica.

Aqui formulamos una hipétesis sobre por qué es precisamente
en este momento que surge una ola de activismo, vinculada a una

8 A esto habria que sumarle el National Association for the Advancement of Colored
Peoples (NAACP), organizacion de corte politico que fue fundada en los Estados Uni-
dos de Norteamérica en 1909.
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serie de esfuerzos de organizacion de los pueblos negros a través de
la regién, que desembocan en que para principios de los afios 1990 se
comiencen a tejer redes de movimiento afrodescendiente en América
Latina. Argumentamos que fue en el contexto de la crisis del capita-
lismo mundial y de los procesos de globalizacién neoliberal que se di-
sefaron los poderes dominantes para combatir dicha crisis y elaborar
una estrategia de revitalizacién del poder imperial y de la riqueza del
capital transnacional, y que emergieron los movimientos de afrodes-
cendientes en América Latina desde la década de 1980. Analizamos
el surgimiento de los movimientos negros en América Latina en esa
época en relacion a cinco factores entrelazados, cada uno enfatizando
un angulo particular:

1. La influencia en la cultura politica y en la conciencia e identi-
dad racial a escala mundial de los movimientos de liberacién
nacional y regional en el continente Africano y en el Caribe
que, junto con la emergencia del movimiento de liberacién ne-
gra en los Estados Unidos en las décadas de 1960 y 1970, cons-
tituyeron una ola de movimientos antisistémicos que fundaron
un nuevo proyecto de liberacién étnico-racial.

2. La incepcion de nuevas luchas y la redefinicién de viejas luchas
en el contexto del establecimiento, la maduracién y la crisis de
los procesos de globalizacién del capitalismo occidental en su
fase neoliberal.

Aqui es importante destacar cémo las ofensivas del capital
transnacional de elaborar megaproyectos en zonas relativa-
mente sin explotar, como el Pacifico Colombiano y el Caribe
Centroamericano, en la apropiacién de tierras para el Agroco-
mercio y la Mineria, junto con las migraciones hacia ciudades
y la exacerbacién de desigualdades en medios urbanos, han ca-
talizado el crecimiento de luchas, movilizaciones y movimien-
tos de afrodescendientes que han servido de base para recla-
mos de territorio, ecologia, etnoeducacién, derechos humanos
y culturales e identidad étnico-racia