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Sudaméricay el espacio Caribe, se orienté hacia una vision reduccio-

nista a la “folclorizacién”, masica, danza y religion. Esta bibliografia
reduccionista cargada de prejuicios, en la mayoria de los casos, ensombrecia
otros aspectos de gran significacion en la vida de los afrodescendientes por la
afirmacién: en primer lugar, de sus codigos culturales ancestrales trasladados al
nuevo mundo (en sus distintas fases, de conservacion, creacion, recreacion e in-
novacion); y en segundo lugar, la lucha por la conquista de espacios en las esfe-
ras sociales, politicas y juridicas de las sociedades latinoamericanas y caribefias
en los procesos de modernizacién de los estados.

| ' na densa bibliografia sobre la tematica afroamericana, sobre todo en

En e siglo XIX, con e surgimiento de las Constituciones, después de las
guerras de independencia de los paises de nuestro continente, ni los indigenas ni
los afrodescendientes fueron considerados ciudadanos, y 10s secuestrados afro-
subsaharianos continuaron sometidos a la esclavitud durantes muchos afios.

L as primeras constituciones de las nacientes republicas tendieron el primer
segmento de la“exclusién” y la*“ anti-ciudadania’ . Fundamentos ideol 4gicos con-
[levaron a esta aberrante exclusion, a diferencia de o que expresa Frank Tannen-
baum: “Nunca se planted la cuestion de si €l negro era apto paralibertad: el negro
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liberado era considerado como un hombre libre y no como un liberto. Legalmente
éste eratenido por un hombre igual atodos los demas hombreslibres’ (1972: 45).

Tal vez el autor de “De esclavos a ciudadanos” desconocia los planteamien-
tos de los idedlogos de las nueva republicas, quienes se preguntaban con respec-
to alalibertad de los afrodescendientes: “ ¢Pero mereceran este nombre estos hi-
jos de esclavos, nacidos y educados entre esclavos, que han vivido y servido co-
mo sus padres a un amo comUn hasta 18 afios?” (Mosguera, 1830).

Los planteamientos elaborados por los arquitectos de las nuevas replblicas
pasaron victoriosamente del siglo XIX a siglo XX, cuando se planted la moder-
nizacion de nuestros Estados y con qué grupos humanos debia hacerse esa mo-
dernizacion. Alli de nuevo resurgen lo énico y el trauma para su integracion en
las nuevas replblicas. La bibliografia del periodo que abarca los primeros cin-
cuenta afios del siglo XX da muestra de ello.

El intelectual argentino José Ingenieros expresaba:

“Poblar no es civilizar cuando se puebla con chinos e indios de Asiay con
negros de Africa’, agregando méas adelante, refiriéndose a los negros co-
mo: “ Seres mas préximos a los simios antropoides que el hombre civiliza-
doy quetodo lo que se ha hecho afavor delasrazasinferiores es anti-cien-
tifico. En el mejor de los casos, se les puede proteger para que mueran c6-
modamente” (Campbel, 2000).

Por su parte, el marxista peruano José Carlos Mariategui escribio:

“Lacontribucién del negro que I1egé como esclavo pareciera ser menos va
liosay més negativa. El negro trajo consigo su sensualidad, su supersticion
y su naturaleza primitiva. No esta en condiciones de contribuir a la crea
cion de cultura alguna, sino de obstruirla por medio de lainfluencia cruda
y viviente de su barbarie” (Campbel, 2000).

El intelectual José Vasconcelos escribio que “alas diferencias fisicas hay que
agregar las profundas peculiaridades de historiay de raza que caracterizan a cada
uno de los grupos étnicos de la América contemporanea, pues, como todo e mun-
do sabe, nosotros procedemos de una cultura hispanicay latinay los del norte son
continuadores de la tradicion germanicay sgjona’ (1992: 125). Evidentemente,
para€el creador tedrico de la nueva americanidad expresada en su raza cdsmica, los
aportes de los africanos y sus descendientes estaban totalmente invisibilizados.

En la construccion tedrica de la modernidad venezolana, en la década de los
afos ‘30 el economista Alberto Adriani expresabalo siguiente:

“El peligro negro es el més gravey su solucion es més dificil. Y aVenezue-
la tiene una poblacion negra considerable, que no es conveniente tratar co-
mo razainferior. Por otra parte, seriadificil rechazar inmigrantes negros de
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los Estados Unidos. Se podriatal vez proceder de otra manera con los ne-
gros antillanos que tienen un nivel inferior a de nuestros nacionalesy que,
aln cuando puedan favorecer temporalmente nuestra propiedad econdmi-
ca, serian un elemento nocivo de nuestra vida intelectual, socia y politica.

En nuestro pais (los negros) han sido la materia prima, €l elemento en el
cual reclutaron sus gjércitos casi todas las revoluciones. Un aumento sen-
sible de la poblacién negra podra turbar € desarrollo normal de nuestras
instituciones democréticas y de toda nuestra vida nacional, y sobre todo,
comprometer gravemente nuestra unidad moral” (1987).

La construccién del discurso tedrico de la modernidad y la ciudadania de la
década de los afios ‘ 30, en la mayoria de los paises del continente americano, es-
taba sustentada sobre la base de la exclusion de | os sectores social es menos favo-
recidos, y discriminados desde € punto de vista étnicos, es decir, sobre los afro-
descendientes e indigenas.

Estos planteamientos se proyectarian hasta nuestros dias. Como dice Martin
Hopenhayn:

“... dos tareas fundamental es saltan a la vista para un proyecto integrador.
Primero superar la largatradicion de lo que aqui [lamamos la dialéctica de
la negacién del otro, donde una cultura (de la mujer, del indio, del negro,
el pagano, el mestizo, & campesino, el marginal-urbano, etc.) constituye el
cimiento en que a su vez se monta una larga tradicion de exclusion socioe-
condmica, cultural y sociopolitica’ (2000).

L os procesos de autorreconocimiento y reconocimiento, que comenzé aim-
pulsar e movimento afroamericano afinales de ladécadadelos‘80y alo largo
de los ‘90 sobre todo en América del Sur, se enmarcan en una prolongada lucha
por lainsercion en los espacios publicos y reconocimiento juridico, que a mis-
mo tiempo ha sido unalucha por el reconocimiento de una ciudadaniade la afroa-
mericanidad contra la exclusion de los sectores histéricamente menos favoreci-
dos. No ha sido facil colocar €l tema afro en la esfera de las politicas publicas y
juridicas. Se han tenido que abrir espacios de discusién contra imperios concep-
tuales que desdibujan nuestras realidades como las concepciones de que “todos
SOmos mestizos’ y por lo tanto “somos iguales’ y, que por lo tanto, concluyen
gue vivimos en una “democraciaracial”.

L as organizaciones sociales afro, como actores sociales protagonistas de sus
respectivos destinos comenzaron a deconstruir los referentes establecidos sobre
la negacion de ciudadania y participacion en los procesos de transformacion de
la complejareaidad latinoamericanay caribefia.

Como dice Mato: “Las précticas de todos | 0s actores sociales, sean empresas,
organizaciones gubernamentales u organizaciones no gubernamentales, todas in-

81



Cultura y transformaciones sociales en tiempos de globalizacién 2

volucran a la vez aspectos econdmicos, aspectos culturales y aspectos politicos
(es decir, todas tienen aspectos de y consecuencias en las relaciones de poder es-
tablecidas, seareforzandolas, sea alterandolas)” (2000: 20).

Esta préctica de la deconstruccion de la ausencia de la afroamericanidad en
laintegracion social ha sido diferente a la experimentada por las proposiciones
gue acomienzo del siglo XX fueron experimentadas en Estados Unidos por par-
te de los idedlogos del movimiento afroestadounidenses, comoWilliams Du Bois
0 Marcus Garvey.

Du Bois planteaba que “10s negros norteamericanos eran norteamericanos, por
nacimiento, ciudadania, ideales paliticas, lenguay religion” (Draper, 1977: 56). Du
Bois“era partidario de un camino que reconocierala segregacion de los negros como
un hecho en la vida norteamericanay que tratara de convertirlo en temade un pensa-
miento cuidadoso y una planificacion inteligente, por parte de los propios negros. En
lugar de combatir |a segregacion, creyd que podia ser utilizada ventajosamente, sea
lo que fuere aquello que e futuro pudierareservar” (Draper, 1977: 57). En estas ho-
ciones de Du Bois podrian reposar |os planteamientos del movimiento contemporé
neo afronorteamericano que reivindicalaaccion afirmativa, € racismo positivo.

Por otro lado, Marcus Garvey sostenia lo siguiente: “Considero que los ne-
gros norteamericanos han contribuido en el establecimiento de la civilizacion
norteamericanay, por lo tanto, tienen el perfecto derecho de vivir en Estados Uni-
dos y aspirar aigualdad de oportunidades y tratamiento. Cada negro puede ser
ciudadano del pais donde haya nacido o que haya escogido. Sin embargo, preveo
la edificacion de un gran estado en Africa, el cual, actuando en concordancia con
las grandes naciones, hara que laraza negra sea respetable como las demés’ (Gar-
cia, 2000: 54). Estas posiciones de Garvey fueron difundidas por €l mismo en dis-
tintos paises del Caribe como Cuba, Panamay Centroamérica. En el fondo Gar-
vey intentaba de que | os afroestadouni dense regresaran a Africa. Estas posiciones
sirvieron en gran medida de argumento para € actual movimiento Rastafaries,
que enarbola la bandera del retorno a Africa

El otro planteamiento, que marcé la vision de la construccion de la ciudada
nia afrodescendiente, fue el de la Nacion del Islam, hecho por el afroestadouni-
dense W.D. Fard: “ Aquellos que pertenecen aella (LaNacién del Islam) no eran
norteamericanos 'y debian tener que ver |o menos posible con lasinstituciones de
Norteamérica. Eran ciudadanos de la Ciudad Santa de la Meca, no ciudadanos
norteamericanos. Su bandera eralamusulmana, no la bandera de |los Estados Uni-
dos. A sus hijos les correspondiala Universidad del 1slam, no las escuel as nortea
mericanas. No estaban obligados a obedecer la Constitucion o servir alas fuerzas
armadas de Norteamérica” (Draper, 1977: 84).

Estos tres planteamientos fueron en gran parte el inicio de la deconstruccion
de los principios de ciudadania excluyente elaborados por los idedlogos de los
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sistemas democréticos americanos. A ello deben sumarse, en términos culturales,
los planteamientos del movimiento de la negritud, formulados por Aime Cesaire
y Leopold Shengor, que tenian como objetivo la reivindicacion cultural africana
y su diasporaen el mundo, o cual constituyé también unaforma de plantearse la
ciudadania cultural.

Si bien es cierto que esto planteamientos constituyeron los primeros balbu-
ceos de la deconstruccion de la exclusion de los afrodescendientes, no necesaria-
mente recogian las realidades y las ubicaciones precisas de la agenda necesaria
para lograr una participacion més efectiva para la construccion de la ciudadania
aconstruir desde las perspectivas de |os afrodescendientes.

La elaboracion de la agenda de los actor es sociales
afr odescendientes en la construccion de su ciudadania

La elaboracién de una agenda para la construccion de la ciudadania afrodes-
cendiente, repetimos, tenia que pasar por la deconstruccion del discurso tedrico
eurocéntrico sustentado sobre la base del desprecio y la exclusién étnica hacia el
colectivo de origen africano en las Américasy el Caribe.

Como dice Adriana Maya: “La deconstruccion de estas imagenes en todos los
ambitos de lavidasocid y cultural seimpone s queremos contribuir ala construc-
cién delapaz y laconvivencia alaque aspiramos todos los colombianos. Lainves
tigacion rigurosa acerca de | as culturas afrol atinoamericanas es importante no por-
que seaétnica, a finy a cabo ése es otro vocablo colonial, sino y sobre todo por-
que su redignificacién nos permitird visibilizar estrategias de sobrevivencia cultu-
ral en ambitos de represidn y constante migracion. Es decir, porque ellas encierran
claves paralos retos que plantea el mundo globalizado y posmoderno” (2000).

Elaborar 1a agenda era comenzar por el autorreconocimiento de las contribu-
ciones de los africanos y sus descendientes en la formacion de la diversidad cul-
tural, los aportes politicosy religiosos de este continente y el espacio Caribe. Es-
ta agenda también estaba vinculada a la territorialidad que por afios los cimarro-
nes y sus descendientes habian conquistado en las luchas coloniales. Territorio
gue fue acogido con una vision diferente a los enfoques occidentales de que €l
hombre vence ala naturaleza: el hombre comparte con la naturaleza, larespetay
la armoniza con su vida cotidiana.

“Con la excepcion de algunos paises del continente, las comunidades afro-
descendientes no poseen un reconocimiento legal con €l consiguiente dis-
positivo de medidas que favorecen su papel en la sociedad. Aunque algu-
nos estados se han definido en las Ultimas décadas como pluriétnicos y
multiculturales, estas denominaciones se aplican de manera generalizada a
las comunidades y pueblos indigenas’ (ONU, 2000 [4]).
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Lalucha del reconocimiento exdgeno comenzaria por €l reconocimiento ha
ciad interior de las comunidades, y nada mejor que comenzar por €l espacio, el
territorio.

Lateméticade laterritorialidad como espacio areivindicar en una agenda de
ciudadania afroamericana se hizo presente en lalucha de las comunidades afro de
la costa Atlantica de Nicaragua cuando se impulsd la Ley de Autonomia nimero
28 emitida en el afio 1987, donde se expresa que las tierras comunales incluyen
las aguas, bosgues, tierras, minas que han pertenecido tradicionalmente a las co-
munidades étnicas de nuestras costas Caribe, y que no se pueden vender, donar,
embargar, ni hacer negocios a cambio de ellas (CEDHCA, 1997). También en es-
taley se garantiza el resguardo y promocion de las lenguas (garifuna), bailes, tra-
diciones, religiones, recetas y otros aspectos que conforman la identidad de los
pueblos que habitan la costa atlantica de Nicaragua.

El enfoque de la territorialidad también se dgja muy claro, como parte de €l
autorreconocimiento de los afrocolombianos, como quedd expresado en la Ley
70 de comunidades negras, articulo 19:

“Las practicas tradicionales que se g erzan sobre las aguas, las playas o ri-
beras, los frutos secundarios de |os bosgques o sobre la faunay flora terres-
tre y acuatica para fines alimenticios o la utilizacion de recursos naturales
renovables para la construccién o reparacion de viviendas, cercados, ca
noasy otros elementos domésticos para uso de losintegrantes de la respec-
tiva comunidad negra se consideran usos por ministerio de laley y en con-
secuencia no requieren permiso” (1993).

Un soporte juridico para la auto-apropiacion de la territorialidad es la Deci-
sion 391, en el macro de la Comunidad Andina de Naciones, emitida el mes de
octubre de 1993, que “reconoce la contribucion histérica de las comunidades in-
digenas, afroamericanas y locales ala diversidad biolégicay se asigna a sus co-
nocimientos, innovaciones y practicas un valor estratégico, € cua debera ser
considerado para efecto de repartir los beneficios que esta contribucion historica
generd’ (Flores, 1999).

Laluchaen la esferade la educacion piblica (a parte de las propuestas de la
territorialidad) eslanecesidad de colocar € tema de las contribuciones de los afro-
descendientes en las curricul as educativas como parte del respeto de la ciudadania.
Tanto en la experiencia de la costa atl antica de Nicaragua como en la experiencia
colombiana, y recientemente en Brasil, se han logrado avances importantes. Los
planteamientos surgidos de las ONGs afro de estos paises consideran que la esfe-
ra educativa es unos de los angul os esenciales paralareafirmacion cultural y lade-
rrota de la verglienza étnica, implantada en los sistemas educativos oficiales.

En laLey 70 de comunidades negras de Colombia se expresaen € articulo 39
que: “El Estado velara para que en €l sistema nacional educativo se conozcany se
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difundan el conocimiento de las préacticas propias de las comunidades negras y sus
aportes alahistoriay ala cultura colombiana, afin de que ofrezcan unainformacion
equitativay formativa de las sociedades 'y culturas de estas comunidades’ (1993).

Pero uno de los puntos esenciaes en la agenda de la préctica de la afroame-
ricanidad lo constituye la lucha contra el racismo y la discriminacién racial. La
movilizacion internacional que en los Ultimos dos afios han venido realizando las
ONGs afrodescendientes ha sido muy significativa. En septiembre del afio 2000
se crea en San José de Costa Rica la Alianza Estratégica Afrolatinoamericana,
constituida por ONGs, redes, liderazgos y agrupaciones del continente para pre-
parar una agenda de trabajo haciala Ill Conferencia Universal contra el Racis -
mo, la Discriminacion Racial, la Xenofobia, la Intolerancia y sus formas cone -
xas, arealizarse en la ciudad de Dunbar.

El racismo, como producto de la trata negreray e sistema esclavista gjerci-
dos por las potencias europeas y posteriormente por los sectores econémicos y
politicos dominantes de ascendencia europea, ha continuado una linea ascenden-
teanivel continental en detrimento de | os descendientes de africanos e indigenas.
Como decia Fran Fanon: “El racismo no ha podido esclerosarse. Le ha sido pre-
Ciso renovarse, matizarse, cambiar de fisonomia’ (1975).

Segun Isidro Cisnero, “El racismo muy frecuentemente conduce a la discri-
minacion y a la segregacion de individuos y grupos solo por € simple hecho de
pertenecer a una determinada categoria social, étnica o racial. El racismo se aso-
ciaindisolublemente alaexclusiony al rechazo delaalteridad (...) €l racismo re-
presenta un conjunto de doctrinas que en el momento en que se incorporan al es-
pacio publico se convierten en una verdadera ideologia’ (2000: 2).

En el mes de diciembre, la Alianza Estratégica Latinoamericana, conjunta-
mente con la Fundacion Ideas de Chile, promueven antes de la Pre-Conferencia
de Naciones Unidas contra el Racismo, la Conferencia Ciudadana contra el Ra -
cismo, realizada en Santiago de Chile del 3 a 4 de diciembre del 2000, donde se
analizaron las nuevas formas de racismo y las ONGs del continente asumieron
una posicion: que € racismo tenia nuevas formas y ademés se habia agudizado
en muchos paises del continente.

“Definimos la Alianza como un pacto de instituciones nacional es, transna-
cionales, redes nacionales y transnacionales, cuyo objetivo principa es
aglutinar a los lideres afrodescendientes para que, de forma colectiva, ac-
tlien coordinadamente bajo una direccién politica cuya meta ha de ser la
construccion de resoluciones a incluir en la Declaracion y Plan de Accion
de la Conferencia Mundia contra el racismo, que sera aprobada en Dun-
bar, Sudéfrica’ (Alianza Estratégica Afrolatinoamericana, 2001).

La fuerza de los planteamientos de las ONGs afro a nivel continental logré
colocar el tema en la Pre-Conferencia de Naciones Unidas en Santiago de Chile
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del 5 al 7 de diciembre, donde los gobiernos reconocieron, por primeravez en la
historia, que “La conquista, e colonialismo, esclavitud y otras formas de servi-
dumbre fueron fuente de racismo, discriminacion racial, xenofobiay formas co-
nexas de intoleranciaen las Américas; y condenamos las injusticias que se come-
tieron especia mente contralos pueblosindigenas, los africanosy sus descendien-
tes (...) sus efectos persisten en muchas de nuestras sociedades y son fuentes de
discriminacion sistematica que contintian afectando a vastos sectores de la pobla
cion”. Reconociendo también “que el racismo y la discriminacién racial que ha
sufrido historicamente la poblacion de origen africano en las Américas, estaen el
origen de la situacién de marginacion, pobrezay exclusién en que se encuentran
la mayoria de estos individuos en muchos paises del continente y que, a pesar de
los diversos esfuerzos realizados, esta situacion persiste en diversos grados”
(ONU, 2000[h]).

La participacién activa hacia el proceso de lalll Conferencia Universal con-
tra el racismo es parte de una agenda donde |os actores sociales afrodescendien-
tes aspiran a colocar en la agenda de Naciones Unidas una serie de planteamien-
tos que se incorporaran a Decenio Mundial contra el Racismo para lograr avan-
zar en las esferas politicas, econdmicas, educativas, tecnoldgicas, culturaes, de
salud y sociales de amplio segmento de la poblacién latinoamericanay del Cari-
be, constituida por més de cien millones de afrodescendientes en las Américasy
el Caribe. Los caminos de la deconstruccion del pensamiento dominante que
ocultala presencia afro estan por andarse, para seguir construyendo creativamen-
te nuevos referentes en la praxis de una agenda inagotabl e.
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